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इस्च प्रस्थका प्रकाशन-अधिकार श्रीआनन्दकुटीर-हस्ट, पुप्करते 
स्वाधीन रखा है! अत उक्त द्रस्टकी स्वीकृति विचा 
कोई सज्जन किसी भाषा इसके भकाशित 
करनेका कष्ट न करे | 


पुस्तक मिलनेका प्ता-- 


(१) झ० गणपतराम् गद्गासम सर्यफ, 
जया बाज़ार, अजमेर 


(0) आवन्द-कुटीर पुष्कर 








यदि श्राहक रेलवे परखलखे अधिक पुस्तके मेंगवाना चाह तो 
एक चौधाई भूल्य पेशगी भेज देवा चाहिये 


है सुद्क--- 
चादक-सुन्वक्तय, ऋजमेर 


ग्रन्थ-समर्पएमस्‌ 


राम ईश्वर इत्याद्ा विभोस्तस्यैब चात्मनः 
संज्ञा: स्वेबिदां शाता: संज्ञासेदात्न तद्धिदाः ॥ १ ॥ 
ओऔमद्रामेश्वरानन्यचुभवार्थय्य दीपकम्‌। 
भाष्येद स्थाद्धि सर्वेपामात्मानन्द्प्रदायकम्‌॥ २॥ 
श्रीकृष्णवद्नाम्भोजनि:ःसूवाया:. समन्ततः । 
प्रकाशवाच् गीताया गीतादर्पणमेव तत्तू॥ ३ ॥ 
आत्रप्रेरणया छोतदात्ममैव प्रसादितम्‌। 
रासेश्वराख्ये सप्रेम्त सर्वात्मति निवेद्तिम्‌॥ ४ ॥ 
अह्मार्पणंं प्रह्महविरिति गीतोक्तितोडपि च। 
अरपणीयोउर्पकश्रापि नो भेदेनोपयुज्यते ॥ ५ ॥ 
अर्थ--राम! ईश्वर! इत्यादि उसी व्यापक भाव्माकी संज्ञाएँ हैं, ऐसा 
सर्वश कोग कहते हैं, इनके संशाभेदले भ्रत्ममेद नहीं हो जाता । 
“श्रीमद्रामेश्वरान्दी अजुभवार्थ-दीपक! घासका यह भाषा-भाष्य सबको 
आत्मानन्द प्रदान करनेवाला हो | भगवान्‌ शीक्ृष्णके मुखारछुजसे बिनि:सत 
गौताका सर्वथा प्रकाशक होनेसे यह भाष्य वस्तुतः ( गीताका मुख स्पष्टरुप 
से दिखलानेवाला ) 'गीता-द 'ण' रुप ही है। आत्माकी ग्रेरणसे भ्रत्मा- 
द्वारा द्वी यह भाष्य रचा गया है और श्रीरामेश्वरास्य सर्वात्माके चरणॉर्मे 
उसको सप्रेम समर्पण किया जाता है। यह शक्वा नहीं करनी, चाहिये कि 
आध्मा हो श्रात्माको कैसे समपंण कर्‌ सकता है ? क्योंकि--' 
/ . अद्यापण ब्रह्म ृविरधह्याओ त्मण.हुतम्‌ । 
ब्रह्मेन तेन गन्तव्यं अह्मकर्ससमाधिना ॥ (४। २४) 
इस गीताछोकसे भी समर्ष्य व समर्पकर्स तात्तिक भेद सिद्ध नहीं दोणे 
पर मी ब्यवहारिक भेदकी कल्पना करके समप्य-समर्पक माव बनता ही है। 


आाक्षथन 


इस अन्धक्री प्रथपाव्त्ति घल्मलीव योगनिष्ठ स्वामी 
श्रीजिलोकचस्द्रजी सुन मदहाराजने अपने 'योगाश्रम उत्कशरेश्वर 
महादेव' की ओस्से प्रकाशित कराई थी, जिलके लिये वे धन्य हे. । 
इसके वाछ इस अस्थऊे लेखकने अपनी एक दूखरी पुस्तक आत्म- 
विलास के लहित इस अन्थका प्रकाशन-अधिकार श्रीआनत्द- 
छुटीर/ट्रस्ट, पुरकरको भदान कर दिया था। अत अब इस ग्रन्थ 
की हितीयाश्वत्ति उक्त ड्रस्टकी ओश्खे प्रकाशित दो रही है। 
इस अन्थके लेखकने इस आवुचिमें इसकी भाषाकों अधिक 
श्शछुलावड कस्नेके लिये इसमें वशुत-कुछ खुघार किया दै तथा 
जहा आवश्यकता समकी गई किन विपयक्रो अधिक स्प्ट 
करनेकी चेशा की छे ) इस ग्रन्थकी प्रथसाबृत्तिपर जिंच समा- 
जलोचक महाशयोंने इसके विषयपर जो आयत्तियों उपस्थित को और 
अन्थके लेखकछार उनका जो समाधान किया गया, पाठकोंके 
बोधकी चबुद्धिके लिये वह सब खिपय पस्तावनाफे अस्तमें 'शक्घा- 
समाधान' शीर्षकस जोड़ दिया गया है। महामारतकी वे प्रटनाएँ: 
जो भीतोक युद्धक परिणाममें फ़ट निकली थों, एतिहासिक- 
रूपसे घद्ित हुई या नही, इस विपयमें नई रोशनीके क्षेतर्स 
चडुत-कुछ किवदन्तियो फेल रहों दे। 'अहिंसा-तत्त्व' शीर्पक लेखसे 
इसके लेखकने अपनी अकाथ्य थुक्तियों व प्रमणोद्यारा उसकी 
ऐतिहासिक सत्यता भली सॉति प्रमाणित की है, जो कि इस 
आदुत्तिमें महासायतके 'सक्तिप्त इत्तान्त के साथ जोड़ा गया है'। 
यूँ दो श्रीमक्भगवद्दीतापर अत्तेक विद्वानोंकी अनेक भाषाओं 
में अनेक इष्टिकोशले अनेक टीका-ठिप्पणियों प्रकाशित हो घुकी 
हैं, परन्तु इस प्रन्थका यह मच्च्च है और इसमें इस विपयपर 
महतत्वपूण घकाश डाज़ा गया दै कि जिन अनेक साधनोॉका भीता 
में बर्णन हुआ है, उन साधनोंकी ओटर्े मूल साध्य ही शुम ने 


हो ज्ञाय । अर्थात्‌ वे साधन द्वी साध्य माननलिये जायें, वल्कि 
थे अपने स्तरपर बने रहकर साध्यकी सिद्धि कर सकें। अतः 
लेखक महोदयमे पाठक्रोंकी सच्ची सेब! और उनके पास्माथिक 
जानओ तिय्रे झेघल विहलाओे आधारपर ही नहीं, क्रिस्तु अपने 
निल्नी अनु भवके आधारपर अपने विद्यार पाठकोंक्ते सम्मुस्र रखें 
हैं, ऐसी हमारी मान्यता दे । 

खामी श्रीससावनद्रेवजीमे इस आद्व्िक्ती भाषा संशोधनमें 
उचित सहायता की है । द्गस्‍्टकी पुस्तकोंके बिक्रियार्थ म० 
श्रीगणफ्तरामज्नी गज्ञरामजी सर्राफकी ओरसे ट्स्टकी निष्काम 
खेबा हो रही है'। चंदिक-वन्त्रालयक्े मनेजर श्रीसगबानस्वरूपजी 
न्‍्यायभूपण, श्रीवसन्तीलालजी ओमा तथा श्रीकान्तीप्रसादशी 
रावतने इस अ्रक्काशनकार्यग्रें ततन-मतसे अपना सहयोग भ्रद। 
किया है. | डर्युक्त सभी सस्यनोंकी निप्काम सेवाके लिये दम 
आमारी हैं । इसके अतिरिक्त कुछ सज्ञनोंने विना किसी प्रेरणा 
के छापने ही उदार भावसे प्रेरित हो इस आपधुत्तिके पकाशनार्थ' 
आर्थिक सहायता दी दे, इसके साथ ही अपने नामोंको प्रकद 
करनेकी स्वीकृति नहीं दी । रखलिये उनका ताम प्रकाशित 
ने फरके केवल रक्तमकी संख्या ही प्रदर्शित की ज्ञाती देन 
२०००), १०००), ५००), ४००), ४००), ६००) कुलयोग--४८००) 
डसनके इस उद्ार्भाव तथा गुप्त दानके लिये हम विशेष कृतछ्ष हे । 

प्रथमाद्षृत्तिपर जिन समालोचक महाशयोंने अपने उदार भाव 
इस अन्थके विपयम प्रकट किये छें, वे पाठक्रॉंकी जानकारीके 
लिये प्रकाशित किये आत्ते हैं. ॥ ३९ ॥ 

मअदनसोहन वसो एस. ए. 
रजिस्ट्रार, राजपूताना-विश्वविद्यालय, जयपुर 
( प्रधान, आवन्द-कुटीर-टूस्ट, घुप्कर ) 
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(१) सिंघ-ओवज़रवर' कराथी, ता० ८-११-४४५, समलोचक-- 
पँं० श्रीरामखरूपजी द्विवेदी एम० ए०, प्रोफेलर सेरट-जोन्ल 
कालेज, ओगरा 

भैंने अत्यन्त रुची सथा लाभके साथ स्वामी धाव्मानन्दजीद्वारा रचित 
'गीता-दर्पण का स्वाध्याय किया है। इस प्रन्यक्री विशेषता यह दै कि इस 
में भीताके उच्चतस दार्शनिक सर्व्योका यथार्थ विवेचन ऐसी सरल भाषामें 
किया गया है, जिसे मेरे-मैसा साधारण ध्यक्ति भी समझ सकता है। विषय 
का प्रतिपादन जिस प्रासिदित्य तथा गम्भीर पिचारसे किया गया है, घह 
अन्यत्र नहीं मिलेगा | स्वामीजीकी व्याख्या 'कर्मे-्वोगं घ लॉस्यन्योग का 
जैसा समन्‍्त्रय करती है, वह एकदम श्रनूड्ो तथा छदयमआंह्वी है । 

स्वामीजीके इप्टिकोशसे भगवान्‌ श्रीकृष्याद्मारा प्रतिपादित 'कर्मन्योग' 
अ्रधौत्‌ 'कर्मकौशलता' न तो निष्करियतासे दी है और न उस कर्म हो दि 
जिसका फल भगवानके भ्र्पणा कर दिया जाय, चरत्‌ उस यथार्थ कर्में है 
जिससे पद ब्न्धनात्मक प्रतिक्रिया नहीं रहती जो कि कर्ताके झसंख्य जन्म- 
मरणके भवादका हेतु दोती है । यही वास्‍्तवर्म कर्म! या 'सहज कर्म! है। 
इस प्रकार गोता-दर्पण कतिपय टीकाकार्रोके उस चित्तान्त बौद्धिक रृष्टि-अ्रसका 
उन्पूत्तनन करता है, जिसके अनुसार उन्होंने त्तकालीन वातावरणसे प्रभा- 
बिंत द्ोकर सगवद्धचनोमे केवल अपने ही विचारोकी पुष्ठि समझ ली है । 
अतः गोताके सत्य सन्देशके भिज्ञासुओंको गीता-दर्पण अवश्य पढ़ना चाहिये। 

एफ 0०0 छ8रए 8५श7्', 865. 942. 
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कृष्णेशिक फिफिछ 85 जवे8 ा8 एेप्र॥6 धुएा॥8 7४/श९॥7/ 
गे करए१0बए0 ॥0 मै हुथाधा्कों १९४९१०१ 00 ए०७ ए १४ उधया- 
बच्चोए एरगंधापेल्ये. 7४ फेछएप७ो. ४॑घए8 गा फ्री४ रैक म॑ 8. 
आकतष्098 ९३078 90 98 णाहगा॥ ण॑ छह दै#8, 5 ब्फुषाणृएशेए 
बुपुबाएंथवे ३० जे ३ शरकपैप्टलका. ६ साधक ऐप इ9धे ॥0 886 
लरतेए ए धी० आधिणः पड 88 9 एृणथधणा 488 8४00ए-2पैहपर पर 
पडा पुवणहु शशि प्ध्वेधब0४३श7 8 30ते रगछाहु3६ $0 ६08 कश्यरपेशा' [छ 8 
छायफ्९ एणाएः.. छि80च8 88. छ0३९/५8३ अतशी 96. *॥ 88 
हो0076, ग& 6घ]७०ञ४५०॥ ॥8 5 पश्थ बएऐे ठ0कण्ाग्रलण 558 % 
0०० छणपुछ णी ४8 ्शादे $य८. आ70 ॥0. 40000730389 $0 
28.8888 ४ 50 छापणाह विछ पिजश0) प्रे्कऐफ8 शिफ्रो॥6 
(२) 'भोडर्स-रिव्यु' ऋलकत्ता सितस्वर सम्‌ २६४० समातोचक 
श्रीजामी जगदीश्वराणन्दजी महाराज-- 
परस्शुत्त एस्सकंका सास जो 'शान-योग-शास्त! रखा यया है बहू उपयुक्त 
दो है, क्योंकि सोता महाशास और उसके साक्ात्कारके साधर्नीका ही मति- 
पादव कहतो है । सोन सो | ३०५ ) पृष्टसे अधिक इस अन्यकी विस्तृत 
प्रक्ञावचाम स्वभौजीने सीताके मत्येक शरध्यायका आलाचनाक्मक विम्तेएण 
करते हुए 'सुक्ति , 'वस्धन', 'यार' तथा अन्य समवस्थित विपमोकी उपयोगी 
स्यात्या की है, जिलसे यह ग्रन्य साधारण जरताके लिये, मुख्यनया लिलको 
ज्षक्ष्य करके ही यह लिखा गया है, भत्मत्त रोचक तथा द्दयपग्रादी बन गया 
है। भद्राभारतका पह पनिद[सिक वृशान्त सी लो योताक़े बन्‍्मका काइण 
दा, पस्ताइनाके साथ जोड़ा गया है, चह उपयुक्त दी है।यह मारनीय है 
सके स्वामीनी भपते विश्ले रणड्धारा भ्रपने भाव ६ अनुभवी सरजताके साथ 
प्रादकोग्रक पहुँचागेश सफ़न हुए ईं, क्मोकि वे अपने अनुभवके आधारपर 
लिलते हैं । इपलिये उनकी व्याव्या स्पष्ट द विश्वास करानेवाली हैं । यह 
अन्य हपते दझका अलुदम है और हिन्दरीलजतासें निश्चयसे गीताका सन्देश 
खिह्लृदहूपसें प्रचार कर सकेगा । 
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(3) '50#583₹ ढम्रारएसटा 8 78027 9-79-48. 
जिशकांडश02% अपि0%, #6%% 59098 94 7, 20. 3. (शएईकका 
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ए॑ ९६० <४०७॥४०, 8778 ७ 707०७ ० $॥6 ६2३८मंश8 (९9, 
28 48, ॥090ए७७ हि गी786 एव्य$ छाए 48 +श5ए४ ८७७५७ गहरा 
8०70प्रप्ि्यम ६० $॥6 68 2छ्धताएठ ए, वशातींछ,. ]9 क्रां8 ध6 
्यांशकत सैम तेरी ईफ0 गिल ४07७ गा प्रथह० जाती फ़ॉल्फए रण 
बत8फ्चरविकाड द्गते 880068 छरयीगी 8008 ० ६॥0.- $ै88४0. ैठ5007088 
कण री 8िष्यीपरीफय 870 ण॑ ७०8० एत050089, पिंह शछ्छ पिड्रिश* 
हांएशा 8 छुंबए्णाइ७ ०घ ढबगे वाकए%श' 50कशे॥प्रागहु ॥90 ॥॥- 
कांगह ण्याव फ़ोंढति[िू गा: ती० व्थाक्‍ाका किश्व0, एगांली 80778 
रएग्रड्डलीणा( गांड हवाए2४४ बाते गरपछ88))ए ४००९७॥९व 7०एथेक्मेग), 

२. उब्कोश॑ए तीं 709 इ/्ातेएगंएप३, 8 इद्0७. ९8४८) 6 0 
& तीमिशश१8 (00॥ छए्ते #0चा ६ 7७७ 8780, 48 0९७(००७ कैशफ- 
ईवां, ७एते ६ 89 ्रां॥ अं800 छी&0 ० ऑफ़णाहए ए९००लाय्रागाते 
उ0एला5 06 छं& 60 उ्प्ते कांड पिकितों एपविभंत्प णीं हिएवा 
जाणकप्रशयाते ताएं, 

(३) ्ोम्ब्रे-क्रानिकल ता० १६-१२-४३ समालोच्क माननीय 

श्रीमनु सूचेदार ( र. ., 2. (07४एगो ) 

यह अमूल्य रखना दो खणडोंमें विभक्त है। दूसरे खण्ढमें सूल्ष छोक 
और उनका भावार्थ दिया गया है । अध्येक अध्यायके अ्रन्तर्मे ढसी श्रध्याय 
का स्पष्टीकरण की दिका गया है । परन्तु यह वह पहला खण्ड है, जो कि 
भारतके गोत/-साहित्यके लिये धक मौस्िक और स्वतंत्र देन हैं! इसुसें 
ल्ेखकने 'सांख्य' व “योग' दोनोंके मूलभूत सिद्ध/म्तको अनेकों थुक्तियों व 
इटन्तोंसे सुन्दर व संदिस्त भाषामें खोला है । उन्होंचि अत्येक अध्यायपर 
समालोचना मी दी है, जिसके द्वारा उन्होंने गीताके उपदेशोंका समन्वय 


० 


किया है तथा इस विशाल जगस्मान्य भगवद्मशीस शादिसे श्रस्वतक 
चलनेवाले सारभृत सन्नको पकड़कर प्रकढ कर दिया हैं | 

नये नये मर्तोका कई रूपोम प्रतियादन तथा मूलमूत उपदेशवा एक 
निरण्ते ढगसे तथा नये रष्टिकोशसे विवेचन बहुत उपयोगी है। इस 
आधारपर हम गौताप्रेमियोंकों सानुरोध परामशे ढेसे ह कि थे इस नदी 
रतनाका सत्तन करें । 


(४) 'माधुरी' लखनऊ, अक्टूबर सन्‌ १६४०, समालोचक 

राय बहादुर श्रीमदतमोहनजी वर्मा, एम० ए०, सेक्केटरो 
शिक्षा बोर्ड, अजमेर--- 

हिन्दुधर्मके अध्याध्पिक ग्रन्थोम श्रीमद्वगवज्लीताका 'थनूक्भ स्थान हे 
और यह सदग्रस्थ भारमके अतिरिक्त परख्ाव्य देशो्पि भी प्रलिष्ठिन है । हस 
की अ्रनेक टीकाएँ तथा टिप्पणियाँ प्रकाशित्त हो चुकी है, परन्ध बहुधा 
टीकाकार्रोने अपनो-अपनो शिष्ठाके अलुसार अपनी टिप्पणियोम “कर्मंको 
विशेष स्थान देकर साधच सोर साध्यको झमभेद स्रा कर दिया है । स्वायि 
विद्याबाचस्पति तिलक मह्दोदयने भ्रपममी मख्यात पुस्तक 'गीता रहस्पसे 
गीताके सूक्षय इपदेशको कर्मपर ही तोड़ दिया है। ज्ञागनिष्ठ श्रीक्रात्मानन्त 
सुनिनी महाराजने “गोता दर्पृण' रक्॒कर एक प्रकारसे दृध-का-दूध श्र 
पानी का-पानी कर दिया है ओर अपने स्थानपर कर्मकी उपयोगिताको 
भाचच्े हुए यह सिद्ध किया है कि निष्क्ाम-कर्म गौताके सूच्म उपदेशकी 
पराकाष्ठा चहीं है, परन्‌ आत्म-साचात्वारके पात्र बननेका एुझ साथन है । 
स्वासीजीने बढ़े परिश्रम तथा बढ़ी चिद्वत्तासे ही नहीं, वहिक स्वाउुमय्से 
गले ऋछुनमय डपदेफेफ्री पद-यदपर जो रहस्प भरा पढ़ा है, उसपर 
ख़ूब ही प्रकाश डाला है। हो सकता है कि आधुनिक टीकाकारोंकी भर- 
मारसे पीड़ित होकर लेखककी लेखनीसे कर्मवादियोंके प्रति कहों-क् किसी 
आअशर्से कठोरता नही तो पशपातकी-सी ऋूछक प्रतीत हो और मापाकी 
इष्टिसे कह बातें अनेक बार दुहराई गदे मालूस हों, परन्तु उससे यह ज्ञाभ 


डर 


न्क् 


भो होगा कि अधिकतर झाधुनिक टोकाकार्रोकी टीकाएँ जिन्‍्होंने पढ़ी हैं, 
उनको तथा झस्य पाठकोंको स्वामीजीके स्पष्ट, विस्तृत व सरल लेखनीद्वारा 
सममनेमें बढ़े सुगमता प्लोगी । इस दृष्टिसे 'गीता-दर्पण” एक बढ़ी ही 
उपयोगी श्रौर नवीन पुस्तक सावित होगी, जिससे विज्ञासु व विद्वाद्‌ परम 
खाम उठावेंगे । 


(5) गा80फ्हा! हणावेत। सका एड 70,व 044. 
एव 8 एद्मापाह: फ्पोषलंए 08 शिए पे एजी०00 गाय) है 
जगत 8 प000० ऐगावहु०,. । ०8०, 7000०१88, प्फूए088 
गाते 250 १ न०छ ऐ ० प्राप्णाछढ 870७ १? फल वे पाए 
90०: लेल्साए0 तृधए४वीगाक फशकाय।[हू ५० किए फरमीएणूरए रण 
06 (मंच प80० #0ण हाफ शरवे था गिं॥ एणो ण॑ हाथ पीठ 
40 ॥ 00609 479#0/प्रत्ाणा (एव शिल गए४ एकशॉ) 60ए०४०६ 
ग्राणा७ वग्म। 900 फृबाहुएड, की 2. लरेद्कों ख्या्े॒अंड रण श्श्णोः 
क्ोब्फा लत उांती शचें बशगणा।कीणाड,.. वै0 प्रवक 08 हवांदे 0 दीन 
0५ (09. 0९ दाग शा, बीए ल्याप्श्ं#00 रे 00 एड 
वाक्षे्णे॥ 8षोसुएलड )॥8 9९00 हांप्था 7 शोष्यो९ काहए०8० ४ गा 
48 पृर्षीर प्रगदेलडराएपंक्री6 फैए शा 8ए्छब8९ सघपेत्क 407 प्रवीणा 
क्रां५ छोर ३8 गाछशाई, 
पृफाल क्लावेल्मं।ए गे #6 गहंड्ांगण (89.97 ० घे€ (६8). 
३॥00 जशपुर आफ़वा ग्गव धी6 एलंते क्‍ंह३लयागा हए0 क्र 
हिककणाएँ, पी तथ्राज्राफोए बैणेकू ४०. फुणूप्रोथ्यों४४. थ०. हाउस 
$बफांगछु8ह.ण 7०१ दिा॥5, धी० ह०्कुर्ण ॑ गफ्राफ छडवे 
+कूब्राया0, श्तगी व68 ॥0ए80 पफ़ाएए क जी] थीए गशीपैशे३ ॥0 कं 
80कुं म॑ फथए ४९7७ $०४)8. 
(0) 'ट्रिब्यूब' लाहीर तए० ६० अनव॒री सन्‌ १६४४-- 
कर्म क्‍या है और किस स्थलपर मजुष्यका इससे निस्तार हो सकता दबे! 
मुक्ति, बन्धन, 'योगा, शान, 'शानस्द' और "माया क्या हैं १ विश्व 
कैसे उपन्न हुआ ? ये तथा अन्य बहुत-से मीता-दर्शनसे सम्बन्धित अश्न 





हज 


बडे रहत्यके साथ इस अन्‍्यक्षी विशाल प्रत्तावनामे, जो ३०० पृष्ठमे हे, 
अव्येक श्रध्यायका सूच्म पिम्लेपण करते हुए लाभदायक च्यास्याके साथ हल 
किये गये है । यद्द ना न्‍्यायलग्रत दी होगा कि अनेक कठिन दिपय एक 
सरक्ष भापासें समराये गये हैं, जो कि लाधारण प्राठकके सममम क्षाने 
योग्य हैँ, जिनको लच्य करे ही यह पुस्तक लिएी गई ह। गीताऊे चसजी 
ोकोक। द्विन्दीसे सरल अचुवाद तथा स्पष्ट दिपरण, जो स्वामीलीके द्वारा 
दिया गया है, वह निश्चससे भगवान्‌ श्रीकृष्णफे भहान्‌ उपदेशऊे प्रचारमें 
सहायक होगा, जो कि सत्य! व कर्मका सन्देश है और जिसने अनेकों बार 
नाल्तिकोंके भी हृदयतलको हिला दिया है । 


(6) पफ्शाए5788 एु॥छ8" 36छतेव) नंगा 70.944 
ए०0एणश्ाएंधापट5 ७८ (86 दांव एए वशूप्राए0. ५ फ़- ६६९७६ 
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कंफपान चहथ्क ण॑ ए०उ2 ता 4 ५४७५ उग्र, शीशलार ता 
शिया 'पाप॑ स्का णिषते कार फ्लाप्रध्य ऋवगी ५ ऋष्णंधी की 
आ०्णहोए गए ६का११005 
(८) हिन्दुस्तान टाइम्स १० जनवरी खन २६२० 
चीतापर अनेक्तनेक साप्य है, लग भय प्रत्येक दशेसाचाये और धर्मो- 
पदेशकने यत ७०० धर्षमें अपने-अपने रष्टिकोएको समर्थन फरनेऊे लिये 
गीताके अपृक््य सिद्धान्तकी पुर “पुन ब्यास्या की है । स्वामी घात्मामरद 
सुनिका भाष्य गौतासाहित्यके लिये एक चित्ताकर्षक वृद्धि करनेधाला हे 
स्वामीजीने योग को झानके पहलूसे प्रहण किया है ज्ञो कि शहझररसे यात्कि- 
ख्ित मित्त हे और सबसे निजी अजुसवर्मे आानेचाली बहुत-सी साधारण 
युक्तियों और इश्न्तोंसे डसकी पुष्टि को है । 


भूमिका 
सीता खुगीता फर्तव्या किमन्येः शास््रविस्तरेः । 
या स्थयं पद्मनामस्य सुखपश्माद्धिनिःसखता॥। 
.... भ्र्थ--गौता ही मल सौंति गायन करनेयोग्य है, जो कि धवय पञ्म- 
* नाम श्रीभगवादके मुखारविन्दसे निकली हुई है। भनन्‍्य शास्तरोंके विस्तारसे 
! - अया प्रयोजन है ?ै 
फ इृत्नान्त के सन्‌ १६३४ ई० के प्रारम्म की चर्चा है कि उस समय 
/ 4.0,५+% रेखक अपने पूज्यपाद श्रीगुर्देवमीकी सेवा भ्रीराम- 
मरोखा-भाध्म, वेणीश्वर-घाम ( हूँगरपुर-स्टेट राजपूतताना ) पर निवास 
कर रहा था । उन्हीं दिनों साधी पूर्णिमा मेलेझे अवसरपर बॉसवाद़ेके पुक 
' भक्त कोहारी छुगनक्ालजी श्रीगुरुदेवनीके दर्शनार्थ श्राश्रमपर झाये । 
सरप्ंगकी चर्चा-बातों चलनेपर उक्त कोठारीजीने अपना यह भन्तव्य प्रकट 
किया कि 'उस निष्काम-कर्मन्योगीके लिये तो उसके अपने फर्मोका कोई 
' फल शेप रएना ही न चाहिये, जो फर्मे-पल ईश्वरापंण-लुद्धिसे कर्मोर्म 
_अबृत्त दो रद्दा है ।! उत्तरमें छेखकका कथन था कि ऐसा निष्कास- 
- कमेयोगी कऋृध्व भरहंकार व कर्तन्य-तुद्धिसंयुक है और भेद व परिच्टेद- 
अंष्टि रखता है, इसलिये उसके फर्मोका फल प्वश्य है । कर्म-फल-लाग 
की भावनासे ही उसके कर्म फल्षशन्य महों हो जाते । यद्यपि ऐसी भावना 
का फक्त उत्तम है, परन्तु फल्ष है ज़रूर | अस्तु, उक्त कोठारीजी एक-दो 
दिन सत्संग करके अपने भृहको पधारे भौर लेखक भी कुछ दिलोंके पश्चात्‌ 
पूल्यपाद ओपुर्देवजीसे झाज्ा ग्राप्त कर झश्रमसे विदा हुआ । बौसवाड़ा, 
, सत्तक्ाम, उस्मैन घ स्वालियरकी धोर पर्यटन करता हुआ वह प्रीष्मऋतुके 
: आरस्म होनैपर' एप्रिल़ मासमें आजू:पर्वतपर पहुँचा और यहाँ भी 
रामफरोखा नक्की ताणावपर आसन किया गंयो। प्राकृतिक पर्वतीय दय 
पूंबे सुन्दर पकाग्तवाससे चित्त बहत मर्स रइने जब । पुकापुक जो विचार 


न 


श्रीकोडारीजीके साथ गुसस्थानपर हुए थे, थे स्फुरुण हो शाये और इसी 
विषयर्त गम्मीरतापूर्ण विचार द्वोने लगा। इस्ली आशयले श्रीमहृगझ्रीवा 
का रहस्पपूर्ण मनन किया जाने लगा । उस समय लेपकके पास गीवापस 
से अकाणित भाषपा-टीकासह्वित एक श्रति गीता गुटकाको द्वी मौजूद थी। 
डसौके द्विवोय अध्यायसे मनन ध्रारम्म क्या गया और जहाँ-कह्ीं उसकी 
टीका लेखकरे विचारोंके साथ मेल नहीं फरती थी, वहीँ भरने दिचारा- 
जुसार उस टीकाकी शुद्धि भी कौ जाती रही | जिस-ज़िस स्गोकमें पोन्‍जो 
गम्मोर भाव लेखकक्ती घुठिसे झ्ारूद हुआ उसको भला कायक़पर नोट 
करके उस 'ोकके साथ चस्पों किया जाता रहा शरीर शध्यायकी समाप्तिपर 
उस ध्रध्यायक्रा रहस्यमय स्पष्टीकरण भी लिसकर उसी प्रध्यायके अन्तर 
लगाया जाता रहा। उस समय लेखकके चित्तसे प्रस्थ-रचनाका कोई विचार 
ड्पत्ष नहीं होता था, किन्तु भ्रात्म-चिन्तनके साध एक-पुक छलोरूको जोढ 
कर जो चिन्तन चित्तकी प्रद्ृति होती था, उससे एक विचित्र प्रानम्दकी 
अभिव्यक्ति होती थी । वह आनन्दुकी अमिव्यक्ति ही इस कार्यके अग्रसर 
होनेमें निमित्त वती । इस प्रकार कमी एक होक भर कभी दो क्लोकका 
मनन शने -शमै स्थिरचित्तसे होता रहा । द्पोरम्भ होनेपर आय पदंत प्तो 
छूट गया. परन्तु यह कार्य न छूट । जहाँ-कष्टी भी लेउकरा पर्यटन पलोता 
रहा, इसी प्रकार यह कार्य शान्‍्त्र चित्तसे चलता रहा । 


इस प्रकार एक बयमे लगभग १9 अध्याय समाप्त होनेको प्ाये थे 
कि लेखक सिन्ध च पसार्ब्म पर्यटन करता हुघा मार्च खब्‌ १६३२ ह० से 
परदियाला पहुँचा ! वहां श्रीसानू आर० एस* नारायणस्वासोहारा रचित 
प्गधदाशयार्य दीपिका! नासक सीता टोका दृष्टिगोचर हुईं | इसका विचार 
ऋत्तेपर जिस अशमे यह ग्रन्थ लेखकके दिचारोंसे मेल नहों खाता था, 
उसके नोट किये गये । भ्रीलोकझमान्य तिलक महोदयके “गीतारहस्प' तथा 
कुछ 'भाधुनिक टीकाओंडे सत्कार तो लेखकके हृदयमें पूर्वसे ही विद्यमान थे। 
औष्स-ऋतुके आरन्मसे सुह्दर डावटर औपन्राललजीकी मेरणासे लेखक 


श्र 


कालका शिमला"रेल्वेपर पहाड़ी सुक्ताम सलोगढ़ा पहुँचा | डाक्टर साहिबनेः 
वहाँ श्रीयुत्‌ सरदार हज्रासिंहजी फरोढ़ाको कोटीकें एक भागमें लेखककाः 
आसन करा दिया, जो कि एक बहुत ही सुन्दर पर्वत्तीय दृश्यसे परिपूर्ण 
एकान्त स्थान था । सर्वप्रकारसे प्रशाम्त चित्तमें फिर सुहुदी उत्पन्न हुई 
कि पहले गोतापर ख़बसे निराली एक तस्वपूर्ण प्रस्तावना लिखी जानी 
चाहिये । अस्त, यह कार्य आरम्भ हु, परन्तु जिस समय चित्त तस्व- 
चिन्तनसे विराम होता था, केवल्ल उस समय द्री यद्द लेख-कार्य ध्वाथर्मे 
लिया जाता था | सानो ख़ाल्ली समयका यह एक 'अवलम्पनसात्र था, यद्द 
लेखकार्य हो अपना कोई कर्तव्य नहीं चनाया गया था । इस प्रकार पाँच 
सास चहाँ रहकर प्रस्ताषना बढ़े शान्तचित्तले त्रथा चित्तके विनोदके लिये 
लिखी गई ! वर्षा-छतु वहाँ समाप्त करके हेसन्त व शिक्षिर-ऋतु लेखकने- 
ओ्रषुष्करराजमें निकाली । यद्दों भी दवयोगसे लेखकफो एक सुन्दर एकान्त 
स्थान सिला, जो कि चुड्छे-पुप्करके कच्चे रास्तेपर एक ऊँचे टीलेपर 'लालदास 
के ऑॉपदे'के नामसे विख्यात है। यहाँ विचार हुश्मा कि प्रस्तावना तो लिखी 
गईं, परन्ठु जो रए प्रस्तावनामें स्थिर की गद्टे है, उसी दृष्टिको ल्ञेकर गीताके 
सम्पूर्ण श्रध्यायोकी समालोचना भी करनी चाहिये, इसके छिला प्रस्तावना 
अधूरी द्वी रह जाती है । अस्त, प्रस्तावनाके श्रन्तर्गत समात्रोचनाका कार्य 
झारम्म हुआ । इस प्रकार ज्ृग-मंग १६ मासमें यद्ट प्रस्तावना-कार्य समा्ष- 
छुआ | प्रस्तावना समाप्त होनेपर श्रीगुरुदेवजीके चरण-कमलेंमें चह निवेदन 
की गई, जिसको शरवणकर वे बहुत हर्पित हुए और शपना द्वार्दिक आशीषोद 
प्रदान किया । इसके लग-भग ३४६ दिन पीछे अकस्मात्‌ एक विचित्ररूपसे 
श्रीगुरदेबजी व्याधरमें ही सशुणरूपको परित्यागकर अपने निर्भुण अद्यस्वरूप 
लीन हो गये / झोक है कि ये अपने सशुणरूपसे वस्थभूपणसे विभूषित 
इस अन्थकों देख न सके, यद्यपि ये अब भी अपने सात्तीस्वरूपसे इसके 
सारात-दष्टा हैं। जब भ्रस्तावना संतोपजनकरूपस्टे लिखी जा खुकी तो 
घूल-अस्थ दिखनेंका उत्साह हृदयमें उमड़ा और मई सन्‌ १४३५८ ह० सें 


हद 


आशुपवेतपर यह कार्य आसम्म हुआ | गीतापर भोद तो पुहलेले मौजूद 
थे ही इपके अतिरिक्त कुछ नलचील विचार और मदढ़के ओर हदल्ली प्रकार 
जहाँ-कट्टी लेखकक्या पर्यटन हुआ, यह कार्य चलता रहा। प्रन्तत 
श्रीकृष्ण अन्माएसी सम्यत्‌ १६६६ के दिच तीर्थराज़ पुप्करम इस ज्ञान-यन्ष 
की पर्णौहुति हुई | यह लग भग साढ़े पाँच चर्षके बज्ञका फल है जो भ्राज 
सहर्प पाठकौंको समर्पण किया जा रहा है । 
डुकिक+कलफकक १ उपयुक्त छोकक्षे अनुसार वस्तुत गीता एक शट्ठि- 
फ पन्‍्थ-महिमा ? सीय ग्रन्थ है जो कि चेदान्तके प्रस्थान-त्रयर्मँ सम्मिलिस 
<५+प्रा++++फ्++ हैं थौर व्यावहारिक बेशन्तकी शिक्षा ऐनेपाला अपने 
नमूनेका ध्यप ही हे। जिस प्रकार समुद्रतीरपर जो-भो महुप्य जैंला-जैसा 
पात्र लेकर जाता है वह अपने-अपने पात्रको प्रिषुर्ण करके ही लोधता है; 
खाल्ती मही झा सकता, इसी प्रकार गीता एक ससुव्ररूप गस्‍भीर शा है । 
सकास, भिष्काम, भक्तिमान, वराम्यवान्‌ अथवा ज्ञानी जैला बैसा ध्थधिकारी 
द्वोगा ओर श्रपने जैसे-जैसे बुद्धिरूपी पात्रको लेकर वह गीतारूप अम्रतके 
अमुद्रको शरणफो प्राप्त होता, उल्लीके अजुस्तार वह कृत्तकृत्प ही होकर 
लौदेंगा, किसी प्रकार खाल्यी नहीं था सकता । 

लेखक अपनी बाल्याजस्थासे हो गीतारूपी कमलका भैवरा बना है 
और गृहस्थ-कालसे यद्द लेखकरे सित्य घुस्य-पाडका ग्रन्थ रहा है। उस 
समय वह नित्य हो बढ़े प्रेमसे इसका पाठ किया करता वा भ्रौर उस सभय 
की अपनी बुद्धिके अनुसार इसका आशय श्रद्दण करके और उसको व्यवहार 
में ज्ञाकर वड़द-कुछ सम्तु् हुआ करता था । त्तव समय समयपर इसको 
अगवाबूले चद्दी आर्थवा डुश्ा करतो थी कि गीताका यथार्थ आशय हमारी 
खुद्धिमि आरूद हो। भगवत्कृपा तथा श्रीसद्युरुचरण-कमल-सलन्निधानसे 
जैसा आशय शुद्धिमें श्रारूद हुआ है, वह स्व॒तस्त्रतापूर्वक ज्यों-कान्यों 
प्राठकोंके सम्मुख रख दिया गया ह। अन्ध रचना करते ससथ क्ल्हीं 
अन्य टीकाओंका अनुसरण नहीं किया गया, स्वतल्त अपने ही अज्ुभव 


श्ज 


और विचारका झालूम्बन लिया गया है। विद्वान प्रावकगण इस चटिके 
लिये छमा करेंगे, हंस-इत्तिसे साररूप दुग्धको अहदणकर असाररूप जलका 
परित्याग कर देंगे और जो भूल-चूक प्रतोत हो उसको सुधार लेंगे, ऐसी 
आशा फी जाती है | 
हैं लेखक अपने व्यक्तिरूपसे अपनेम इस भप्रकारकी कोई योग्यता नहीं 
पाता, जिससे इस भप्न्यके लेखक बभनेका दावा किया जा सके। किन्तु अपने 
अलुमवसे इस विपयकी अत्यक्ष साक्षी देवा है कि कोई एक शक्ति लेखकके 
हुदयमें भ्रपना झासन जमाये हुए थी, जो यथार्थरूपसे अपना प्रकाश मन- 
बुद्धिमे फैला रध्दी थी भर जो अपने साक्षीरूपसे सब प्रकारफी शंकाओंँका 
समाधान फरती रहती थी, जिसके सस्मुख लेखक तो अपने ध्यक्तिख्पसे 
चास्‍्तवम श्राज्ञा-पालनरूपसे एक लेखक ही था झौर नतमस्तक होकर उस 
को झाज्ञाका पालन ही अपना कर्तव्य घनाये हुए था। ग्रीताप्रतिपादित 
'कर्म-संन्यास”' व 'कर्मन्योग! गीताका एक महत्वपूर्ण विषय है। इसपर 
अवतक विमिन्न बिचारंके व्यक्तिगत घ सम्प्रदायगत घहुत-से भाष्य व टीकाएँ 
प्रकाशित हो घुकी हैं । इससे यद्ध विषय सरलचित जिशासुके लिये और 
मी अ्रधिक विचारणीय घ गरस्मीर हो गया है । यदि पाठक प्रश्रपातरहित 
इष्टि धारणकर शान्तचित्तसे इस अन्थका मनन करेंगे तो यह अवश्य इस 
विधयर्मे उन पारस्परिक विरोधोंका परिष्ठार करके उन सबका युक्तिपूर्वक 
यथार्थ समत्वय करनेमें समर्थ होगा, ऐसी लेखककी अपनों धारया है । 
अफक्++++क्ष++६... जिन अद्वलीस श्रीसद्गुरुदेवकी कृपा-कटापसे 
[; नाम-संश्कार $ उक्त विचारोका स्फुरण हुआ, उनकी अपार कृपाके 
44+क्रल्‍+++क++ स्मारकरूपसें इस मावार्थ-दीपक ,भाब्यका नाम 
' ओरामेश्वरानन्दी अनुभवार्थ-दीपक रखा गया है । 
यचपि देव-बाययोमें अनेक भाष्य य टीका्शोकी उपलब्धि छोती डे 
जिनसे गीताका गम्भीर रहस्य प्रकट होता हे; तथापि साधारण छद्धिवाकोंके 
+ लिये देवनागरीमें यह अन्थ मीताका वास्तविक रइस्य अकट करेगा । अथोव, 
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जयों-काल्ये मोताका सुँद स्पष्ठ दिखलावेगा, ऐसा निश्चय घारकर इस 
गन्यका नाम गीता दर्पण रखा गया है। 
++++क्श+ २०६... सूल ग्रत्थके आरम्भसे पहले उस अन्यकी गस्भीर 
मर व विस्तृत म्स्दावना 99८ घषट में किखी राह है। उक्त 
अध्लावनान जिन दिपापर विचार किया रुय है, दे पाठकोको विएय- 
सूचीसे विदिव होंगे ॥ यदि पाठक शान्तचित्तले उन्हें विचारेंगे तो 
मीताफा चास्तविक रहस्य उसकी दछुद्धिमें ययाथेरूपसे आरूट दो सकेशा, 
इसमें सल्देह नहीं हैं । इस झन्‍्थकी प्रथमाइत्तिपर जिन खमालोचक मद्दा- 
शर्चोने इस अल्यके दिषयपर जो आपत्तियों उपस्यित को और लेसकऱें द्वारा 
उनका जो समाघान क्रिया यया, अस्तावताझे शतमें बह सब बिपय 'शका- 
स्साधान! शीर्षेकसे उद्ध किया गया है। इससे अन्‍्यका पिपय अधिक 
स्पष्ट एव शुष्ठ हो जाता है । सूलपन्थमे नित्य घुण्य-प्राठकोंक़े ल्लामके तिये 
मदाक्य-इश्सि गीताके प्रद्नन्यास व करन्यास भी लिखे गये हैं भौर गीता- 
ज्यान भी दिया गया दे । किच-कित निम्ित्तोकी लेकर कौरदों तथा पाणढ- 
घोंका युद्ध हुआ, घर्मं किस पक्ष था तथा कैसी-कैली विपताश्रर्मि 
शर्म कैसा-कैसा रूप घारण करता है ? इत्यादि विपयोका टिस्टर्शन कशनेके 
लिये सहाभारतका सच्षिप्त ऐंव्रिहसिक बृद्यन्त भी दिया गया है। इसके 
साथ ही ऐतिहासिक इृष्टिसे गोतोक्त थुन्धफी सत्यता प्रमाणित करनेऊे लिये 
अद्विंसा-सत्त्व' शीर्षक एक खेल जोदा यश है, निसमें युक्तियों व प्रभाणेद्वारा 
महामारत्त तथा गीताकी बटनाएँ ऐतिदालिकरूपले घटित प्रभाखित की गा हैं। 
गीताके सूक्ष छोकोके नीचे अध्येक छोकके साथ सरल अर्थ दिया गंवा 
है, जिससे पाठकोको छोकका शब्दार्थ मल्ली सौति विदित हो खक्े | ऊपरके 
क्ोकसे सम्बन्ध जोडनेके लिये जिस पर्दोका प्रयोग किया गया दे वे इस 
[_] आरके कोछसे दिये गये है क्या छोकका अर्थ सुस्पष्ट करनेंके 
हिये जो पद ऊपरसे लिये गये हैं वे इस ( _) आारके कोमें दिये 
बे हैं । शब्दार्थसे सोचे ( साधारण छोकोंको छोड़कर ) प्रत्येक शकोकका 
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वात्तिक भावार्थ भी दिया यया है, जिससे उस छोफका तत्त पाहकोंक्े 
हृदयह्म हो सके । भावार्थमें जद्दों-क्टी आवश्यकता समझी गई और 
प्रस्तावनाकें जिस प्रष्टले उसका सम्बन्ध पाया गया, उस प्रस्तावना*पृष्ठका 
हवाला भी दिया गया है ) यदि प्राठक प्रस्ताववाफे उस पष्टफे साथ जोड़ 
कर भावार्थकों विचारेंगे तो विषय ययार्थरूपले स्पष्ट हो जायगा । अत्येफ 
यूदें छोकका शगले लोकसे सम्बन्ध भी दिखिद्ाया गया है। अल्ेक श्रध्याय 
के भन्तमें दसी धध्यायका स्पष्टीकरण भी दिया गया है, जिससे समूचे 
अ्रध्यायका भावार्थ एफप्रितरुपसे प्राठकोंक्ों समझूनेमें सुगमता हो । इस 
रपरीकरणमें छोकोफे संक्षिप्त रहस्यको थोढ़े शब्दोंमें प्रकट करनेका उद्योग 
किया गया है और ज्ों-जहाँ भावश्यकता पी, अपने तत्वनिर्णायक 
अजुभवकों इनके साथ ऊपरसे जोढ़ा गया है, जिससे गीताका दत्त्वार्थ 
पाठकॉंके हृदयर्मे म्ती भौंति स्थिर हो जाय। स्पष्टीकरणके आदि घ अन्तर्म 
एक श्रध्यायका दूसरे अप्यायसे सस्वन्ध मी दिखलावा गया हैं। तथा 
सर्वक्षाधारणकी घुद्धिमें इस अन्यका तत्व आरुढ हो सके, इस इष्टिते इस 
भूमिकाफे साथ ही वेदास्तके उन पारिभाषिक शब्दोंकी लद्र्णोसदित 
बर्णानुक्रमणिका मी दी गई है, जो इस प्रम्थर्म अनेक स्थ्लोपर प्रयुक्त 
हुए हैं। यदि पाठक इनको ससकक्तर 'भौर कंण्ठ करके इस अस्थका 
विच्ञार॒पूर्दक मनन फरेंगे तो यद्ट उनको पूर्णतया सन्तोपप्रद द्वोगा ) 

दस. जैसा गौया क्र० १८ छो० ३०, ३१ व ३२ में कहा गया 
4..,५++£ है, जिस घुद्धिद्वारा 'बर्माघ्से व कायोकार्य ग्रथावद्‌ न जाना 
जा सके वह राजसी बुद्धि है और जिस घुद्धिद्वारा सभी श्र्थोको विपरीत 
जाना जाय वह तामसी छुद्धि है । केवद् एक सास्विक बुद्धि ही इस वोस्य 
है. जो कि शास्के अर्थ, धर्मार्म तथा बन्ध-मोत्ञका यथार्थ निर्णय करनेमें 
समर्थ है । इसलिये पाठ्कमंद्दोद्य अपनी शुद्ध साल्िक बुद्धिद्वारा इस ग्रन्थ 
का भनन करनेकी कृपा करके खेखकके परिथमको सफल करें और धाप नैष्टिक 
शास्तिके भागी बरें। मैसः आधुनिक काजमें हिन्दी-साहित्यफ्री मापा प्रचत्नित 
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है, उसकी बरावरीका भाषा-त्ञाजित्व पाठकोंकों इस अस्थम कहीं हँदेसे भी 
न सिलेगा । इसके साथ हो लेखसम्यन्धी न भेससस्वन्धी श्नेक प्रकारकी 
अशुद्धियाँ मो धरष्फल्ल मिलेंगी | इन सब तुथ्यिंके रहते टुए पाठकमहीदय 
अपनी अर्थप्राही लप्तिवक छुद्धिसे इस प्रस्थर्म जो सग्भीर तत्व छुपा हुआ 
है, उसको इसी प्रकार ढ्ँढ निफालनेकी चेष्टा फरेंगे, जिस प्रकार चतुर क्सान 
इ्ु-दयढमें छुपे हुए रसको निफालफर छिलककोंका परित्याग कर देता है, 
यही प्राठकमद्बोद्योले प्रार्थना है । साथ ही सर्यह्ददयच्रिद्वारी श्रन्तयोमीदेयक्े 
भ्रत्ति विनम्र निवेदन है कि वे पते चचनानुखार पाठकोंकों ऐसा श॒द्ध 
सार्तिक बुद्धियोग अदान करें, जिखले इस अन्यके विचारद्वारा उनके हृदय 
हरें-सरे हों। ओर ये परसार्थके अधिकारी बने । 
+म४ ०. ख़बसे प्रथम कोटिय द्वार्दिक धन्यवाद जगनज्ियस्ता 

झ बत्यवाद। 3 का 
| ५>फ++ 4 संर्वोन्तर्यामी श्रीपरमाध्मदेवके चरण-कमलेंको ६, जिन्‍्दोंने 
अपनी अपार कृपा-कठाज्षसे श्रीसदूगुरुदेवके रूपसे श्रवत्तीयं हो इस ग्रन्था- 
कारम अपने गुणानुवाद गायन फरनेका सौभाग्य प्रदान किया ! 

दूसरा धन्यवाद उन मद्दाशयोंको है जो इस अन्धके प्रकाशनमें सहायक हुए। 

इस सबकी ओरसे और सबसे अ्रधिक धन्यवादके पात्र थे पाठक 
मदह्दोदण इंफे, जो श्रद्धासद्ित्त च पक्षप्रातरह्वित दृष्टि वारकर दत्तचित्तसे इल 
अन्धथका सनथ करेंगे श्रोर ययाश्क्ति धारणापरायण होंगे! क्योंकि केवल उस 
दुल्तान्ों (सच्चे मिज्ञासओं) को लच्य करके दी और केवल उनके पारमार्थिक 
लमके लिये ही थ्रे लब मडल्ाचरणकी खाम्रश्नी एकत्रित की गई है, अथोव 
उनके पारमार्थिक योयके लिये ही यह “कुकुम पत्न','लजञ्ञपत्रिका' रची गई है। 30 


+- तेपा सततयुक्ताना भजता प्रीतिपू्वेकम्‌। 

ददासि बुद्धियोग त येच मास्ुषयान्ति ले ॥ 

तेपामेबालुकस्पार्थमहमज्ञावज त्म ) 

नाशयाप्यात्मभादस्यों ज्ञनदीपच भाखता ॥ 
(योत्रा अ० ३० छो० १०-३४ ) 





रूक्षणसहित बेदान्तके उन पारिभाषिक शब्दोंकी 

है वर्णानुकमणिका 

जो इस अ्न्यमें अनेक स्थलोपर प्रयुक्त हुए 

अधिप्ठान---ज्ञिस सत्य बस्तुके आश्रय भ्रम होता है, बह. 
डस श्रमका 'अधिप्ठान' कही जाती है। जैसे सर्प-भ्रमका रक्ु 
अधिष्ठान होती है 7 

, अध्यस्त--अम्रूप कल्पित वस्तु “अध्यस्त' कहती है; जैसे 

सर्प रजुप् ऋध्यस्त होता है! 

अध्यास--अ्रमका चाम अध्यास' दै। अध्यास दो प्रकार 
'का होता है--(१) अर्थाध्यास (२) छ्लानाध्यास | श्रमरूप विषय 
“अर्थाध्यास' कहता है तथा अम-ज्ान 'ज्ाताध्यास' कहलाता ह्लै। 
जैसे सखुमें श्रमरूप सपे 'अर्थाध्यास' तथा सर्प-ज्ञान शानाध्यास' 
कहा जाता है । 

अआर्थाध्यासके दो सेद हैं--(१) सम्बन्धाध्यास, इसको पर्याय 
से संसर्गाध्यास भी कहते हैं ओर (२) खरूपाध्यास | रजुमें जब 
सर्पका भ्रम होता है, तब यह सर्प है! ऐसा श्रमका आकार होता 
है. । तहाँ यह. अर्थात्‌ इदंता-धर्स दे तो रजुगत, परन्तु अमसे 
प्रतीत होता है सर्पके साथ मिलकर । इस प्रकार रज्जुगव इदंवाके 
सम्बन्धका सर्प मान होना 'सम्बन्धाध्यास' कहा जाता है तथा 
सर्प तो अपने खरूपसे सारे-का-सास ही भ्रमरुप दोनेसे रजुमें 
उसका 'खरुपाध्यास' होता दे । 

अतिध्याधि-दोप---ज्ो लक्षण अपने लक्ष्यमें व्यापकर अज- 
ज््यमें भी व्याप जाय; ऐसे दुए लक्षणको अतिव्याप्ति-दोष वाला 
कहते दैं। जैसे 'सॉगवाली गो होती दै” ऐसा गौका लक्षण किया 
ज्ञाय तो यह “अतिव्याप्ति-्दोष' है, क्‍योंकि यह लक्षण महिपीमें 
भी चला जाता है। 

अध्याधि-दोष--ज्ो लक्षण अपने लच्ष्यके सर्च अंशमें न व्यापे 
सो '“अव्याप्ति-दोष' वाला कहता है। जैसे 'गौ कपिला द्वोती दे 


श्र 


ऐसा गौफा लक्षण किया जाय तो यह अच्याति-टोप है; फ्योकि 
भोजाविमाजवे यह लक्षण नहीं व्यापत । 

आभास--ओ वस्तु अपनी कोई सत्ता (हम्ति। न सख्ती हो, 
किन्तु दूसरेक्ी उत्तापर प्रतीतिमाय हो,खो 'दराम्ास' फटी जाती 
है। जले पुरुफकी छात्र पुरषफा आमास है। 

उपाधि--जो उस्तु अन्य पदार्थले पृथर छर दे और आप 
पृथक किये गये एद्ार्धके स्वरूप प्रदेश न पाफे, उले उपाधि 
कहा जाता है । जले घट अपने अन्तर्गत आजाशओं व्यापर 
आफागले जुदा फर देहा है और बह आप आखाशके स्परूपमें 
अ्रक्लेश नहीं पता, 5सब्रिये घट स्वत आ्राजाशसी उपाधि है। 

उपहिति--ज्ो बस्तु पाधिदारा छुश की मर, सो 'उपहित' 
कहाती है। झसे घटगत ध्याकारामात परमें उपहित है! 

क्ारश---जिससे उापेकी उत्यसति हो, यद्ध 'कास्ण' रद्दा जाता 
है। सो ऋण दो प्रकारफा है--( २) उपादजन्कारण -कार्यके 


स्वरुप शिखक प्रवेश दो और जिसके त्रितां फार्यफी सिनि हे 
रह सके, सो 'उपादान-कारण' कहा जाता दै। कसे मृत्तिफा घट 
का उपागन-कारश दै। (*) दिमिल करण--कार्योतयसिसे पूर्य 
ञ्ञो काल तह होम स्हे और खिल दल कार्यका नाश 
न हो, सो 'निम्ित कारण' क्या जाता दे) अस हुम्मकार, 
दराद व चर्काहि घटके निप्तितन्‍्कारण ऐ । 

प्रिणाप--जो काये ऋपने उपाजदें घिकार करके उत्पन्न 
हो। सो 'धरिशाम ऊहाता है। फसे दि दूधका परिणाफ्त है। 

परिणामी-उपादान--जो काण्ण फारैरफां विकारी हो, सो 
“परिणामी-डयादान' कहाता है। जैसे दूध ठधिका परियामी- 
उपाहाम है। 

परिच्छेद--हद अर्थात्‌ सीभाका नाम 'परिच्छेव' है, सो 
ही प्रकाण्का है (* ) देश-परिच्छेद--ज्ो वस्तु एक देशाए हो 
और श्रत्य देश न हो, सो देश परिच्छेष' है। (२) काह- 
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परिच्छेद--ज्ो बस्तु एक काल हो और अन्य कालमें व हो, 
सो 'काल-परिच्छेय' है। (३) वस्तु-परिच्छेद--जिसमें जाति 
अ ध्यक्तिका भेद्‌ रहे, सो 'बस्तु-परिच्छेय' है'। 

वाधू--तीदों कालमें अमाव-निश्चयका नाम वाघ' है। जैसे 
रज्ुशावसे सर्पका ब्ाध, अर्थात्‌ जिकालाभाव निश्चय हो जाता है। 

भेद--सजातीय, विजातीय व खगतरूपसे भेद तीच प्रकारका 
होता है। (२) एक गौका दूसरी गौसे सज्ञातीय भेद है, (२) गौ 
का घोड़ेसे 'विजातीय भेद' हैः तथा (२) अपने शरीरमें हाथफा 
पॉबले और आँखका वाकसे खगत भेद दै। 

मोक्ष--जत्म-परणरूप संसासकी निन्नत्ति तथा परमातन्द्की 
ग्राप्तिका नाम 'सोक्ष' है। 

मुष्ठज्ु---जिसको मोक्षकी तीब इच्छा है सो 'मुसुच' है! 

पिवत--ज़ो मिथ्या कार्य अपने सत्य उपादान-कारणमें विकार 
उत्पत्न किये विना ही प्रतीत हो, सो कार्य अपने डपादानका 'विवतें 
कहा जाता है; जैसे मिथ्या-सर्प सय-रुलुका विवत है।। वियर्त- 
रूप वस्तुकी अपनी कोई सत्ता चद्दों होती, न बह अपने अधि- 
छानमें कोई विकार उत्पन्न कर सकती है 

विवर्तोपादान---जो कयण आप ज्यों-का-त्यों रहकर अपने 
आशय भ्रमरूप कार्यकी प्रतीति करावे, सो 'विवर्तोपाद्न' कद्दा 
जाता है; जैसे रख्चु सर्पका विवर्तोपादन है । 

विशेषणु--जो अन्य पदार्थासे जुदा कर दे ओर जुदा किये 
गये पदार्थके स्वरूपमें मिलकर रहे, सो 'विशेषण' कहता है; 
जैसे 'नील घट । यहाँ नीलने स्थगत घटको अन्य घटोंसे पृथक्‌ 
“कर दिया और आप घट्के स्वरूपमें प्रविष्ठ होकर रहा, इसलिये 
नील! घटका विशेषण है। 

पिशेष्य--जो वस्तु विशेषणद्वारा छुदा की गई सो “विशेष्य' 
कऋहाती है। जैसे 'नील' विशेषण है घट विशेष्य है। 

विशिए्ट-विशेषण व विशेष्य दोनों मिले हुएको विशिष्ट कहते हैं। 


डे 


सत्ता--इस्ती, अर्थात्‌ भ्राचका नांस 'सत्ता' है, स्रो तीत 
प्रकारको दै, ( १) व्यावह्मरिक सत्ता-अ्रह्म्श्ञान विना झिसका 
बाघ (तीनों काहमें अमाव-निश्चय) न हो, सो व्यावहारिक सत्ता 
कही जाती है, जैसे जाम्रत्‌ प्रपश्षकी व्यावटारिक सत्ता है, फ्योंकि 
श्रह्म श्ञान विना इसका वध नहीं दोता । (२) प्रातिभाखसिक सत्ता- 
बहाज्ञान विना ही जिसका वाथ (जिकल्ाभाव-निश्चय) हो जाय, 
सो 'भातिभासिक सत्ता' कहाती दे। जसे स्वप्त-प्रपश्व॒ तथा अम- 
रूप सर्पादिकी प्रातिभासिक सत्ता है, फ्योंकि दोपके निदृत्त होने 
पर ब्रक्म-शास विना ही इनका जिकालाभाव निश्चय हो जाता है। 
(३) पाय्माथिक खत्ता--जिसका तीनों क्लमें झमाब न हो, 
पेसे ब्रक्मकी 'पासमार्थिक सत्ता' है । 

साधी-द्रष्टा--देह्देन्द्रियप्नदु छि दि देशमें आया टुआ शुद्ध, 
चेवनमात्र, जो आप अचल-कृटस्थ रहता हुआ वेहादि ओर इनके 
विकारसोको प्रकाश करे, सो 'साक्षी' कटा ज्ञाना है । जैसे दो 
घुरुषोंके कगड़ेमे तीसरा उदासीन पुरुष जो डनके समगढ़ोंका देखने- 
वाला है; साक्षी कहा जाता है।। 'स्प्ती' 'द्रष्टा' पर्याव शब्द है।। 

साक्यं--साक्षीद्वारा जिस चस्तुका प्रकाश हो, सो 'साचय' 
कह्दी जाती है! 

साधन-चतुएय--इच्क्े नाम ये हैं--(१) विवेक--सार फ्था 
है, असार क्या है ? ऐसे यथार्थ बिचारका नाम विवेक है । 
(२) घेशर्य--घह्मन्लोकपथैन्त भोग्य पदार्थों समका अभाव चैर/- 
प्य फहाता है। (१) शमादि-पढ़-सम्पक्ति, इसके ये चाम हैं-- 
(शो --मतका दुमन/आा) 'ठम'--इस्द्विय- निम्रह, (४) भ्रद्धा 
शुरुःशास्त्रके बचनीमे विश्वास, (ई) समराधन-माचसिक विक्षेप 
का अभाष, (ड) उपराम--साधनखद्ठित कर्स-त्याग तथा विषयत्‌ 
विषयोंले अरुचि, (उ) 'तिविक्षा'--चुधा-पिपासा घ शीतोष्णादि, 
डन्द-सहिष्ण॒ता। (४) छुमुछुता--मोक्षक्षी तीव इच्छा । 

ऐसा चार साध्नसम्पन्न पुरुष ज्लांचका अधिकारी है. । 


विषय-सूची 


 प्रसतावना ( घ० १-३५८ ) 


विषय 
१६ पुरुषार्थ क्या है? ४ 5०९ हे 
२ मोक्ष व वन्वनका खरूप श्र दर 
३. मोक्षका साधन ज्ञान है! “* ३४ श्र 
४. संसारकी उत्पत्तिका निमित्त व कर्मकी प्रब्चता._ १७ 
४. फर्मका क्षय केवल शानसे सम्भव है "४ र्७ 
६. कर्मका मूल कर्दत्व-चुद्धिरूप अग्नान है' २६ 
७, कर्तापनकी मूल भेद-टं्ठि है. * ४० 
रे. भेद्‌-दष्टिका कारण परिचिछुन्न-टष्टि है ४२ 
६, भेद्‌ व परिच्छेद मायामात्र हैं हि छ्३्‌ 
१०, भेद्‌ व परिच्छेदकी मायामात्रतामे दश्नन्त व प्रमाण. ४४ 
६१, भेद व परिच्छेद्की मायामात्रतामें युक्तिव विचार ४७ 
2४. शानसे कर्मोंका क्षय फर्योकर सम्भव है श्द 
१३. खांख्य व योग द्छ 
१४५ 'सांख्य थ योग दोनों खतन्त्र व भिन्न-भिन्न मार्ग हैं! 
इस उक्तिका खए्डन और दोनोंका अभेद कथन' छ्घ 
१४, आधुनिक टीकाकारोंद्वारा निरूपित फर्स-संन्यासके 
स्वरूपकी असप्तिचीनता ० 
२६. आधुनिक टीकाकारोंद्ाया निरूफित कर्सयोगके 
स्थरूपकी अ्संगति व असमिचीनता "४ करे 
१७, उक्त कर्मयोगके अज्ञोंकी परस्पर असम्बद्धता प्र 
श्८, कथा उक्त कर्सयोग अपने खरूपले मोक्ष दिल्लानेवाल्न दे? ६० 
१६. उक्त निष्काम-्कर्सयोगका उपयोग ड 
२०, उक्त प्रकासले सांख्य व योगका अभेद ओर इस अभेदद्वारा 


मोक्ष च लोक-संग्रहकी सिद्धि १० 


विषय 


कर्मका खरूप ४४ 
ऋरम प्रद्धत्तिका हेतु व फल 


विक्तेषकी मुस्य-मुज्य श्रेणियों और कताझे 
उक्त विज्ञेप-श्रणियोंका सूचक फोष्ठ 


विज्लेप-भ्रेणिषोंका उपसंहार 


फ भेद्र 


गीता-द॒श्सि योगरा तात्पये च छितीय अध्याय 


की समालोचना हे 
उत्तीय अध्यू्॒की सम्रएलोचना 
चतुर्थ अध्यायकी समालोचना 
पश्चम अध्यायकी सम्रालोचना 
प्रष्ठम अध्यायकी समरालोचना 
सप्तम अध्यायकी समालोचना 
अष्ठम आध्यायकी समालोचना 
नवम 'अध्यायकी समालोचना 
दशम अध्यायफी समालोचना 
पुकादश अध्यायकी समालोचना 
डादश अध्यायकी समालोचना 
चयोद्श अध्यायकी समालोचना 
चतुर्देश अध्यायकी समालोचना 
पश्चद्श अध्यायकी सम्तालोचना 
पोडश अष्यायकी समालोचना 
सप्तद्श अध्यायकी समालोचना 
अण्!दश अध्यायकी समालोचना 
उपसंहार ४ 

शद्ाप्समाधात ** 28 


श्श्श्‌ 
२३६ 
श्श्छ 
श्श्द्व 
रद्द 
7 
घफ? 

२७३ 
बज 
श्ध७ 
०24 + 

घ्ध्छ 
श्ध्छ 
है. 
डर 
3403] 


श्रीमक्नगवह्नीता ( ए० ३४५९-९४० ) 


विपय पृष्ठ 
४४, गीताकराद्न्यास ४ 5 ३६० 
४६- भीताध्यानम्‌ डर ६५ रेष्रे 
४७. संक्षिप्त पूर्व ब्त्तान्त ४ पे शेष 
४८- अहिंसा-्तत्त् हल रे श्प€ 
४६. घथमोडध्यायः पर ९४ डर 
४७, प्रथम अध्यायका स्पष्टीकरण 5१० ४९४ 
४१. द्वितीयो5ध्याया कर न घर 
४२. द्वितीय अध्यापका स्पष्टीकरण हे 34 
४३. तत्तीयोडध्यायः हल शा े ३५ 
४५४, तृतीय अध्यायका स्पष्टीकर के रद 
४५. चतुर्थोउध्यायः "हल बक ४६ 
2६- चतुर्थ अध्यायका स्पष्टीकरण ध्क ६2 
४७, पश्चमोष्ध्यायः रन ब्न्न श्ष्ष 
४८० पञ्चम श्रध्यायका स्पष्टीकरण रत 5 
४६, पष्ठोउघ्याय' ब्न्न न द्श्५्‌ 
६०. पष्ठ अध्यायका स्पष्टीकरण हट ६४६ 
६१, सप्तमो5ध्यायः डा च्छ्ड 
६२, सप्तम अध्यायकर स्पष्टीकरण न घ्छ्र्‌ 
६३. अख्मो5्ध्याय: 728 55 कद, 
६४, अप्टम अध्यायका स्पंट्ीकरण 35% पद 
६:24 नवमो-ध्याया कब ब्न्न ६६६ 


६६. नवम अध्यायका स्पष्टीकरण हर रर 


विपय 


द्द्छ 
च्क् 
ध्द्६ 
छ० 
छा 
७२ 
9 
७2 
प्र 
ि 
७७ 
ण्प 
७६, 
च्छ 
चर 
प्स्रे 
ये 
प्ड्धे 


दशमोउच्याव ४ 
दशुम अध्याय्रका स्पष्टीकरण 
एकाद्शो5घ्याया है 
पुकादश अध्यायका स्पष्टीकरण 
द्वादशो्घ्याय 
द्वादश अध्यायका स्पष्टीकरण 
अयोद्शोउध्याय- 

शअधोद्श अध्यायका स्पीकर 
चखतुदेशोउध्यायः कर 
जतुवेश अध्यायका स्पट्ीकरण 
पञ्चद्शो<व्यायः * 
पश्चदश अध्यायका स्पष्टीकरण 
बोडशो5थ्याय- + 
प्रोडश अध्यायका स्पष्टीकरण 
सप्तदशोध्ध्यायः न 
खप्तदश अध्यायका स्पष्टीकरण 
अप्टादशी>च्यायः बन 
अछादश अध्यायका स्पष्टीकरण 


॥ झति ॥ 





प्स्तावना 
++फ्री++ 
ऊ पूर्ण मद: पूररामिदं पूर्णास्पूर्णमुदधच्यते | 


पूरस्य पूरमादाय पूर्रामेवावशिप्यते ॥ 


एक्षा+++क्र++++क++ संसारमें प्राणिम्ताजकी चेष्ठा जिस वस्तुके 
; इस्वारथ क्या है? ई लिये 'आखुप्तेरासते/ अर्थात जोप्रवूखे 
५+क्ल++ ++्र+++*#++ स्वप्तपर्यन्त और जन्मे मरणपरयेन्ध, 
अविराम गतिले हो रही दे, ऋव्रह्मस्तम्वपपैन्‍्त सभी आणी एक 
स्परसे अ्रपवी भत्येक चेष्टामें जिसका भीत था रहे हैं, अर्थात्‌ 
जिस मधुर बस्तुके लिये जीवमात्रकी दोड़-श्रूप अठल-रूपसे हो 
रही है' और जिसने अपने लिये भूतजातको ऐसा उन्मत बनाया 
हुआ है; मानो उसके बिता संसार शल्य है, उससे भिन्न क्या 
और कुछ पुरुषार्थ हो सकता दै ! पुरुपस्य अर्थ; ह'पुरुषार्थ:' 
आाणिमात्रकी इच्छाका जो विषय हो वही पुरुपार्थ है ! भप्र्ष 
होता डै' कि वह बस्तु फ्या है, ज्ञो विन किसी वियादके प्रारि- 
माञ्रकी इच्छाका विषय बनी हुई है? कुछ कहतेकी आचश्य* 
कता है! खुख ! खुख !! केवल सुख !!! हाय ! अरे खुख (| तू 
कैसा रसीला होगा? जिसने सर्वे साधारुणके सिस्पर दाथ रक्खा 
जुआ है, किसी एकको भी तो खाली न छोड़ा। कद्दावत द्वै कि 


र्‌ पुरुषाथे क्‍या है. 














भस्मएछुस्‍्ने शिवजीकी तपस्या कस्के यहे वर प्राप्तकियाकि 
जिसके सिस्पर तू हाथ रखेगा वही भस्म हो जञावगा। परव्तु तेशा 
हाथ तो स्वाभाविक ही सबके लिरोपर रज्जा टुआ दे। नज्ानेः 
तुमको यह घर कद्दोंसि प्रात हुआ, जिससे सभी भस्म हो रहे दे? 
एक मल्हे-ले वन्‍्हा वघ्दा भी गर्भले वाहर मिकलते दी सेरे लिये 
नच्द्वा-सा होंठ निकाल्ले बिलाप करता दीख पढ़ता दै। तूने तो 
सबके ही सीत्तोंको अन्‍्मसे ही दागद्यर किया हुआ दे। रेलें सर" 
सर दौड़ रही हैं, जहाज भरकर यह सहे हैं, पूजाएँ हर-ठर दो 
सदी हैं, सेनाएँ फट-कट लड़ रही हैं, वाज़ारोंम खच-पच मच 
शही है, न्‍्यायात्रयोमे वक-वक्तक[ तार लगा इन है, चुलबुलें श्ेः 
रही हैं, कलियों खिल रही दैं, दाथी चिंयाड़ते हैं, शोर दहाड़ते 
हैं ये खब किस लिये १ लाज्ात्‌ अथवा परस्पर करके, जाने 
अ्रथवा वैजाने, सभी अपने-अपने घिचारातुखार अपनी सभी 
चेणशंम पूजा कर रहे हैं केबल तेरी ही । 


गुच्चेमें आके महका। वुलबुलमें जा चहका । 
इसको हँसाके मारा, उसको रुलाओ मारा || 


कहा जाता दै कि उपयुक्त समी समरोंमे समी भाणी 
संसास्सम्वन्धी बियय-भोगोंको वटोरते हुए दौख पड़ते डे, इस- 
लिये किएय-मोग ही एठबार्थ उद्दरतत चांदिये ! परल्तु यह 
विचार असंगत ह प्योंकि त्ोगोंके लिये कोई भी भोगोंलो 
तहों चाहर5, भोगोंके द्वार थी सस्ती पाणी चिविवादरूपसे डख 
झुखको दी व्ोस्ते दीख पड़ते के! अर्थात्‌ भोगोंके हाय मी 
सभी प्राणी उस छुसाखरूपको ही आनलिहृन करतेके छिखे 
व्याकृल हो रहे हैं और जद-जब जो-जो विपय उनदे; लिये झुस्ब- 
दायी नहीं रचत्ते, तब-दव उच-डत विषयोक्ी उस छुखलरूपपर 


भीता-दरपेण डे 


बलि चढ़ा दी जाती है | आशय यह कि ये विषय-भोग तो 
हमएंेे उस सुखस्थरूपकी सॉकी जर्थात्‌ मुँह दिखानेके लिये केवल 
दर्पण-स्थानीय थे । जवतक उनके द्वार उस खुखखरूपकी काँकी 
मिली थे छातीसे चिपटाये रक्खे गये, परन्तु जब वे हमारे छुलारे- 
घ्यारेका सुंदर दिखानेके योग्य न रहे, तत्काल पत्थरपर मारकर 
फोड़ बिये गये । अज्ञी | दर्पण उस समयतक ही धग़लगें दवाये 
फिरते हैं, जवतक' वह हमको हमारा सुँद द्खिलाता द्वै ! परस्तु 
जब उसकी कलई उतर गई, तो उस दो कौड़ीके काँचके हुकड़े 
फो कोन चपेटे फिरे ! फिर तो बंद पत्थरपर रखकर 
चकनादूर कर दिया जाता दे । इससे स्पण्ट है! कि फाँच प्यारा 
नहीं था, अपना मुँह. दी प्यारा था । इसी प्रकार ये विपय प्यारे 
नहीं थे, किस्तु 'सुख' वी प्यारा था । जवतक 'खुख-बुद्धि व 
“आत्म-चुद्धि' रूपी क़लई इन विपयोंपर लगी हुई सद्दती है' और 
थे इसको हमारे आत्म-खुखका दर्शन करानेके योग्य रहते हैं, 
तबतक इनको चिपटाया जाता है; परन्तु जिस काल 'छुख-बुद्धि! 
व 'आत्म-चुद्धि' रूपी फ़लई इनपरसे सर्वेथा छूट जाती दे; वे 
तत्काल परित्याग कर दिये जाते हैं. । गोपीचन्द्र व भ्रदेददरि 
आदिलने धन-दौलत, राज-सिंदासन, बेभव; पुत्र, खी आदि सब 
पर खुद्गा फेर दिया । मीरॉ-मरद्दारारीने पति और संखार- 
सम्बन्धी सभी विद्यमाम भोगोंपर चोका फेर दिया, जबकि घे 
उसके लिये सुखखरूप न रहे | इससे अत्यक्ष दे कि विषय-भोग 
ध्यारं सहों हैं, खुख दी प्णाण है। 07 

सक्षपि अत्येक आ्रायीको संसाससस्वन्धी विषय-भोग किसी- 
न-फिसी माज्ञाएँ प्राप्त हैं, परन्तु खुखके निर्मित्त. उसकी दृत्ति 
किसी भी अंशर्मे दिखाई सह्दी पड़ती; वल्कि अधिक ही दौड़ 
घूप दृष्टि आती है! । यदाँतक कि जितना-जितना:विषय्-भोग 








४ पुरुषार्वे क्या है ? 











अधिक प्राप्त हुआ, उतनी-डतनी ही खुसकी अ्रम्रि अधि 
अडूछ्ी । हे परमात्मा! यह कैसा रोव लया ? वेसीको भी चसीय 
मे हो | छुधातुरको तो धत्येक झासमे संतुष्टि व छुघा निश्वुत्ति 
हेखनेये आती है. परव्तु यहाँ तो मामला हूसस ही है, जुधा- 
निबुत्तिफे स्थानपर छुघा-इृद्धि ही दीख पत्ती है । इसका 
कारण क्या ? कारण तो स्पष्ट ही है, ये विषय भोग हमक्षो 
हमाएे बाब्छिव सुखखरूपका किसी भी ऋण ध्यलिद्रत नहीं 
दिलाते, फिल्‍्मु दूरसे €। जुग्ूक्ी ठुमजे समात एक क्दके 
किये इसके सौल्टर्यकी कलकमात्र दिखला जाते हू) असे एक 
मनमोहिती दूरसे ही परडेफी ओढ्म नवबोंकी चोट भार जाती 
है और प्रमीका हृदय उसके आलिद़्नक लिये अधिसाशधिक 
अचलमे लग पढ़ता है. । 
वाषठ पस्‍्त यूँ शदद नगदीर । 
अातिशे शौक लेजतर गर्दद | 

इसी प्रकार ये घ्िषय सोय उस प्रियतमाका किसी भी 
अश्षमं अपने सवरूपले ध्लिडुन नहीं कराने, वल्कि उसके 
भजकमाघ दिललाकर प्रेतीफे हद॒यको अधिक घायल कर देने 
हैं. श्ौए उसके मिजापके लिये श्रेमीको झतमीदमी भोति 
अश्विक तड़फा देते हैं। तथा अज्धिम्े घृतकी आडुतिये समान 
अह प्रेसमी झज्ि इतवी भड्कती है और जोश म्शग्ती है, 
जिसले प्रेम्रीके हृद्यमें यह व्याकुलता होती है के इसके 
आलिड्ननके किये ससास्स वेश-फातफो सथोदा लुह हो जाथ 
और ऐसा गाद अर्लिड्ञन हो कि जिसमें देश-कालका परिच्छेद 

३ हर्थ यह हे कि प्रपते प्यारेडे सिलापका वचन प्योज्यी मिकटयर, 
इत्ता जाता है, ध्यो-ओयों सस्थाइकी अस्ति अधिकाधिक भहकतो है 





गीता-दपेण... डः 








ही न रहे । परन्तु यह दो कैसे सकता है? पंरिच्छिन् रहकर 
अपरिच्छित्नसे भेट केसे हो ! तुच्छु रहकर मदहानको आलिहन 
कैसे करें? मेले-कुचेले-कपड़े धारण किये रखकर वाद्शादसे हाथ 
केसे मिलाये जाएँ ?.यह तो सिरपरसे ग्रज़रनेकी वाज़ी है 
प्रेम पियाज्ञा जो पिये शीश दक्षिणा देय ।. 
लोभी शीश न दे सके साम प्रेमकों लेय ॥ 
ज्ञामे-चद्ददत (अभेद-प्पाला) पीमा चाहते हो, तो परे फको 
सांसारिक घासता-फासवारूपी चीथड़े, हाथमें पकड़ो शावरूपी 
सद्ध ओर तीरए फरो इसको थ्रद्धारूपी सपतपर | फिर तस-मन- 
धनसे सदुगुरु घ सच्छाखक्ी शरणमें जाकर 'उनकी बतलाई 
हुई युक्तियोंसे इस (खद्न ) का वार'चलाना सीख लो और 
अपने सिस्पर हृढ़तासे ऐसा बार चलाओ कि सिर तनसे जुदा 
हो जाय (फिर तुम्हारी जय दै ! सर्य-चन्द्रमा सबको प्रकाश 
देनेवाले तुम्ही हो, तारागण सब तुम्हारे दी दस्त-कौशल हैं 
तुम्हारी आँखें खोलनेसे संसारकी उत्पत्ति और तुम्हारी आँखें 
थंद कसनेसे संसारका प्रलय खतः सिद्ध है ! 
तद्विद्वि  प्रशिपातेन परिप्रश्नेशग सेवया। 
उपदेच्यन्ति ते ज्ञान ज्ञानिनस्तत्वदर्शिन; ॥ 
श्रद्धावान्नमते ज्ञान तत्परः. संयतेन्द्रियः । 
ज्ञान लब्ध्धा परां शान्तिमचिरेणाधिमच्छति ॥ 
(श३४,३६ ) 
अर्थ--तस्वको ज़ाननेवाले क्षौत्री-पुरुषोंकी भली-भाति 
सेवा करके, नम्न भावसे उन्तको दसाडवबत्‌ .अखाम करके और 
निष्कप्ट भावसे वारम्वार प्रश्न करके तू उस छानको प्राप्त कर, 
पे तत्ववेत्ता ज्वानी तव त॒ुके उस श्लानका उपदेश करेंगे। 


|! 
| 


६ शोत्ष व्‌ बन्धनफा स्व॒रूए 




















अशझ्ुदान दद्तासे तत्यर हुआ घ जितेन्ठिय पुरुष धानको 
आए होलर है और उस झआनको धाप्त करके चत्लण ही पश्म 
शास्विरूप एस्म सुलको पास हो जाता है। अधोत्‌ श्य प्राप्त 
कसतेके लिये श्रद्धा, इढतर आर जडिमेस्द्रियता वीतोंका दोना 
करी है, दीनोमेसे एकके बिता भी से सरेणा । 
++छ+++क्++++्++ उपयुक्त व्यास्याले सिद्ध हुआ छवि खिल 
+ ् भौर बन्‍्घनक्ा 2 संलप्तादेश-साल फरके परिच्छेद व हो 
«५. छत्प. + रेखा परय सुझ्ध ही आशिमाबके जीवन 
+नक्ञ++++ ० ++छक याग सच्य है और बही परम पुश्पाथे 
है। रित्य एव अयल छुछकी प्राप्ति और ढु फोंकी अत्यन्त 
सिवुत्तिका ताप सोद् है। अधत शहायस्ररूपकी प्रति शरीर 
वल्थरूप सखारज्ी तिदुत्तिका भाम्र मोज्ञ है। खुजको सित्य 
बांध और डु/खत्दी नित्य सिन्ञाचि सर्च साधाय्शफों ही चाम्छित 
है. इसलिये भुसुचु हर सभी हैं इस स्थलपर प्रध्न रोना है. कि 
बन्धर क्या है ओर मुक्त किसले होना है ! धोडे विचास्से ही 
यह ध्पष्ट दै कि -- 


धुनरापि जलने पुररुपि सरणे पृन्रमपे जननीजठरे शुयनप्र 


ही पन्‍्था है। अर्थात्‌ जीबक्ो दारम्बार अन्‍्म सेना और 
मरणको शप्त होना यह जो कृष-चीरालीका चक्कर धर्ीन्यसर्त 
के समान सो०“5वी कूपके लिस्पए चल पढ़ा है. लिखते जीव- 
रूपी ऊर पश्लनास्पी रक्ुके साथ वेघे हुए 'यपदे-अपने कमी- 
चुलार उन्म मरणके घवाहमे तीचेन्कपर आहेन्‍्लाते हैं। सेसार- 
रूपी कूपके सिरएट ऋालरूपी किसानके दास छुमाया हुशआा 
चह चक्कर कदाचित्‌ समय नहीं होत, यही इन्चद हैं, यही 
कुछ है और इससे छुटकेएा पाना ही भोज है | 
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इसको इस प्रकार समझा ज्ञा सकता है: कि--- 
३--जीषको जन्म-मरण,श्रहंता-ममतारूप संसारके सस्वन्धसे है. 
२--अद्वंता-ममतारूप संसारका सस्वन्ध शरीरके सम्बन्धसे है. 
सुघुत्ति-अवस्थामें जब जीवका सम्बन्ध शरीरसे छूट जाता 
है, तब श्रहव-ममरूप संसारभी लोप हो जाता है। इस श्न्वय- 
व्यतिरेकसे देहसस्वन्धसे दी संसास्लस्वस्ध स्पष्ट लिद्ध है. । 
३- शरीरसम्बन्ध परिच्छिप्न-्ष्टि करके है । 
४ सिविल हि भेद-दृष्टिकप हैः और भेद-दष्ठि अशाव- 


जन्य है। 

अथवा इस विपयको यों स्पष्ट किया जा सकता है कि जब 
यह जीव अ्रपने खरूपफे अज्लान फरके अपने-आपको किसी 
'परिच्छिक्षझूपमें देखता है और अपनेसे मिन्न इतर संसारको 
'कुछ और जानता दे, तथ इस भेद-दष्टि करके अहंता-ममता- 
दाण इसको खुखआप्तिकी इच्छा उत्पन्न दो भाती है। था तो 
अनन्त एवं सुखरूप ही, परन्तु अपने खरूपसे उ्युत होनेके फाय्ण 
खुखका इच्छुक द्वोता दै। ज्िस बस्तुके संस्कार भीतर होते हैं. 
उस्ीकी इच्छा द्ोती है, यद नियम है । जैसे फस्तूरी-म्॒गके 
अन्दर कस्तूरीका नाफ़ा विद्यमान ध्ोनेसे उसकी गन्धके 
संस्कारोंसे आवेशमें आया हुआ वह उस गश्धकी तलाशमें घन- 
चन भटकता फिरता है; इसी प्रकार यह ज्ञीव सुखका भणडार 
आपने अन्दर भरपूर रुखता हुआ, अक्ञानक्रे कारण उसको अपने 
अच्दृर न ज्ञान; सुगके समान उस परम सुखकी मदकसे मोदित 
हुआ चारों झोर खुखके लिये भटकता फिरता दैः-- 

अब मोई फिर फिर आवत हॉँसी । 
सुखस्वरूप हो सुखको हूँढे, जलमें मीन पियासी ॥ 


द्द मोक्ष व बन्‍्धनका खरूप 

















खुखकी इच्छा अक्ञान क्के ही दोती हैः और यही दुख 
कि । सारांश, कुछ परिच्छिज्ररूप बत्कर अद्देता-ममताद्षार 
झुखको इच्छाप्ले यद् ज्ञीव कर्ता-बुदधि धारकर कमेमें प्रदत्त 
होता है! और भेद्‌-इष्टि करके किसी पस्तुमें असुकल-वुद्धि और 
फिसीमें प्रतिकूल-चुद्धि फरता है। फिर अनुकूल-चुछिके विपय 
पदए्थेमे राग शरीर प्रतिकूल-बुद्धिके विषय पदार्थेमिं ठ्ेप करने 
छगता दै। इस धरकार यद्द प्रकृतिकी नीतिके साथ पत्थायमान 
दो जात है.। ओर डखस नीतिमें यह नियम किया गया दै कि 
शुग पुण्यका हेतु दे और द्वेप पापफा | इस प्रकार अशान 
करनके सुखकी इच्छासे फर्तेत्व चुद्धिके पत्थत्तमें फेंसा छुपा यह 
जीव रागनदद्देषद्धारा पुणय-पापक्के फल खुस्त-छुःखके भोगफे- 
निमित्त हेहरूपी कारागारम डाला जाता है | फिर खुक्षकी 
इच्चासे बेहके द्वास कसे करता द्वै और उत्ते फलभोगके 
लिये फिर द्रेहकों श्राप्त होता है, क्‍योंकि देहके बिना भोग 
हो श्द्दीं सकता, इस्ीलिये इसे 'भोगायतन” कहा गया है। इस' 
रीतिखे कर्मसे देह और देहसे कर्मेका प्रचाद् ऐसा अटल रूपसे 
घल पड़ता है कि जिसका कद्रचित्‌ अन्त नहीं आता, चाहे 
संसारका प्रलय भी क्‍यों न हो ज्ञाय ' एक प्रतय क्‍या, खाहे- 
अन्नल्त ब्रह्मा भी अपनी-अपनी आयु व्यतीत करके विदेहसुक्त 
क्‍यों त दो जाएँ, परन्तु इस जीवफा यद देह य कर्मका चलापए 
हुआ चक्र कदापि शत नद्दी हो सकता,-- 


अव्यक्ताद्यक्तम३ सबी३ प्रभवन्त्यहरागमे । 
राज्यगमरे अलीयन्ते तत्रैधान्यक्तसशके ॥ 


| ३ शो भोगनेका स्थक्ष। 
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भूतग्रामः स एवाय॑ थूत्वा भूल्वा प्रत्लीयते । 
राज्यागमेप्वशः पा प्रभवत्यहराग्रमे || (८१०१४) 


अर्थ--ब्रह्माके दिन-प्रवेश कालमें अब्यक्तरूप मावाले ये 
सभी व्यक्तियाँ उत्पन्न दोती हैं और ब्रह्माके राज्रि-प्रवेश कालमें 
उसी अध्यक्त संशायाली मायामें सब प्रतय हो जाते हैं। है पार! 
इसी प्रकार यद्द भूतसमुद्गय छो-होकर वरवश ब्रह्माकी राभिमें, 
अव्यक्तरम लीन दोता है' और दिन उत्पन्न होता रदता दै।... 


संता ऐसी कोई शक्ति नहीं जो इसपर दया करके 
इसके इस अनिए प्रवाइको रोफ देवे, अबतक यह आप ही उज़टकए 
अपने स्वरूपकी ओर न आबे झोर झानाभिते अ्रश्ानजन्य इस 
कंर्ता-बुद्धि व भेद-टप्टिको दुग्ध न कर देवे । क्‍योंकि प्रकृतिके 
राज्य में यद् नियम किया गया है कि 'जो करेगा वद्दी भरेगा'+ 
कर्ताकों भोक्ता धसना पढ़ेगा द्वी। कर्ससस्फार सदेव कर्ता* 
बुद्धिके आश्रय रहते हैं, इसलिये जवतक कर्ता-बुद्धि द्ाज़िए 
झहै और अपने पसमानन्द्ख रूपमें ठीक-ठीक प्रवेश कस्के इसको 
दर्धे नहीं किया गया, वे कर्मेसंस्कार अवश्य कर्ताकों भोक्तुलके' 
बन्धनमें लायेंगे, यह अनिव्राये है | दे भी यों दी। कि जब इतत 
कर्तापन व कर्स झ्ादि सभी संकल्पोर्मे बद्द सत्यखरूप परमात्मा 
विराजमान दै श्रौर उसकी देख-रेखमें यद्व सब व्यापार हुआ द्दै, 
फिए उसको अन्यथा ,करनेको फौन समर्थ है? उस ब्यम्बक 
की आँखोंपे कोई कैसे लीच डाल सकता दे ! करते समय यद्द 
थोड़े ही ज्ञाना था कि मुझे किसीने देखा है; यदि ज्ञाना दोता 
तो करत ही नहीं; परन्तु उस देखनेवालेसे आँखें कौन चुरा 
सकता है? बद तो दिव्य-्दष्ठि दे |: नजर 


३० भोक्ष व वन्धनका स्वरूप 








यह सित्तम' है कि उसके हैं चश्म कहाँ ! 
पर ऐसी किसीकी नज़र ही नहीं। 
है नर्रका उसके जहर खिला, 
पर है मह कहाँ ! यह ख़बर ही नहीं | 
खाते सप्तय तो भीठी-मीडी जातफ़र गाजरें खा गये, पर शब 
'पेटमें चलने लगा फटारियां। श्राशय यह दे कि फर्मर्ति सत्यखरूप 
पणय्मात्मा विशजमान हे, इसलिये वे किसी प्रकार फलशत्य 
नहीं हो सकते, वे ध्यवश्य फलोन्पुख धोकर कर्ताको भोक्ताके 
घन्धनमें डालते हैं । स्गराश, देइकी प्रामि छु'खमोगके लिये छी 
है, क्योंकि सासारिक खुख भी दु'खसे समा छुआ दोनेके कारण 
डु खरूप ही है। छु,ख सुखके हेतु पुएय-पापके ससस्‍्कार हैं। 
पुणय-पाप शग-छप करके होते हैं.। गग-द्वेपका भूल अद्धकूल 
ते प्रतिकूल-शात है। भन॒ुकूज्त व प्रतिकूल-ज्ञानका हेतु 'अहँता- 
अमताह्वारा खुखके भिमित्तसे कर्ता-बुद्धि दे। कर्ता-बुद्धि भेद- 
रष्ठि फस्के है| भोर भेद-दृष्टि अपने खरूपके अशानसे है। 
अर्थात्‌ भेद-दष्टि करके अद्वत-म्मताहार जब इस जीबको 
यद इच्छा घोदी दे कि 'मैं सुखी होऊ', तव उस छुखकी इच्छा 
से कर्ता-बुद्धिके वन्‍्धनर्मे आया दुआ अनुकूल अतिकूल, राय-छे प- 
पाप-पुण॒य, सुझ्च-डु'ख एव जस्म-मण्णे पवाइमें बहता चला जाता 
है। और कद्दी किनाय नदी पाता। यह सपभ्ी वन्‍्धन दे और इसी 
चन्धनसे मुक्त दोना 'सुक्ति! है । 
चेतन रोगी छे रक्षो, प्रस्पो चइम आजार' । 
कहूँ खर्गे पुनि नरकक्षी, लाग्यो खान पैज़ारं ॥| 
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लाग्यो खान पैज्ञार, रेन दित राखे ड्रिस्सा | 

हम अहुक) तुम आए) इसमें मेरा हिस्सा ॥ 

कहे गिरधर कापिराय, बुद्धि सह नख शिख सोगी । 

बिना दिल कफ वाय। भेयों परमेश्वर रोगी ॥ 
(रकप+स+क्र++++#+4_ उपयुक्त व्याख्यासे बन्धवका खरूप स्पष्ट 
[सोदका साधन शान है ६ किया गया। इस पर मनन करनेसे 
ब+क्र++++पा++++++ प्ोत्तका साथन शीघ्र दी जाता जा सकता 
है। पर्धनके तोढ़नेफा नाम दी मुक्ति है, इसलिये जिस साधन- 
द्वार बस्थन तोड़ा जाय वही मोक्षेका साधव हो सकता है 
जत्म-मरण, खुख-डु:ख एवं पुएय-पापका मूल करत्व-्वुक्िरूप 
श्रहवकार ही दै, यदी सब वन्धनका हेतु दै।लभी राम-द्वेप एवं पुरय- 
पापादि कर्मक्ति संस्कार इसी कर्दत्य-बुद्धिके आश्रय रहते हैं।। 
क्योंकि 'आहं-फर्ता-दुद्धि' के अभिमान फरके जो भी कुछ स्कुस्ण 
व चेण, शुभ अथवा अश्चम, इसके द्वारा होती हैं थे स्कुरण व 
चेश तो समुद्रय तसत्नोंके समान उत्तर कालमें दी लीव हो जाती 
हैं, परन्तु वे अपने बीजरूप संस्कार हृदय-क्षेत्रम छोड़ जाती हैं, 
जहाँ कर्वत्व-श्रहंकारका निवास है इसी अद्दकासके आश्रय 
वे संस्कार खब्म रूपसे रहते हैं, क्योंकि उन चेएओंके कर्वापन 
का यही अभिमानी हुआ है'। फिर वे सूध्म संस्कार अपने 
समयपर स्थृूत्न रूपमें उसी प्रकार फल्नोन्सुख हो जाते हैं, जिल 
प्रकार सूमिमें खद्म रूपसे छिपे हुए वाता ज्ञातिके वीज वर्षो 
काल्में फूट मिकलते हैं, अथवा मेंढककी अरमके खत्म परमार 
धैर्षान्‍काज्षमं सजीब हो जाते हैं और फलके सम्मुण होते हैं। 
इसी प्रकार वे कर्म-संस्थार फलोस्सुख होकर अपना मजा 
चखानेके लिये धरवश कर्ताको जन्म-मरणके बन्धनमें लाते द्व 


श्र मोज्षका साधन छ्वान है 


चाहे शुभ हों अथवा अशुभ, भोगके लिये शरोस्के बन्धनर्म 
अघश्य आना पड़ेगा, चाहे देव-योनिदझे भोग ही क्‍यों न हों । 
इस प्रकार शरीरके सम्बन्ध करके दी इस ज्ीवात्माको जल्म- 
मस्ण है, जिसके समान संसासय्में और कोई दुख नहों दे । 
शुरीर-सम्बन्ध करके ही इस अच्युतको च्युत, अपरिच्छून्नको 
परिच्छिन्न, सिमेलक्रो मलिव, छुखस्वरूपको हु खखरूप, अजन्मा 
को जन्म और अविनाशीको नाशके बन्धनरम बास्म्यार आना 
पड़ता द्वै । इसीलिये शाल्मकारोंने सिद्धान्त किया है कि जीव 
कर्म करनेमें तो खतस्त्र है, करे वा व करे, परन्तु फसके भोगने 
में स्वतस्त्र नहों कि श्षोग भोग वा न भी भोगे, किन्तु भोगनेम 
तो बच्द परतल्त्र दी है, अवश्य भोगना ही पढ़ेगा। जैसे ऊर्णुनामि 
जन्तु अपने अन्दरसे जाला निकालनेमें वो खतन्त्र दै, परन्ठु 
निकाल लेनेपर तो उसको फेंसना ही पड़ेगा, फ्योंकि.-- 
'ताशुक्त चीयते कर्म कल्पक्ोंटिशतैरपि |” 
“अवश्यस्भावीभावानां प्रतिकारो भ्वेद्यदि । 
तदा दुःखैने लिप्येस्न्‌ नसरामयुघिष्ठिता) ॥' 
अर्थ यह कि 'भोगे बिना कर्मका क्षय नहीं दै, चाहे शत- 
कोटि कल्प भी क्यों न दीत जायें'। यदि अबश्य होनेबाली 
घटनाओंको रोका जा सकता, अर्थात्‌ यदि भोगके बिना कर्मों 
का ज्वय सम्भव दाता तो राज्ञा नल ब युधिष्ठर जैसे धर्मान्मा थ 
प्रतापी और भगवान्‌ रामचन्द्र जैसे अचतारी पुरुष शरोर करके 
डु.खोंसे लिपायमान न होते (! 
इस रीतिसे कर्तृत्व अभिमान करके ही कर्स है और कसे 
करके ही जन्म मस्ण है। जवतक कर्तापन उग्ध न दो जअत्प-मरण 
से छुटकारा कहाँ! कर्तापनका पूल अस्पोडसावल्यो5्दमस्मिः 


























गीतानदर्षण. - श्३ 




















'वद्द और है, में और हूं! यद्द भेद-दृष्टि है, भेद-टध्टि अपने 
स्वरूपके अश्वानसे है और अक्वानकी निवृत्ति अपने खरूपके 
अपरोज्त शानसे होती है! किसी प्रकार कर्मो करके अश्वानको 
निवृूस करना चाहें तो असस्मव है, जैसे अन्धकारको किसी 
प्रकार अक्न-शख्रले निद्धत्त करना चाहें तो नहीं हो सकता 
अन्धकारको दूर कस्नेके लिये तो प्रकाश द्वी चाहिये। 

झज्ञान अन्धकाररूप है, कर्मरूपी ठोकरें तो अज्ञानरूप 
अन्धकारों दी हैं। अर्थात्‌ जब मनुष्य अन्धकारमें चलता दे 
तभी उसको ढोकर लगती है, प्रकाशर्म नदीं। इसी प्रकार जोब 
जब अशान-अन्धकारसे आवूत होता दे तभ्ती उसको कर्मरूपी 
ठोकरें लगती हैं। इस प्रकार कर्म' अज्ञानजन्य है, फिर घही 
अन्धकाररूप अप्ञानकों कैसे दूर कर सकता दै ! दूसरे, कर्म 
करके जो कुछ भी बनाया जाता दे बद्द स्थिर नहों रह सकता, 
नाशको प्राप्त दोकर रद्ता है, फ्योंकि बननेके साथ बिगढ़ना; 
उत्पस्तिशे साथ नाश लगा हुआ है।। इसीलिये वेदका ढिंढोरा दै-- 


१-- तथयेह कर्मचितों लोक छीयते एक्मेबापुत्र 
पुणयचितो लोक क्षीयते । 
२---ऋते ज्ञानान्न मुक्ति/' 
३---ड्वानादेष तु फैवटप्स! 
४--नान्यः पन्‍्या विद्वतेष्यनाय 
अर्थ न डर 
पक कर्सरचित बह लोक क्षयको प्राप्त होता है, 


उसी प्रकार कर्सेसे बनाया डुआए पुएयरचित परलोक आदि 
भी नाशको प्राप्त द्वोते हैं.। 


श्छ सोच्च का साधन शान हे 





२--झ्ानके विन मुक्ति नहीं है। 
इ--केवल शानसे ही मोक्ष सम्भव दे । 
४--म्रुक्तिके लिप्रे और फोई मार्ग दी नहीं दे । 


इस भकार छानके बिना केबल कर्मसे ही सोक्ष स-पुष्पके 
समान द। वास्तवर्म सत्य यददी दे,सभ्ी वेद-शार्मोंका सिद्धान्त द॑ 
कि संखारकी उर्त्पत्ति भायारुप अज्ञान करके ही है। यस्तु होवे 
कुछ और ज्ञान लेना कुछ ओर, इसीका नाम विपरीत पानरूप 
अध्न दे । जैसे सम्पुस्त देशमें दोये तो सज्जु और उसे जान लेनए 
सर्प, यद्दी अज्ञान दै। अब बतलाइये इस सर्पको निन्त्त करते 
के लिये यदि भनन्र-जस्त्रफा उपयोग किया जाय अथवा लाटीसे 
सारा जाय तो इसको निद्नसि केले दो ” लाडी आदिसे मिद्वत्ति 
वो तभी सम्भव दो सकती थी, जब फि सपे चास्तव में बाह्य 
देशमें दोता, परन्तु बाइर सम्मुख देशमें तो स्ज्ज़ु है, सर्प है 
ही नही, फिर घद्द लाडीके प्ररस्खे फेस दूर दो ? वेबल मन्द 
अल्धकार दोषसे सज्ञुमें सर्पेकी श्राति हो रही दी । यदि 
अन्धकार दूर करनेफे लिये दीपक छाया जाय तो रज्जु स्पए 
भान दो ओर तब खपका ज्रिकालामाव सिद्ध हो जाय | स्प- 
प्रतीति-कालमें भी थी तो बास्तघमें रज्छु दी, सर्प कहींसे 
अप्या नहीं था, न पश्चात्‌ कहीं नष्ट हुआ, फेचल सज्जुके अताव 
से सर्प अपनी प्रतीतिमें ही भान हो रहा था और खज्ज़ुकै शाचसे 
खर्पका भाव व अभय दोनों दी श्रमरूप सिद्ध दो गये । ठीक, 
इसी प्रफार पण्मात्मामँं अपने आत्मस्वरूपके अजानदो अदं-त्वम 
जन्म मण्ण,पुरय-पाप तथा खुख-डु'खरूप संसारकी प्रतीति हो रही 
दै। यदि इसको केघल के फरके ही नष्ट किया ज्ञाय तो असस्मव 
डी है, केवल कर्म करके आजतक पथ किसने इसकी लिद्ञ॒त्ति 


शीता-दपेण, श्र 











की दे ओर न कोई करेगा। इसको दूर करनेक्ते लियेतो' 
खाधनर्सपतक्त अधिकारीको शुरू व शास्त्रकी रूपए और अपने 
द पुरुषार्थदाण अपने आत्मखरूपका छान ह्ढी सम्पादन करता 
चाहिये, तंसी इस डन्म-मस्णुरूप संसारकी निन्वक्ति सम्भव: 
हो संकती द्वै। क्‍योंकि संसार वास्तवर्म उत्पन्न नहीं हुआ, 
झपनी उत्पत्तिसे पहले भी यद्द नहीं था और अपने नाशके 
पश्चात्‌ भी इसे नहीं रहना है, फेवल मध्यमें दी इसकी भ्रमरूप 
पतीति द्वै)-- हा ; 
अध्यक्तादीनि भूतानि व्यक्षमध्यानि भारत । 
अध्यक्तनिधनान्येष तत्र का परिदेवना।॥ (सरणों 


अर्रै--सव भूतजात अपनी उत्पत्तिसे पहले भी अपनी कोई 
आक्ृतिरूप' व्यक्ति नद्मीं रखते ओर अपने माशके श्रवन्तर भी 
इन्हें' आकृतिद्दीम रह जाना दे, केवल मध्यमें ही ये ब्यक्तिरूप 
में प्रतीत हो रहे है। इसलिये हे भारत ! इनके लिये रुदन कैसा 

क्ष्योंकि' जो धस्तु पहले व पीछे न हो, केवल मध्यमें दी प्रतीत 
हो, बह वास्तव्म सध्यभ्रतीति-कालमें भी अपनी कोई हस्वीः 
नहीं रखती, वहिक रज्जुयें सर्पके समान भध्यमें भी भ्रम कस्के 
ही घतीत होती द्वे, बास्तवमें होती नहीं। इली प्रकार मध्य- 
प्रतीतिकालमे भी यह संसार है नहीं, केवल अपने अश्ञानरूप 
अ्रम करके दी जीवको यह प्रपञ्ष प्रतीत हो रहा दे | प्रतीति- 
कालमें भी ज्लिस्तको दम प्रपश्चरूपसे जान रहे दें, वद्द वास्तवमें 
खत्‌खरूप, परमत्मा ही दोता है, जेले श्रमकालमें जिसको दम 
सपेरुपसे देखते हैं, बदः वास्‍्तवर्मे रज्जु दी दोती दै। जैसे 
'िद्गदोष करके खष्त-संसार प्रतीत होता दे और स्॒प्नसे जांसकरू 
डखका त्रिकालाभाव सिद्ध द्वो जाता है, इसी प्रकार -अश्ञावरूए 


जद सोक्षका साधन ज्ञान है 











पलिद्ा करके ही इस संसायकी प्रतीति है और शान-जामुति 
आपतेपर इसका त्रिकाल्मभाव सिद्ध हो सकता है 
या निशा सर्चेयूतानां तस्यां जागाते सेयमी । 
सस्यां जाग्रति सृतानि सा तिशा पश्यतो झुनेश )। (र६७) 
अर्थे--ज्िल नि, शुद्ध, परम्तावन्दखरूपकी ओग!से 
सर्व भूतधाणी खोये हुए हैं, अर्थात्‌ खेत दूँ, उस पससात्मखरूप 
में बह संयमी शानी पुरुप सचेत द्वो रहा है, जाय रहा है, उसका 
भोग कर रहा है। ओर जिस जन्म-सग्णरूप संसार सर्वेभूत 
जाग रहे हैं, अर्थात्‌ करुत्व-भोकद॒त्वके वन्धनँ पढ़े हुए. हैं. उस 
सेंसारकी ओरसे वद्द तत्ववेत्ता मुनि सो रहा है, उसकी हष्टि 
अ यह सेसार शल्यरूप हो गया है अर्थात्‌ इसका जिकालाभाव 
सिद्ध हो गया है । 
खारंश--आ्रास्त्या प्रतीत! संसारों विकेकान्न तु कमीमेः ! 
न हि रूज्जूरगागेपों घटाधोषाल्िक्तते ॥ 
अथे --भरांतिले धर्तीत होनेबाला संसार केवल आत्मखरूप 
के धानसे ही निदुच् होना सम्भव है, क्से कदाचित्‌ हाँ, 
जिस प्रकार सज़्जुमें अमसे प्रतीत छुआ खरे घट आदि शब्द 
से डर नहीं किया जा सकता, केबल प्रकाशले दी इसकी 
लिमृत्ति सम्भव है । 
सारांश, कर्माका मूल अज्ञान है श्र बह कसेद्धाय फिसी 
अकार निद्वच नहीं किया जा सकतए । क्योकि अछ्यत्त सुल है; 
कर्स उसका फल है, फल सूलका विरोधी नहीं, अज्ञान का 


बिसेक्ष वो छालरूप कुछर दी दै जिससे अछान सूल काटी 
जाकर कर्स-फल सी कर जाता है! 


गीतादर्षए.. श्‌७ 
वुफतफ्क+सम्र++++ंआ+++ -... ओव हमें यह विचाए कर्तव्य है'कि 
[ंसंसारदी उत्पत्तिका निमितत) झानके दारा केमोका क्षय किस 
+ व कमकी प्रवकता | अरकार सम्भव है तथा उस शानका 
करते क्रे+++फ्रै+++क्लर+++ फूथा खरूप है ९ बेदान्तका यह 
स्थिर सिद्धान्त दे कि यहं संसार जीवके अपने भोगके लिये 
ही रचा गया है, अर्थात्‌ अपने कर्मोद्दासा इसको रचमेषाला 
यंद्द जीव आएं ही है। जैसे वाग़बान आप ही अ्रपंता बशग्ीचा 
लेंगाफर आप ही उसके खट्टेमीठे फल चखता है, इसी 
प्रकार संसार-रचत्ाका इसके सिवा और कोई प्रयोजन नंहों 
कि यह जीवको अपने किये हुएं कर्मोकां फल-भोग करे 
इसलिये यह संसार भोगरूप दी है। कर्दृत्वके बन्धनमें आया 
हुआ यद्द ज्ञीब, अपने. कर्मोका फल भोगनेके लिये मायारूप 
प्रकृतिके सांथ॑ वैंधा हुआ आप ही. श्रपन। संसार बनाता है, 
इसीलिये यह संसार कर्मरचित द्वी केह्ा गया है। 
तथ्ययेह ' कमंचितों , लोक! क्ीयते 
एवमेवामुत्र पुण्यचितो' लोकः चीयते । 
अर्थात्‌ क्या यह लोक और क्‍या परलोक, संभी जीवोंके 
अपने-अपने कर्मो्गार ही से गये दें और अपन-अपना फल- 
भोग देकर. नए द्वो जाते हैं। : शुद्धस्वरूप परमात्मा तो कैंचल 
जीवोंके अपने-अपने कर्स। कर्मरेंचिंत संसार और-फलभोगकै 
नीचे साक्षीरूपले विराजमान-दै और॑ उदासीनरूंपले इन सभी“ 
व्यापारोंकां दरण है; आप किसी. भी: :विकारंसे. इसी पके 
लेपयमान नहीं होता; जैसे पश्वीमे पे 
हुए होते. हैं.ओऔर पुथ्वी उदालीनवंत्‌ है 
सें/डनको - फेलोन्छुल- कर: देंतो।है। आप किसी: प्रकार उततसे 
झ 
























१८... संसारकी उत्पत्तिका निमित्त व कर्मच्ती प्रबलता 


ज्ैपायमान वहीं होती। इस प्रकार कठेत्वके बम्धनमें आया 

हुआ यह जीव प्ररृतिक्रे छाधीत रहकर अन्म-मरणुक्े प्रवाहमें 

अटलरूपसे वहता सढवा है। यहातक कि कत्पके अन्त पी 

ग्रद ध्रक्कतिके अधीन रहकर प्रकृति्में ही लय पाता है, परमात्ता 

मैं लय पहीं हो सकता. फ्योंकि यह. अभी कर्दत्वकें बन्धनमे 

है । अतः दूसरे कत्पके आदिमें यह फिर प्रकतिसे मिकाज 

फ्रैका ज्ञाता है और इसी प्रकार घटीयन्त्फे समान भटकता- 

फिरता & । इस घिपयकी खाक्षीमें स्वय भगवान्‌ अपने श्रीमुसख्त 

से थे आज्ञा करते हैं--- 

स्वेभूतानि कौन्‍्वेय प्रकृति यान्ति साप्िकामू । 

कब्पकषेये पुनस्‍्तानि कल्पादो विश्ुजञाम्यहम्‌ ॥ 

प्रकृति स्वामवशस्य विसुजामि पुनः पुम ) 

भृतप्रामम्सि झृत्सतसपर्श प्रक॒तेवशात्‌ ॥ 

न थ मां तानि फ्रमीणि निव व्नन्ति धन्य । 

उदासीनवदासीतमसक्त तेषु कमसु ॥ 

अयाध्यतेण प्रकृति; बयते सचराचरस | 

हेहुनानेन झऔन्‍्तेय ज़गद्िपरिवर्तते ॥ (६७-१०) 
अर्थ--हे कौन्तेय | सभी भूत-प्राणी कल्पके नाश हो जाने 
पर जेरी प्रकृतिये लय दो जाते हैं। ( प्रकृतिमे लय होनेका यह 
कारण है कि कर्टत्व-श्रभिमानके कारण कर्मोंका घेग कद्ापि 
शत नहीं हो सकता । क्योंकि जद्दों चद जीद भोकता बसकर 
सद्धित-कोशमैंले कुछ करे भारव्ध-पोगके लिये लेठा है. बड़ों 
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करता रहता है। इस प्रकार वीजसे वृक्ष और तृत्तसे वीजके समान 
यद्द सजित-कोश सेव अट्टूट, हरा भर व भग्पूर रहता है 
आर कर्मोके साथ ही प्रकृतिका वन्धत है। यदि वर्तमानमें इस 
ज्ञीवके कर्मोफा भोग समाप्त दो जाता और भविष्य्म कर्तापन 
ने रहता तो यह अवश्य प्रकृतिके वन्धनसे छूट सकता था । 
परन्तु अष्वानरे सद्भावले न कर्तापनसे ही छुटकारा मिलता है' 
और न भोगोंसे । इसलिये यह प्रक्ृतिके वन्‍्धनसे छूट महाँ 
सकता ) श्रौर कल्पके आरम्ममें मैं उनको फिर प्रकृतिसे उत्पक्ष 
कर देता हूँ | ( जैसे ज्ञीव कर्स करता-करता जाम्नतूलसे सुपुन्तिमें 
चला जाता है और खुपुततिसे उठकर फिर उसी भ्रघृत्तिमें लग 
जाता है, इसी प्रकार फल्पके आविमें प्रकतिसे निकाल फेंका 
जाता है!) | इस प्रकार अ्पवी प्रकृतिको आश्रय करके मैं 
बारम्थार सम्पुणे भूलसमुदायको वरवश ( अर्थात्‌ अपनी किसी 
इच्छाके बिता ) भ्रकृतिके अधीन रचता हूँ । परन्तु हे धनञ्य ! 
थे कस भुझे घन्‍्धन हों करते, क्योंकि मैं तो उन कर्मोर्मे 
अपनी सत्ता-स्फूरतिसे उद्दसीनके समान स्थित रहता हैं। इस 
प्रकार मेरी अधिष्ठानतामें प्रकति चणाचर जगव॒को रचती है 
आर इसी हेलुसे जगत्‌ विशेष परिवत्तनको प्राप्त द्ोता रदता है । 
आशय यह कि शुद्धखरूप परमात्माकी श्रधिष्ठानतामें प्रकृतिके 
आधार संसारकी रचना होती हि श्रौर प्रकृतिका वन्धन कर्दृत्व- 
अद्वेंकारके साथ है। कठैत्व-अईंकाय्द्वारा किये हुए कर्स-संस्कारों 
के अचुसार ही प्रकृति फल-भोगके लिये संसाय्की स्वना फरती 
है और उस जीव-प्रकृतिके आधार ही यद्द ज्गत्‌ दे | यथा-- 


भ्मिरापो&्नलो वायु) ख॑ मनो चुद्धिरेव वे । 
अहंकार इतीयं मे भिन्ना अक्ृतिस्टथा: ॥ 


४०. खँसारकी उत्पत्तिका निमित्त व कमेकी प्रवलता 











४ “ अपरेयरमितस्तवन्यां प्रकृति बिद्धे भे पराम 
: अीवभूतों महाव्ो यण्द धार्यने जगत ॥(००,५) 
अर्थ-पश्चभूत, सन, बुद्धि तथा अहकार-बह आठ मकार 
की प्रकृति तो अपर ' अर्थात्‌ कार्य-प्ररृति है । इससे भिन्न भेरी 
क्लीवरूपर दूसरों पर अर्थात्‌ सूल-प्रकृति हे, जिससे यहदद 
खस्पूर्ण संसार धारण किया यया दे । 
अर्थात्‌ शुरूखरूप परमात्मा तो बित्ता किसी विकासके 
केवल सप्तामात्र साज्नीरुपसे स्थित दे और इस खंसाय्का 
विवतोंपादान दै। मकृति परिणामी होकर संसारके रूपमें 
परिणाम भाषको प्राप्त द्ोती है ओर इस सखसारका परिणामी - 
डएएडन है| ठथा जीबके रूस-“संस्कार सिमित्तरुप धनकर 
प्रकृतिको प्रेश्णा करनेवाले हैं और अपने संस्कारोंके श्रमु सार 
ज्ञीबर भोक्ता होता है । जले स्वामीक्षी भावनाके अनुखार स्वामीका 
रूख पत्र कारोगर परित्तिपसर भोति-मॉतिके चित्र निकालता हैः 
आर वे खामीके भोगके लिये होते हैं. तथा जले मद्ाराजाधि- 
राजके संकेतमाजसे उसके सेचक महल, मन्दिर, याग व बगीचे 
उसके भोमके लिये तत्काल निर्माण कर उसे हैं- इसी प्रकार 
भिन्तिके समान अचलरूप परमात्माकी अधिष्ठानतामें इस 
जीवरूप महाराजाधिशज़ने भोगके लिये यह परा-मरूति आनन- 
फानमर्मे यह भोगरूप संलार इसके लिये रच देती है । परन्तु 
प्रक्ृतिका इसमें खतत्व कत्व स्यकमात्र भी नहों है, केबल 
पक आज्ाकारी चाकसकी भोति ही इसका सब व्यवहार: 
दोता है और इस -हवा है और इस महायुजाजिराजके सशएंट्पर दी बह चाचती 
प्र 


- * चेदुल्तके पारिभाषिक शब्दोकि दर्लोचकमस्िकाते डनके 
लक्ष्णोक्ध सबत करेये। 
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है, स्तर कुंछु कंता-धर्ता तो महाराजाधिराज आप हीः हैप 
अपने भीतरसे आप॑ हीं अपेनी प्रकृतिको निकालता- है ओर 
संसांररूपी नाटक-घरकी. रचना करता-करातां है तथा जंग 
अपनो खेल खेलकर अंपना भोग भोग खेता है, तथः संर्थे 
संसार व प्रकृतिको अपनेमें इसी प्रकार लय ' करके सुघुत्तिमें 
अपने परमानन्द्म विंभाम करता है, जेंसे धाज़ीगेरं डापनी 
सव माया अपने बढुएमें समेटंकर शाल्त द्ो' जातां है।ड्ख' 
सुपुष्ति अ्रवस्थार्म व पिता पिता रहता है, ने माता मु्ता रहती 
है, न लोक लोक, न देवता देवता, न वेद वेद्‌, ने चोर 'घोर, 
हत्यारा हंत्यारा, ने चाएंडाल चांएडाल, ने शुद्र शुद्ध, न संन्‍्यासी' 
न्यॉसी अर न तपस्वी तपखी ही रंददता है' | यथों: 
'  अत्र पिताइपितां भवति, मांता$मातां; ज्ञोकां अंलोका) 
देवा अदेवा, बेदा अबेदा | अन्न स्तेना5स्तेनो भंवति। खूण- 
हाध्यूणगश, चाय्डालोध्चाएडालः)  पोस्कसाध्पारकतः 


श्रमशा5श्रमण॒स्तापसोध्तापस। | दूंहदा० उप० ४३ २६ ४ 
घटक फ्या पिता, फ्या माता, क्‍्यां लोक, फ्या देव, क्या बेच) 
क्या चोर, क्‍यां हत्यारा, क्या चाएडाल और क्या श॒द्र सभी 
अभेद्‌ रूपसे स्थित होते हैं। सब भेदभाव यहाँ (ज्ञाग्नतर्म) दी रह 
जाते हैं और वहाँ ( खुपुप्तिमे) सबकी ही एंकता दै |, इससे 
स्पष्ट 'सिद्ध है. कि. यह सव भेदभाव जीबोंके अपने-अपने , 
कर्म-संस्कारोंके भोगके अधीन ही रचे गये हैं। जब-जब भी 
उनके अपने कर्म-संस्कार भोगसे उदासी होते हैं, तबं-तव ही 
सुप्प्ति अधस्थार्मे सभी भेदभाव कर्पूरकी भाँति: उड़-जाते हैं। 
न भोग-सखल संसार रहता है, न भोग रहते हैं और न 
भोगायतन शरीर ही रहता है। न कोई जाति रहती दे और न 


शए. खंखारकी उत्पक्तिका निमिल व कर्मकी प्रवलता 

















ब्यक्ति । यदि कर्म-सस्कारोंके बिना यह संसार, यदद शरीर ये 
भोग हुए डोते तो इव सबको उस कालमें भी विद्यमान पहना 
चाहिये था, जबकि कर्से-संस्कार उदवुद्धरूपसे स्थित नहीं हैं, 
यर्कि अजुदुच्चुछूरूपले स्थित हैं। खुपुष्ति-अवस्थाम फर्स संस्कार 
अजुदुबुद्धकूपल रहते हैँ, इसीकिये चलो ससारक्षा लय दें । 
आर जब थे फिय फलतसे सम्मुख उद्चुद्ध होते हैं. तब फिर 
झुझ्॒ुप्विसे संसार, भोग व भोगायतन शरीर निकल पढता दे! 
इस झन्वय-व्यतिरेंकसे संसारके मूलमें निमित्तरूप जीवॉरे 
अपने-अपने कर्स-संस्कार ही स्पणट रूपसे सिद्ध होते हैं. 
करसे-संस्फारोके दिला संसासका ओर पफोई पविमित्त चह्दी 
चबता। भश्रधात्‌ अपने कर्स-सस्कारोंसे जीव अपने सलास्कों 
आप ही इसी प्रकार निकाल लेता है, जेसे ऊणेनामि अपने 
भीतरसे जाला निकाल लेती हैः और उलमें फेस मरती दे, 
अथवा जैसे नन्‍्हे-ले वट-चीजले विशाल पर-चुच्त तिकल पढ़ता 
है। इस भकार जीव शुद्धस्वरूप परमात्माकी स्वत्षीम अपने 
बोये हुए कर्स-सस्कारोंका फल भोगनेके लिये परचश होता 
है.। सारांश, अपने अध्एन करके आज्भगुत हुआ यह ज्ञीब अपने 
डु ख-सुखका कर्ता व भोक्ता आप दी होता है । भेद-दष्टिरूप 
कतेत्व-अभिमादके कास्ण अपने-अपने कमीसंस्कारोंकी 
विलक्षणता करके उनके फल-भोगके लिये जीव बैच, भलुष्य, 
कीट, पतक्, पश्च॒ चर पक्ती आदि भिन्न-भिन्न योनियों धारण 
करता दे और फल-मोगके बिना सभी जीवबॉका एत्म दी 
खरूप है, जैसे सुपुष्तिमं सबका अमेद हो जाता है। 


न कब॒त्व॑ न कम्रोणि लोकस्प सजति प्रयु) । 
न कमफलसयोगं स्वभावस्तु अचतेते ॥( (१४ 


* गौता-दर्षय श्३्‌ 











' नादत्ते कस्पचित्पापं न चैव सुकृतं॑ पिभु। | 
अज्ञालेनाद्ृतं ज्ञान तेन मुद्यन्ति जन्तवः ॥| (९११) 

अर्थ--परमात्मा भूत-पारियोंके न वो कर्तापनको, व 
कर्मों और न कर्सफल-संयोगको द्वी रचता है, किन्तु 
जीब-प्रकृति ही परमात्माकी साज्षीमें इन सब ध्यापारोर्मे बरतें 
रही दै | घास्तवमें सर्वव्यापी परमात्मा तो न किसीके पापको 
आर न पुएयको ही ग्रहण करता है, केवल अशानके द्वारा शान- 
स्वरूप परमात्मा ढका हुआ दे जिससे जीव ( खं फर्तापनके 
अभिमानकों धारण करके अपनी भप्रकृतिके द्वारा चैँंने हुए 
ओक्तृत्वके चन्धनमें पड़कर ) मोहित हो रे हैं । 

उपयुक्त व्याज्यासे सिद्ध हुआ कि संसार जीबोडे किये हुए 
कर्स-संस्कारोंसे ही रचा गया है और उनके फल-सोगके निमित्त 
ही है । ज़बतक फर्स-संस्कार हैं संसार निवृत्त बद्दी दोता और 
जबतक संसार दै जन्म-मरसणासे छुटकारा कहाँ ! करसे-संस्कारों 
का शर्त श्ानत्ते बिता द्वो नहीं सकता। क्षानके बिना जब चंद 
जीव इस पारबध्के भोग भोग छुफंता है और अन्तकएलम मृत्यु- 
शब्यापर पड़ा होता है, तब इस संसारकी ओरसे श्रचेत दो जाता 
झै। उस संस्य सब इन्द्रियाँ, मन व धुद्धि इस संसारकी ओरसे 
शकित होआती हैं श्रौर अपने-अपने विषयोंको प्रदय करना छोड़ 
देती हैं। इस संसासको देखें केले! इस संसारका मूल जो प्राख्घ 
कै भोग-संस्कार थे वै तो कट चुके, उन्होंवे डी श्रपने भोगके 
लिये इसकी रचना फी थी, स्रो उन्की अवधि पूरी हो चुकी । 
अब इसकी बलासे चादे इस शरीर, कुठम्ब व संसारको आग 
लगे. अब तो वह अपनी परलोक-यात्राकी तैयारी कर रहा 
कै, पराणरूपी घोड़ेपए आरूढ' होनेके लिये स्कावमें पौंव दे सदा 
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कै । इस सभी इन्द्रियों, मत व बुछ्धधादि हृद्याकाश 
ह की हल साथ अभिन्न दो जात हैं ओर चर इन 
सबका शपसा-अपवा व्यापार बन्द दो जाता दे । जेले किसी 
मदाराजको जब वेशीत्तह गमन करना इसता दि, तब इसकें सभी 
हुज॒रो इसके साथ चलनेके लिये इसके पास द्वाजिर दो जाति 
हैं।। उस समय सभी सस्वस्धी कुठुस्थी चारों ओस्खे इसे घैर 
देते है. और कहते हैं. कि क्रय यह श्रचेत हो गया, नहीं 
बोलता | पुन्न कद्दता है-'हे पिता । तू मुझ प्यारे पुज्रको प्यार 
छ्यों सहीं करना १” पत्ती कश्ती हैः-“हे प्राणनाथ ! सुकफो 
किसके हवाले कर चले ९” परन्तु यद्द उच्र नहीं देता । ख॒ने 
फौम श्रीर बोले कौद ? छुतनेवाले और बोलनेवासे बाकर तो 
उस भहायकज्ञाधिराजद साथ अभिन्न हुए बैठे हैं, फिर बदॉतक 
संदेश फोन पहुँचावे ? यह न समझता चाहिये कि! इस समय 
बह अचेत है, वढिक बद्द तो सचेत है, भीतर अपने निजी 
महल्लमेँ सफ़्र्की तैयारियोंमें लगा हुक्म है, अपने भोगके 
लिये तोशेका प्रवन्ध करनेमें लग रहा दे श्रौर सजश्चथित-कोशका 
चिट्ठ। खोले शुए दै। शास्तोका कथन दहै' कि जय परारव्ध-्भोग 
समाप्त हो खुकते है, तब इस जीवकों पिछले अगेक जन्मोंकी 
स्थृति होती है, किन्तु बतेमान जअन्ममें बह असस्मव है, मर्योक्ति 
चतंघ्रान काले सिनेप्ताकी भॉति प्रारथ्धकी फिल्‍म भोगरूपी 
मसशीनपर चढ़ी हुई है, इसलिये पीछे सुड़कर देखनेका 
अवकह्ण फहों ? परन्तु जब यद् रील समाप्त हो ज्ञाती है. तो 
भूत जम्वकी म्ड्तिका अवकाश मित्रवा हे. और उच्त जन्मों 
किये हुए कर्मर्थेसे जो बलवान्‌ होकर फच उेनेयोग्य होते हैं, 
उसके भोगके लिये यह प्रकृतिकी नीतिके साथ मिलकर स्वयं 
विचार करता है! तथा अपने लिये बैसा ही भोग और वही 







शक 


योनि, पसन्द करतृए है, ' जितमें -प्रंकृतिके “निययंमकें' अलुसाक 
उनका भोग हो सके.। -यश्नप्ति ;: सिंह, : सखपे जा चिच्छू 
आदि निकृएं . योतिय्रोंकी कोई भी पसन्द नहों: कर सकता, 
तथापि मायाका प्रभाव ऐसा है कि बद् अपने किये:हुए करमोंके 
आयेशमें अपने लिये धही पसन्द्‌ “कर लेता हि, “जैसे - बड़े-बड़े: 
अम्रीर-बज़ीर भी मदियके नशेमें आकर न कंस्मेयोग्य कर्मोको- 
भी कर डालते दैं। इसी प्रकार,यह क्मोंके साथ बँथा हुआ 
और उनके आवेशमें आया हुआ, ठीक अपने; लिये बी पसन्द: 
कर लेता, है जो प्रकृतिकी नीतिमेँ नियत दो झुका है 
इस प्रकार जब बह अपना तोशा ले चुकता है वो दरों इन्द्रियों 
और प्न-बुद्धिकों अपनेमें लय करके तथा सम्पूर्ण सश्ित-कर्मे' 
संस्कारों एवं नधीन प्रारब्धकी पूँजी अपने साथ लेकर प्राशुरुपीः 
धोड़ेपर आरूढ: हो परलोक-गमनके लिये इसको ऐसी ठोकर' 
. मास्ता है. कि ज्ञाता हुआ किसीको “दृष्टि भी नहीं पढ़ता! 
भला, जो सबका देखनेवाल्ा-है वह आप कैसे-दिखाई पड़े!" 
-भरमेद सबे विजानाति ते केन विजानीयात्‌ || 
* इस प्रकार अपनी पूर्व राजधानी छोड़ते समय जहाँ जञानेफा 
इसने दिचार किया था और जैसा-जैसा अपने ब्िये-प्रस्ताव॑ 
प्रंज्‌र +किया था. उसीके अजुलार उदानसामा प्राण-घायु- इसकें' 
लिये नवीन राजधानी (शरीर ), नवीन निजी महत्न हृदय ) तथा: 
इसके मंत्री (-घुक्ति.) -मुस(द्विव ( मन); हु़ूरियों ( इन्द्ियों )' 
भ्रौर चौकीदारों (प्रा्ों ) के लिये भिन्न-भिन्न उचित स्थान 
आँखकी भापकर्मे तेयार कर देता दै। जैसे स्त्रप्ससे स्वप्तास्तरका 
जगत उत्पन्न दो ज्ञाता है। फिर यद मद्दारज बढाँ अपने निजी 
महलगे.प्रवेश करके अपने सभी मंत्री, मुख्यदिव; हुज़ुरी आर 
चौकीदारोंको अपने-अपने स्थानपर-नियत कर देवा दे ओर इस 
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अकार अपने भोगके लिये भोग्यरूप संलाय्की रचना करता दै। 
ये ये दाए स्मरन्‍्मार्व त्यजत्यन्ते कलेव्रम्‌ । 
ते तमेबेति कौननेण सदा तझ्दाब भाषित३ ॥(८०) 

अर्थ--दहे कौन्तेय ! यद जीव अन्वकस्लमे श्िस-जिस भाव 
को स्मरण कण्ता हुआ शरीर स्यागता दे, सदर उ्हों मारो 
भादित हुआए यद्द भ्राणी वैले-बैसे सा्वोको दी प्राप्त दोता है ' 

इस प्रकार भोगरूप थ फर्मेरूप लेल टरेलका व्यापार वहाँ 
फिर चल पड़ता है; जहोँ कुछ जट्ड-मीठे फ्तोंका स्वाद लेता 
है और फल उपजानेके लिये हद॒य क्षेत्रमँ कुछ चीजारोपणश 
करता द्ै। इसी प्रकार यह कर्म ( चीज़) ओर भोग ( फल ) 
का बाज़ार नित्यनिरन्‍्तर गे रहता दे, कचित्‌ शास्त नहीं 
दोता | क्योकि प्रकृतिमें यह लिथम किया गया दे कि कर्मोका 
कर्ता बनकर जो कुछ भी चेण्त की जायगी वह्द धोजरूप होगी । 
ओर कर्मरूपी वीज ज्ञव फ़ूटता हैः तव उसकी दो पत्तियों 
मिकलती हैं, एक भोगरूप और दूसरी बासनारूप | भोगरूप 
पत्ती तो अपने कर्ताको उसी सम्रय खदट्टा-मीठा फल चखाएगी 
और खुख-डुश्ख का भोग भुगाएंगी, दूसरों बासनारूप पत्ती 
संस्काररूप गन्ध कर्ताके हक््यम छोड़ देगी और कर्ताक्ो फिर 
भोगके वन्धवम लाएगी । वद्द फिर अपने फल-भोगके समय 
कर्ताके हृदयमे घासनारूपसे तसज्ञायमान दोगी और उसे फल- 
भोगके लिये कर्मेमें श्तुत्त कराएगी । उस कर्मसे पूर्वोक्त रीति 
से बतेमान भोग तथा भावी नवीन चासना फिर उत्पन्न होगी । 
इसी प्रकार कम, कर्मेसे बरतेमान भोग व भावी बासना, वासना 
से संस्कार, संस्कारले फिर कर्म-प्रवृत्तिकी वासना और वासना 
से फिर कर्म फिर भोग और फिर वासना। इसी प्रकार अटटद रूपसे 
यह अवाह चलता रदेगा, ईश्वर अपनी कृपा करें, अकथ कद्दानी दे। 
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पफ+क++++कऋ++ ++क्र++ रेस रीतिसे कर्सका बेग कद्ापि शान्त 
[कसेका इय केवज ज्ानसे: ोनेवाला नहों दे। और जब फर्से- 
| सम्भदे.. ; संरकार शेप हैं तब शरीर व संसार 
२4+्रक+ ++फ्++++छ+न- का अभाव फैसे सम्भव हो ? फ्योंकि 
अब कि ये कर्स सत्यस्वरूप परमात्माकी खाज्तार्मे किये गये हैं। 
तब वे भ्रपना भोग दिये विना कैसे रद्द सकते हैं ! चाहे कोई 
कितना भी छिएवे, परन्तु उस सब को देखने व जाननेबालेसे 
आँखें केसे चुराई जा सकती हैं! भला, उस ध्यम्बककी 'ऑँसोमे 
लोन कैसे डाला जा सकता है! सूर्ख समझता दे कि सुमे 
किसीने देखा नहीं, परन्तु देखनेवाला तो अपने छृदयमें ही बेटा 
हुआ है, जद्दोंसे सब धासना, सव संकल्प श्रौर सब चेष्टाएँ” 
उत्पश्न द्ोती हैं।। उससे दुराव केसे दो ? 
,.. ईंपपर सर्वेभृतानां हृदशेड्शैनन लिष्ठेति | ($६। ६१) 

' अर्थ--हे अज्जुन! इंश्वर सर्व भूतोंके दधदय-देशमें ही विय- 
जपान दै।! और जबकि उनका भोग अवश्य दे तो भोगायतन 
शरीर व भोग्यरूप सामग्री भी अवश्य चाहिये। भोग स्थल व 
भोग्यरुप साम्प्री बिना भोग फैसे सस्भव हो ? जवतक शरीर 
ये संसार है. तबतक जन्‍्म-मरण कैसे दूर दो ? और जबतक 
जसा-मरण है दुःखोंका अन्त कैसे आवे ? इसलिये मोज्ञार्थीको 
परम पुरुपार्थ की प्राप्तिके लिये सब अनर्थके मूल कर्म-संस्कारों 
का क्षय अवश्य कतेव्य दे । 

कर्म-द्ाय यद्यपि तीन प्रकाससे माना गया दैः-- 
(१) फलके भोगसे, (२) प्रायश्वित्तसे, अथवा (३ ) शान 


खे। तथापि-- 
(१) फल-भोगसे ठो सम्पूर्ण कर्मोका क्षय स्वेथा असम्भव 
ही है, क्‍योंकि फल भोगसे जहाँ एक कर्सका क्षय होगा, उतने 


स्द ऋरमका क्षय फेरे शानले सम्भव दे 

















काल तो कर्वापत विद्यमाद राहनेके कारण असंस्य नवीन 
कर्मोका उपालत कर लिया डायगा, जिक्षले तो उल्हा डाढ़ीसे 
मूँल् भारी दो जायगी। फिर बह भी भोग हुआ तो केवल प्रारच्वे 
कर्मोंका, जो फलके सम्मुखद्दो रहे हेँ,परननु रस्ित कर्मोका कोश 
तो अभी ज्यॉ-का त्यों बना ही हुआ दे जो अभी भोगरे सम्मुख 
ही नहों हुआ उसका तो अभी भोग हो हो केले सकता दे ? 
(२) यदि प्रायश्रिच्तसे कर्म का जय फरवा चाहें तो यही 
अचस्या प्रायश्ित्तकी है। 
गधम तो प्रायश्चित्त पाप कर्मोक्ता ही शासत्तते विधान किया 
है, पुराय-कर्मोंको प्रायश्ित्तल्ले दग्ध किया जाय, ऐसा किसी 
शास्लमें बिन नहीं मिलता | और पुरय कर्स भी अपने भोगके 
लिये अन्म-सरणके वन्धत्त लाये बिना नहीं रह सकते, इसलिये 
जन्म-मरणक्ते वन्धनले छुड़ातेबाले वे भी नहीं द्वोते । 
दित्तीय, जहाँ किसी एक्र पाप कर्मका प्रायश्रित्त होगा, 
उतसे कालमें तो अंय्य पुएय-पापकरूप रचीच कर्क उपाजन 
हो जायगा। क्योंकि मन-बुद्धिरम जो कुछ भी भावरदप तस्वे 
उत्पन्न द्वोती हैं वे सब कर्स हैं । चाहे छभ भावना हो चाहद्दे 
अशम, दे सभी पुरय-पापके संस्कारोंक्ो उत्पन्न करनेवाली हैं। 
आर जवतक परिच्छुत्र-हश्टरूप अहड्जार एव कर्तापत विद्यमान 
है, अ्नशनन्य वह रह फैले सकता है? 
तृतीय प्रायक्रिक्त भोगके सम्मुख प्रार्ध कर्मोका दी हो 
सकता है, जो सश्वितनछोश असी सोनके सस्छुलल ही नहीं 
हुआ जौर अन्त है, डघका तो चघायश्चित्त ही असम्भव है। 
और जब कि सश्वितको सित्रुत्ति असस्मत्र हुईं, तो अर्संज्य 
उन्मोंका हेतु तो बह सब्धित ही है, प्राख््ध-संस्कारोंकी तो 
बावों द्वी क्या ? वेदों आज़ नहों' फल अपना भोग देकेर 
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निबूत्त होतेंगे दी । इस प्रकार कर्म-संस्कारोंकी अत्यल्त निवृत्ति 
नभोगसे शरीर नप्रायश्ित्तसे ही की जा सकती है, यह वो 
एकमात्र शानले-ही सम्भव है, शान बिना सरेगा नहीं । इसलिये 
कर्मोकी अत्यन्त नित्तुत्ति करना-चाइते हो,तो श्ानरूपी भ्रचएड 
अग्नि अपने ह॒द्यमें ्रज्वलिंत करो और वहाँ दी भूत, भविष्य च 
यतमान सभी कर्मोौको जलाकर भस्म कर स्त्रो, अपने आपे परले 
शुजञरं जाओ, अत तुम. रहे ही नहीं तो भोगेया कौन! आकाशको 
तो कोई बाँध नहीं सकता । इसके सिचा शरीर कोई मारे है दी वद्ीं। 
्पि चंदसि पापेस्पः सर्वेम्य! पापक्रत्तमः 
सर्व झ्नप्लेननैव वृजिन संदरिष्यंत्ति ॥|(५। ३९) 
यथेधांपि, समिद्धोउग्निभस्ममातकुरुतेडछझुन | , 
ह्वानाग्तिः सर्वकमाणी भस्मसात्कुछते तथा ॥( ४ ।३०) 
अर्ध--यदि तू सब पापियोंसे भी अधिक पापी दे तो भी 
झातरूप नोकाद्वार निःसन्देह सस्पूर्ण पापोंको भरी प्रकार तर 
जायगा । क्योंकि है अज्जुन! जैसे प्रज्वलित अग्नि ईंधचकों जल 
कर भस्ममय कर देती है, वैसे ही ज्ञानरूप अ्रप्नि सम्पूर्ण कर्मों 
को जलाकर भस्मीसूत कर देती है 


के #+फ्र++++फ्ऋर+ ++फ्र++ अपने स्वरूपके अज्ञानके कारण 
६ कर्मेक मूल कएंत्-बुद्धि- इस जीवका बुद्धि व सनमें अहल्ता' 
६. -हूप भज्ञान, है... . ६ अभिमात हो रहा है. (इसीलिये दुश्धि 

++क्कत-++क्ञ++++आ++,. व मसके दरा जो कुछ किया जाता 
डै, उसके .कर्तापनका.. यह आप .असिमानी. वन ,बैदता 
है. ।. इसके साथ, ही. मन-ुद्चिद्वाय , शरीर «व इन्द्रियों 
_के साथ :इंसका -तादात्स्य-सस्वन्ध' -है। इसलिये शरीर मै, 

, +. ३... परसर आमिदको: (ठााकय-सर्न्ध? कहते हैं २ 











३० कर्सका मूल कठत्व-बुद्धिरुप अश्ान है 








इन्द्रियोंद्राण जो कुछ चेष्ठा प्रकट होती है! उनका भी यह जीव 
अभिमाली वन जाता है; वास्तव अहंरूप व शआत्मरूप दे तो 
चह साज्षी चेतन, जे' मन बुद्धिमें प्रकाश स्डा है. और जिसके 
प्रकाशले ये जड़-ह्वभाव होते हुए भी चेतन हो सटे हैं, जेसे जड़ 
ज्ञोह् प्रकाशशल्य होता हुआ भी अश्विक सम्बन्धसे प्रकाशमान, 
दोता है ' यह साक्षी चेतत ही इस जीवका वास्तव स्वरूप है, 
शानरूप प्रकाश मन-बुद्धिमें अपना नहों, किल्तु इस साक्ती-चेतन 
फा ही है| इसका स्पष्ट प्रमाण यह है कि जाप्रत्‌-अवचस्थार्म 
जब यह साक्षी चेवन अपनी खत्ता भन, बुद्धि इन्द्रियों एव शरीर 
सबको प्रदान करता है तब तो ये सब अपने-अपने उ्यवहारमें 
बर्ताब करते रहते हैं,परन्तु स्वप्न-अवस्थाममं जब यह साच्षी चेतन 
शरीररूपी रथ और इन्द्रियोंरूपी घोड़ोंको त्याग जाता है और 
डस अवस्थामें केघल मन-बुद्धिके साथ द्वी उसका वर्ताव होता 
है, तथ देह व इन्द्रियाँ उस कालमें इसी प्रकार पदच्युत दो 
जाती है; जैसे राजा अपने तोकरोंसे अपना अधिकार छीच सेवा 
है! तो वे अपना काये करनेके योग्य तद्ठों रहते। कानोंमे शब्द्का 
प्रवेश द्ोते हुए. भी वे नहीं खुनते, ऑँखें खुली हों तब पदार्थ उतके 
निकट दोत हुए भी वे वहीं ेखतों, झाणके साध छुयन्धित द्ब्यों 
का सयोग रहते हुए भी बह नहीं स्टेंघता, रखनाके साथ पान- 
इलायची आदिका संयोग-सस्वन्ध रहते हुए भी वह सख ग्रहण 
चद्दों कर सकती और त्वचाके साथ कोमल-से-कोमल एवं कटीर 
से-क्षठोर वस्तुका आलिक्वषन रइते हुण्मी बद अजुभव नहों कर 
सकती । तथा छुछ्रांप्त अवस्था ज़ब यह सात्षी-चेतन मन-चुद्धि 
को भी त्याग देता है, तव वे भी इसी प्रकार पदच्चुत दो जाते 
हैं, न कुछ मनका संकल्प-विकल्प रहता दे और न बुक्धिकी 
सोच । झौर फिर झाप्रतूर्मे जब यइ लाक्षी-बेसत इन सबके 
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तर सूर्यके समान अपना प्रकाश डालता है तो ये सथ फिर 
इसी प्रकार सचेत द्वो जाते हैं; जैसे सूर्यकरे उदय हुए क्या मजुप्य, 
कया पश्च, क्या पत्ती, सभी अपने-अपने फार्यमें लग पढ़ते हैं। 
इससे सिद्ध हुआ कि धास्तपमें मन-बुद्धि आदि सभी अधिया 
का परिवार अपने स्वभावसे जड़ दै और केवल इस साज्ती-चेतंच 
के प्रकाशले दी ये सब भ्रकाशमान्‌ दो रहे हैं ।-यदि इन से 
अपनी कोई शक्ति, अपनी कोई अहन्ता हुई दोती तो उस समय 
भी इनका व्यवहार चालू रहना चाहिये था, जब बद घेतन-शक्ति 
इनको छोड़ जाती है, परन्तु ऐसा नहीं दोता। इससे स्पष्ट हैः 
कि श्रइरूप व आत्मरूप वही है न कि ये जड़ पदार्थ । उसीकी 
शक्ति, उस्रीकी चेतनता श्रीर डसीफी श्रहन्ता इनमें इसी प्रकार 
प्रतिबिस्थित द्वो रही हैः जैसे दर्पण सुखका प्रतिविस्थ दोता है 
आऔर उसीसे धन्य होकर ये सब अपने-अपने व्यवहारमें प्रदत्त 
होते हैं। क्योंकि ये मन-चुद्धि उस साज्षी-चेतनके अति सब्निकट 
हैं, इसलिये सम्बन्धाध्यास * करके उसकी अद्दन्ता व झत्मता 
का सम्वन्ध मनचुद्धिमें भ्रकट दो रदा है, जिससे ये मन-धुद्धि 
दी अहंरूप व आत्मरुपसे ग्रहण दो रही हैं। जैसे 'यह सर्प है” 
रज्जु में जय ऐसा भ्रम होता दे: तव वास्तवर्मे इदंरूप द्ोती तो 
रज्जु ही है और इदंताका बिपय भी वही है, परन्तु अक्ञानरूप 
अमर करके रज्जुकी इदन्ताका सम्बन्ध सर्पमें प्रतीत होता है। 
शखी प्रकार साज्षीन्‍चेतनस्थ आत्मता व अइन्ताका स्रम मन- 
बुद्धिमें हो रहा दे भन-दुद्धिका तादात्य-सम्बन्ध शरीर व 
इन्द्रियोंसे द्ै, इसलिये मन-बुझधिद्धार इस जीवकी 'अदन्ता-चुद्धि' 


3 बेढ़ान्तके प्रारिभाषिक शस्दोंकी बशोसुक्सशिकार्मे 'अध्यास' शौरंकसे 
विचारपूर्क इसपर सनन कौडिये ।. 





रु कर्मका मूल कैंदेत्य-बुद्धिरूप अछात है 











शर्रीर व इन्द्रियोर्म भी दो एदी दे | इस रीतिसे मन-बुद्धिहारा 
ज्ञो फछ सी शेशेण्टे व मावताए प्रकट होती दें, अथवा मन- 
बुछ्धिकी जातकारीमें जो कुछ किया शरीर व इन्द्रियोंसे प्रफट 
औझोती है, उन सम अज्लनले ढका हुआ यह जीवात्मा तादए्क्य- 
अध्यास करके 'अह-कर्ता फा अभिमान धार लेता है। इस 
प्रकार ।मन-चुद्धिमें ऋथवां मन-बुद्धिकी जानकारीमें शरीर व्‌ 
इल्द्रियोंद्वारा , जो कुछ रुकुस्ण अथवा क्रिया प्रकट द्ोती हैः 
उस्ीका नाम करे है। यथा-- 


'भूवभावोह्॑वकरों विसगः कर्मसेश्वितः ॥ (गी० ८। ३) 


आशय यह दि कि भूवोंके अन्दर भावको उत्पन्न करने- 
चाला जो भी कुछ विसर्ग अथवा व्यापार है उसीका नास 'कर्स' 
है. । मत-बुद्धिक अन्दर जो कुछ भी स्फुस्णुरूप तरग उत्पन्न 
होती है, उसीका चास 'प्राष' दै। इस प्रकार जो छुछ कर्स 
मन, बुद्धि, इन्द्रियों व शरीस्हास प्रकट दोता है; बह आप 
तो क्रियारुप होनेले उत्तर काल्ममें ही नए दो जाता है| परन्तु 
उत्त पराई क्रियाओंम अपने अज्ञान करके आप कर्तापनका 
अभिषाली हो जानेके कारण यद्द जीव उत्त कर्मोके खंस्कारोंको 
अपने अन्दर जे जावा है ओर आप ही उचके फल-सोगके लिये 
चन्धायमान हो बेठता है'। इस प्रकार जवतक यह शछाशानजन्य 
करठेत्व-अभ्रििमाव मोजूद है, फर्म-संस्कारोका्‌ अन्त कदाचित्‌ 
चष्ठीं आता, -फर्योकि सब कर्मोंका धूल व आश्रय यदी' है । 
जंबतकः यह सूल व.आश्रव दुर्ध ना हो, कर्से-संस्कार कदापि 
दुरध नहीं हो सकते ! घास्तवमें तो यह जीवात्मा शाप कर्ता 
झुलछ नहों, केबल द्रष्टा “है । कैसे: राज़ाले अधिकोर.अप्तकीरके 
नठनी कझपते परिवाससह्धित संजाक विनोदके लिये बिचितर- 





ग्रीतदपेण. .., श्३ू 


विचित्र खेल रचती है ओर राजा केवल उनका द्रष्टा होता है, 
इसी प्रकार इस जीवात्मासे सत्ता प्राप्त करके मन-बुद्धि आदि 
यद्द श्रविद्याका परिवार अपने खामीके विनोदके लिये शरीर- 
रूपी रह्न-भूमि स्चकर भोग व विषयरूप संसारका तमाशा- 
रच रहे हैं! परन्तु इस खेलमें यह चेततनदेव अपने खरूपको- 
भूलकर इस नटनीके चिरकेमें ऐसा आया कि अपनी सत्ताको 
ही भूल वेठा और इसकी सब चेशओं व त्रीलाओोंर्म अं: 
कर्तत्वाभिमान घार बेठा । आया वो था तमाशा देखनेके लिये, 
परन्तु ऐसा मुग्ध हुआ कि देखना छोड़ आप ही ताचते लगा 
और पिटने-पिटानेका बाज़ार गर्स' हो गया । शोक ! मद्दाशोक!! 








होरी 
सॉबरो ( आत्मा ) केसी खेलत 
अचरज खूब वनो री, फोई जन भेद लहो री ॥ टेक ॥ १ ॥ 
तन रज्जभूमि बनी अति सुन्दर, बालन वारा लगो री । 
नाड़ी अनेक गली जहाँ शोध्षत, तहोँ खेलत कानन्‍्ह दोड़ी । 
सह बयभाल किशोरी (बुद्धि) ॥ साँघरो० ॥ २ ॥ 
पञ्ष सख्री ( पॉँच श्ञानेन्द्रियाँ ) मिल; 
पश्च रक्न ( पाँच विषय ) भर देत बहोरि वहोरी । 
राधिका लेकर डरे श्यासपर, सव तन देत भिगो री। 
कृष्ण मन मोद भयो री ॥ सॉवरो० ॥ ३ ॥ 
होरीमें मोद मानकर श्यामने, राधिका वेप धरो री। 
. मिल सखियन-संग फाग मचायो, खेलत मन भयो री। 
आप खुधि भूलि गयो री ॥ सॉवरो ॥ ४ ॥ 
खेलत खेलत ज्ञान न पायो, दीधे काल गयो री। . 
बन बल (योनि-योनि) फिंरत रूप तव जांन्यो, संखियन संग विद्यी री । 
श्याम ब्रह्मानन्द मिलो री ॥ खॉवरो० ॥ ४ ॥ हे 


ञ््छ कर्मका मूल कर्दृत्व-चुद्धिरूप अज्ञात हे. 














अरी नटठनी ! तेरा बेड़ा गरक हो, ले सत्यानाश जाय! जिसके 
आश्रय तू स्थित हुईं उसीको आवर्ण किया । जिससे पली उसीकों 
चस्वष््‌ किया ! जिससे जो शब्त धाप्त किया डसीपर उसका धार 
अलाया ! तूने ही ऋपतने सम्बन्धसे महादको ठुब्छ वाया और 
अजनन्‍्मा-अचिसाशीको जत्म-सरणके वन्‍्धनमें डाला | निल्य-निर्मल 
को मल्रिद, सुख-शास्तस्वरूपको दुखी ओर अशास्त किया | सत्र 
बता, तू कौद पिशाचिनी डे ? कहाँले आई है ? और तेरा क्‍या 
प्रयोकन है १ 
उत्तर पिला, न मैं कुछ हैं, व मे फहोंसे आई हैं आर च मेरा 
कुछ प्रयोजन ही है। मैं तो इस डुल्दाकी छायामाज्र हैं, छाया भी 
भला छायावानसे कोई सिकन्न बस्तु दो सकती है? इसलिये में तो 
चास्तवम मेरे उुल्हासे सिन्न अपनी कोई व्यक्ति रखती ही नहीं, 
मैं तो वद्दी हैं, बही। भज्ना, तरह अपने जलरूपले, भूषण 
अपने खुबणुरूपले, खुल्दस्थोंकी चटक-मठक सुन्दस्योंसे मिन्न 
अपनी कोई सच रखती हैं ९ इसी अक्तार मैं तो सेरे दुल्दाकी 
एक छबि हैं ओर डसीकी शान हैँ । मेरी श्रपनी तो फोई सत्ता 
दी त्हों, मैं तो सेरे दुल्दाक्ी सत्तापर ही नाच रही हैं, मुझे भाव- 
अभाव करनेवाज्षा तो ग्रेय डुल्हा ही है, चाहे वह मुझे दस्त 
करे चाहे नेस्त। इसलिये मैं क्‍या हैँ? यह तो मेरा डुल्हा ही कह 
सकता है, मैं तो अपनी कोई चाणी ही च्दी स्खती, इसलिये 
उससे ही पूछो कि 'में कोच हैं ?" 
भा, छाया भी पुरुषले पृथक्‌ कहीं रह सकती है? पुरुष कव 
अबन्ध करता है कि उसकी छाया उसके साथ सटे, परन्तु बच्च तो 
दित्य उसके साथ-साथ लगी ही फिस्ती दै। वेचारीको दौर कहो, 
कि उसको छोड़कर कहीं अन्य रहे १ इसी कार में मेरे डुल्हा 
को छापा अपने डर्हासे छुद्दी कडों रद सकती हूँ और मुस्कों 


- गीता-दर्पण श्र 














ठौर कहाँ, जो अपने डुल्हाको छोड़ कहां अन्‍्यत्र रहेँ ? वढ्कि 
मैं तो बिना ही किसी प्रवन्‍्धके उसके साथ-साथ लगी फिरती हूँ। 
इसलिये 'ैं कहाँसे आई हैं' ?इसका उत्तर तो आपसे ही पूछना है। 
अब रहा प्रयोजनसस्वस्धी प्रश्, यद्व तो आपका टेढ़ा प्रश्न है' । 
इसका भ्ता क्या उत्तर बने ? प्रयोजन ! भ्रयोजन !! मेरा भी भत्ना कोई 
अपना प्रयोजन हो सकता है! पतिन्नरताका भी भत्रा अपना कोई 
प्रयोजन हुआ है? उसका तो तन-म्न सब कुछ पतिके चरगण॒-कमल्ल 
की सेवा ही है। अपने पतिके विनोदके लिये भाँति-भोँतिके शीश- 
महल, क्‍या जाग्रतू-पपश्ष व क्‍या खप्न-प्रपश्ष, पल्ककी भपक 
में खड़े कर देना, कि जिससे यह डुल्हा इन भिन्न-भिन्न दर्षणोंकी 
उपाधियोंम अपने दी झुखको देख-देखकर प्रसन्न हो, सव रुपोर्मे 
अपने ही सौन्दर्यकी छवियोंकों देख-देखकर सुग्धभ दो और इस 
प्रकार मेरी रचनाओंकी दाद दे तथा अपनी प्रसक्ञताले मुझको 
तालियाँ वज्ञा-बजञाकर ताल दे और मैं उसकी तालएर अधि- 
.काधिक नुत्य करके उसको रिभ्राऊँ! इससे भिन्न भत्ता मेरा 
अपना कोई प्रयोजन हो सकता है! परन्तु जिस प्रकार मैं अपने 
डुर्हाके संकेतमाञपर चत्य करती हैं, उसी प्रकार मेरा दुल्द्दा भी 
इतना प्रेमकी सूर्ति, इतचा कोमल और सरल है. कि मेरी जिस-जिस 
रचनाके साथ मिलता है आप भी वही रूप बन जाता है, सख्क- 
माज भी अपना कोई भेदभाव नहीं रखता । इस प्रकार अपनी 
सरलता करके वास्तवमें आप कुछ न करता हुआ भी मेरे कर्तापच 
को अपनेमे आरोप करके आप ही कर्ता बन बेठता है। धन्य है! इस 
सरलता व कोमलताको बरम्बार धन्य है !| क्या खंखारमें ऐसी 
सरलता और कोमलवा कहां मित्र सकती है ! सरलब्सेससरल 
आकाश भी स्थूल-से-स्थूल पाषाण-पवेदादि ओर कोमल-से-कोमल 
१. अनुमोदन करना | 





दर कर्मका झूल फर्त्व-बुद्धिल्‍्प अ्ान ह्टै 











जल, अ्मि एवं वस्वादिके साथ घि्रकर आफाश दी रुहत! दै। 
परषाणादि व॑ जल्न-वा्यादिरूपको नहीं प्र् होता । परच्तु मेरा 
यह, दुल्हा तो इतना सरल दे कि पापाण पर्वताडि जड्ोंसे मिलकर 
जद ही दो जाता दै. अश्विसे मिलकर गये, वायुने मिलकर तमे 
आर जलके साथ मिलकर ठ्चर्प ही बतजाता है। शणसे 
मिलकर खथ ग़ुणरूप क्रियाफे साथ मिलकर कियाल्‍ूय और 
द्ब्यसे मिलकर खय द्वव्यस्प दी चन आता दे अपना आएपा 
स्श्लकमात्र भी भिन्न ऊय्के लहों रखता। दूससे मिलकर दूर, 
मिकटसे मिलकर निकट वन ज्ञाता दै। परन्तु वास्तव न टूट 
है; न निकट न गर्स दे त शीतल, न जढ़ है नं चेतल और 
न शुर, क्रिया था उब्य दी है । सबसे निसला ज्यो-कात्यों है । 
वारी-बारी जाऊँ इस सरलता च कोप्तलता पर ! 
न 5 
त्देजति तमन्रैजति तहूरे. तद्न्तिके । 
तदन्तरस्प सर्वत्य तदु सर्वेस्थास्थ वाद्मतः ॥ 
( इंशा० डपू० म० * ) 
अ्थै--धह चलता है, पर नहीं चलता। बद दूर-लेनदूर- 
निकर-लेननिकट, सके अन्दर और सपके वाहर सब कुछ है । 
ल्ोजी ! हमको तो जाना था कहीं और चले गये कहीं और ।| 
धाकृतिक प्रसंय तो यह था कि सब प्रफारले दो वो रहे हैं 
कर्म प्रकृतिके ग॒र्णोद्याण परन्ठ अहृद्यार करके सूड़भावको 
आात्त हुआ यह जीवात्मा आप ही “आअहकर्ता' बन चेठता है। 
इस जीबका वास्तव स्वरूप था वो खाक्ती-चेतस, परन्तु मन, 
बुद्धि व इन्द्रियाडिकि साथ सिलकर यूँही अभिन्न दो बेठा, 
जोर इनके कर्मोंको अपनेमे आरोप करके आप छी इनके फल- 
भोगका संकल्प करने खवगा, यही इसका वन्धत है । इस शकार 
सभी कसे, समी भोग तथा जन्‍्म-मस्णुसदे समी अपबश्लका 
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मूल घ शआप्रय यह 'अहं-फर्दत्वाभिमान ही है | जवबक यह 
दुग्ध न हो, फर्स और अन्म-मरणादि भोगका अन्त फेसे आवे, 
चाहे अनन्त फोटि फल्प भी फ्यों न बीत जायेँ ! और इसका क्घ 
झोना तो केवल पानरूप अग्निसे ही सम्भव है, कर्ससे कदापि 
नहीं। फ्योंकि यह कर्दत्वाभिमान फोई घटादिरूप द्वव्य नहीं, कि 
दण्डादिसे इसको चरण फिया जाय । श्रथवा जेखे बस्भका मत्र 
साथुनकी क्रियासे दूर किया जाता है, इसी प्रकार इस कर्तृत्वा- 
मिमानको किसी फर्मद्वारा किसी मलनिवर्तक द्रव्यकी सहायता 
से दूर किया जाय । 'अथवा जैसे घस्नरपर फोई उज्ज्वल रंग चढ़ा 
कर उसको पद्चित्र किया जाता दे, इसी प्रकार इसपर कोई 
विजातीय रंग घढ़ाकर इसको किसी कर्ससे उज्ज्वल किया 
जाय । अथवा जैसे कोई श्र्थार्थी देशान्तर गमनरूप' क्रियासे 
तीथौटनादि करके तथा पापोंका ग्रायश्चित्त करके पापोंको 
निश्चत्त कर देता दै, इसी प्रकार किसी गमनरूप वथा प्रायश्रित्त- 
रूप क्रियासे इसफो निव्ृत्त फिया जाय । अथवा किसी परिणाम- 
रूप क्रिया करके इसको इसी प्रफार निद्गनत्त किया जाय, जेले 
खुबर्णकों कुन्द्नके रूपमें परिणामी किया जाता है'। इस प्रकार 
इस कर्दृत्याभिमानकी निवृत्तिमें इससे भिन्न फर्सका और कोई 
प्रयोजन बन नहीं पढ़ता और ये सभी अपने खरूपसे श्सके 
इस भ्रकार निवृत्त करनेमें निप्फल सिद्ध होते हैं। क्योंकि कर्म 
के ये पाँच ही प्रयोजन दो सकते हैं-- 
» १- पदार्थकी उत्पत्ति ! 

२. पदार्थका नाथ! 

३. पदार्थकी प्राप्ति 

४. पदार्थका बिकार, जैसे अश्निद्दारा अन्नका रोटीरूप 


विकार उपयोगी होता है । 


ञ्न्द करसेका सूल कर्ठत्व-चुद्धिरुप अज्ञात है! 

















४, संस्कार, अर्थात्‌ बल्लांदिका मल-निद्धत्तिकुए संस्कार+ 
अथबा कुखछुभादिमं सद्बनरूप संस्कार । किन्तु कर्मके 
इस भयोजनोदारा इस कतेत्वामिमानकी निव्नृत्ति सर्वया 
असस्मब ही है! 

आशय यद्द है! कि करके द्वारा किसी प्रकार भी इसकी 
निद्वेक्ति सम्भव हो नहीं सकती, वल्कि कर्ससे तो इसको उल्दा 
छउढ फरना होता दे, क्योंकि कर्म-प्रद्युत्ति कर्ताके चिना हो नहीं 
खकती ओर थह कर्तापन ही एकमात्र रोग है | भला, पल 
फरके मलको कैसे निद्वत्त किया जाय ? यह तो परनीले चूत 
सिक्लनेके तुल्य है। 

मत्त कि जाय कहूँ सलके धोये । 
घृत कि पाव कोउ बारि बिलोये ॥ 


जो वस्तु अक्षानखिद्ध है डलकी निवृत्ति ज्ञानसे, जो 
अविचार्यसद्ध है उसकी निम्नत्ति विचास्से और जो बस्खु 
अन्धकारसिद्ध है उसकी तिद्ृत्ति भकाशसे ही हो सकती है, 
अस्य उपायले कद्एंपि सहों 

गाथा है कि उत्तराखएडके किसी एक निर्मन ऐेशमें कुछ 
पहाड़ी जज्ली महुष्योंकी एक वस्ती थी । उन लोगोंने अपने 
जीवनमें कभी अच्धकार तह्ों देखा था। थे लोग दिनिभए तो 
करठित्त परिश्रम करते थे और सर्थास्त होते ही सो जाया करते 
थे तथा सथोंद्य होनेपए जागकर फिर काममें लग जाया करते 
थे । उन्तेंले एक भलुष्यते अपनी आवादीके तिकट एक पहाड़ी 
शुद्या देखी, जो अन्धकास्से भरी हुई थी । चेकि उसने झन्ध- 
कार कभी ठेखा नहों था, डखको देखकर बह घबराया और 
ऊँछ आदम्ियोंको जो उस समय आसमें सोलुद्‌ थे भागकर 
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बुला लाया । थे सभी उस अन्धक्वारको देखकर चकित हुए 
और उन्होंने परस्पर विचार किया कि इस स्थलमें यह कोई 
पिशाच आ गया है, जब हम सो जायेंगे तव यह हमको मार 
ज्ञावगा। इसलिये और लोगोंके आममे आनेसे पहले दी हम 
इसको यदहाँसे मार भगावें ! ऐसा निश्वय करके थे लोग अपने- 
अपने तीर-भाले ले-्लेकर आ गये और उस पिशाचको बड़ी 
चीश्तासे भारने लगे | अच्ततः ये अपने शस्त्र चलाते-चलाते थक 
गये; परन्तु पिशाच एक इश्ध भी नंदिता और ज्यों-कान्यों 
दी स्थित रद्द ! थोड़ी देर पीछे कुछ और द्द्ध पुरुष आये और 
उन्होंने देखकर फद्दा कि बह श्तोंसे कदापि न हटेगा, यह 
तो मद्दावलवान्‌ पिशाच दे । इसको दूर फरनेके लिये तो दान 
करना चाहिये। दानसे प्रसन्न दोफर यह आप दी घला जायगा 
इसपर उन बुद्धोंकी बात खीकार फस्के उन सबने यथाशक्ति 
दान दिया, परन्तु इसपर भी धद्द नद्िला ! इससे अधिक 
दैरानी हुईं और कुछ अन्य पुराने लोग इकट्ठे होकर विचारने 
लगे कि इसकों कैसे दूर किया जाय, यद तो हमारे बालकों 
घ पशुओंको खा ज्ञायगा ! फिर उन्होंने निश्वय किया कि आप 
ये भक्तिके बिना यह नहीं जा सकता, इसलिये सबको एक 
मन होकर हैश्वस्का भजन करना चाहिये / इसको भी सबने 
खीकार कर लिया, सभी “उच्च खरसे ईश्वर्की आरधना 
करने लग गये और कितने ही दिनोंतक उन्होंने आराधना की, 
परन्तु सफल नहुण। इतनेमें कुछ यात्री जो मेदानमें रहने 
बाले थे, वहाँ झा निकले और यद सब चद्दल-पदल देख उन्हें: 
चढ़ा आतन्द हुआ ! उन्होंने कद्दा कि इस पिशाचकों हम अभी 


"तत्काल निकाल दैते हैं; तुम थोड़ा तेल, एक , लम्बा वास और 
कुछ फरे-पुराते बड़े ले आओ | इसपर उनको वंड्री खुशी हुई 








ड० क॒र्तापनका सूल भेट-दष्टि दै 








आर तत्काल उन्होंने यह संव सलामी इकट्टी फर दी) यात्ियोंनि 
बॉसपर चीथद़े लपेटकर एक मशाल बनाई श्यीर ड्खको 
खूब चेलमेँ भियोकर द्यासलाई लगाई। ज्ञव बद प्रदश्धलित 
हो गई तो उन्होंने सवक्तो इकट्ठा करके कहा कि आओ हमारे साथ, 
तुम्हारे पिशात्रको उम अभी निकाल देते हेँं। वे सब उस 
मशाहको छेफर उस झुद्दामे उतर पढ़े और डसके एक-एफ कोने 
में भ्रमण किया तो पिशाचका कहां पता भी न घला | इससे थे 
सब आमवासी बड़े मसत्न हुए और उनको शान्ति मिली । 

इसी प्रकार यद अन्नानदूप अन्धक्षार जो ओवफे हद्यरूपी 
गुहामे इदतासे स्थित दो रहा है कि सब कुछ बेप्टारूप व्या- 
पार हो तो रहा है प्रकृतिके गुणोह्रार मन, चुछि, शरीर एच 
इन्द्रियोंसे, परन्तु बीचमें ही कर्ता माने चेठदा सै यद जीबात्या 
आपलेको, यट शत्तके प्रकाश विन केले दूर हो ? 


प्रकृतेंः क्रियमाणानि गुण! कप्तोणि स्ेशः । 
अहक्लारतिमूदात्मा कतौहमिति मन्यते ॥| (४२०) 
अथै--सव ध्रकार पछूतिके तीनों छोर ही कर्म हो स्हे 
हैं, परन्‍ठ जिसका श्रात्मा अइड्जार करके मदमावको धाप्त हो 
गया है बह वीचमें ही 'मैं कर्ता हैं' ऐसा माद बेडता है 
हक 2 स 28 पद अज्ञानरूप अल्थकार कि दूसरेके ध्मोव 
कमोकों अपनेमें मान वेठना, शानरूप प्रकाशके पिया कर्मसे 
दी कभी दूर बहों दो सकता । 

04220: कर्ता-बुद्धिका मूल भेद-दरष्टि है, 
की के ई अर्थात्‌ जब यह जीव अपने आत्माको 
जद्यशिदै।..? देश-काल करके परिच्छिन्न कुछ ओर 
क्षरर++श++++क++ जीना है तथा अपनेसे भिन्न यावत्‌ 


के #+ कक 
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प्रपश्ककों कुछ और; तभी इसके अन्दर कर्ता-बुद्धि उत्पन्न होती 
है। जब कुछ अग्राप्तकी घात्ति, कुछ पतिकूलकी निवृत्तिकी 
जिशासा द्ोती है तथा अपनेमे या अन्यमें फोई घिफार भान होता 
है और उसको छोड़ते वा छुड़ानेकी दृष्टि होती दै, तभी इस जीव 
में कर्तापनका भाव उदय होता है, जो कि भेद-दष्टिके निमित्तसे ही 
है। यदि इसने अपने सास्तयिक-झानसे सभी विपमरूप संसार 
में अपने आत्माफो सम्ररूपले स्थित जाना होता और सभी 
बिकारोंमें एक मिविकार तथा सभी विभक्त भाषोंमें अधिभक्तरूप 
से स्थित एफ अपने आत्मस्वरूपको ही देखा होता, तब फर्तापन 
का कोई अवसर कैसे धाप्त दो सफता था? जबकि इसका कोई 
प्रयोजन द्वी नहीं पाया जाता। 
सर्वैभेतेष. येनैके. भावमव्ययमीछ्षते । 
अविभकक विभक्रेंपु तज्ज्ञानं विद्वे सासिकम्‌ ॥(१८४२०) 
अर्थ--जिस शानद्वास पृथक्‌-प्ृरथक्‌ खघ शभ्रृतोंमें एक, 
अविनाशी ब विभागरद्धित परमात्मरूप भावकों देखा जाय धह 
सात्तिक श्ञान है। 
जिस प्रकार विपमरूप तरक्ष, चक्र, फेन व बुद्ुदोंमे भेद- 
भावसे रहित एक ही जल दै | ऊँच, नीच, छुट्ाई, बड़ाई, 
उत्पत्ति एवं नाश आदि विकार तस्झ्ञादिमें हैं, जलमें मदद, जल 
तो सब अवस्थाश्रोम ज्यो-का-त्यों दै। जलदृष्टिवालेके लिये तस्ख्नों 
का तमाशा कैसा भिय हो सकता है? इसी प्रकार यदि यह 
अग्ेद-दृष्टि परिपक हुई द्वोती तो कर्तापनका कोई अबसर कदापि 
नहीं रह सकता था, चाहे लोक-सेवर आदि पवित्रन्से-पवित्र 
कर्स भी क्‍यों न सम्मुख हों, जवकि उसको जलन्द्टिसे भेद- 
रूप विकार अपने आत्मामें भाव दी नहीं होता। अर्थात्‌ जब 


छ्न सद्हाएका कारण परिच्छिन्-दष्टि है । 

















डसको साज्ञावरुपसें यद निश्चय हो गया है कि मेरे आत्मामें 
पवचेत, छुष्त व पृथ्वी आदि पतञ्चभ्तात्मक चराचर जगत्‌ स्वप्तके 
खम्तात प्रतीतिमात्र है और मेरे अनस्तात्माममें इसका कोई स्पशोे 
नहों, तव बह कर्ता वतकर किसी मी फर्समे केसे अन्नल हो 
सकता द्वै ? कदापि वहीं । चाहे स्वाभाविक उसके वेहेन्ट्रियादि- 
धारा अचर्गल अवृच्ि प्रकट होती भी हो. परन्तु वह सव विभोव- 
मात्र दो सकती है; किसी कर्ताभावले अथवा किसी फलको 
आर कर नहों हो सकती | इससे स्पष्ट सिद्ध दे कि कर्तापत्तका 
मूल केवल भेद-दृष्टि है ज्ञो कि अज्ञानसिद्ध है । 

>फक्लक्क ककक्ष++ ++्ख++.. भेटन्टप्रिका. कारण. परिड्छिन- 
2 ओेद-एऐका कारण :2 इग्षि है. अर्थात्‌ अपने आत्माको एक- 
८ परिच्दितत-ष्ट है । / वेशीय जानदा । प्रथम जब अपनेको 
क+क्र+++धा++++#++* पुकदेशी मानता है तभी अन्यको अपने 
से भिन्न करके जानता है और भेवरूप पपश्च दिखाई देता दे । 
यदि इस जीबने अपने सात्त्विक शानसद्वार अपने आत्माको 
व्यापकरूपसे देश-काल-परिच्छेब्रहित ज्ञाना होता, तो 
इसको भेदरूप प्रपश्धकी प्रतीत्ति न हुई होती । जेखे 
व्यापक समुद्ध अपनेमें तरह्लाढिका कोई भेद हों देखता तथा 
व्यापक आकाश अपनेमें पृथ्बी, पर्बत, दुक्ष, वन व बस्ती 
आपदिका कोई भेद नहीं देखता, किन्तु समुढ़ सभी तस्ड्ादिकों 
को जल्रूप और आकए्ा सभी पृथ्वी, परवेवादिफों आक्राश- 
रूप छी देखता है। यद्यपि मनुष्य समुठले अलग रहकर 
समुद्र त्तरड्लोंकों और आकाशसे भिन्न होकर आकास््म 
पृथ्वी च पर्वतादिकोंको भिन्न-भिन्न रुपले निम्वय करता है, 
परन्तु चे ससुद्र व आकाश तो अपनेमें इन चिकारोंको नहीं 
देखते। इससे स्पष्ट दै कि मेद-इग्रिका कारण अपने आत्माको 


गीता-द््पण डे 








परिर्छिन्लरूपसे कुछ जानना ही है और इस परिड्िछियता करके 
ही मन, बुद्धि, देह एवं इन्द्रियोंके साथ इसका बन्धत है। 
जबकि यह जीव अपने आत्माक्तों इतने ही देश-कालमे परिच्छिन् 
जानता है, जितने देश-फालमें सन, बुद्धि, वेह व इन्द्रियोंका निबास 
है, तसी इस आत्माका इनके साथ वादात्स्थाध्यास' हो जाता है 
और यह आप इनके धर्मोका धर्मी धनकर जत्म-्मस्ण ब कर्ता- 
भोक्तापनके बन्धनोंम फस जाता है। यदि अपने अक्षान करके 
इसने अपने आत्माफो इतने ही देश-कालमें परिच्छिक्ष न जाना 
होता, वल्कि शानदार आकाशके समान सर्व देश-काछमें व्यापक 
ज्ञाना होता तो इन मन, बुद्धि, देह व इन्द्रियोंके साथ इसका 
तादात्य भी न होता। तथा यदि इस प्रकार इनके साथ इस 
जीवात्माका वादात्म्याध्यास न होता तो इसको जन्म-मरण और 
कर्ता-भोक्तापनका वल्धन भी स रद्दता । इससे स्पष्ट है कि सभी 
बन्धन और सभी भेदका मूल अपने आत्माको परिषिछत्ररूपसे 
कुछ ज्ञानना ही है। यही श्रक्ञाव, यद्दी अ्रदिद्या और यही 
माया हैः! 

यश क++ कप फ्क+++क+ चास्तवमें तो यह आत्मा देश, कार व 
६ भेद व परिष्देद बस्तुकृत सभी परिच्केदों और सजातीय, 
ई मायामाज हैं। | विजातीय व खमतरूष सभी भेदोंसे 
पकफ्ञकऋक+फ्र+०+क्ञ+ मित्य ही मुक्त है. और सभी भेद व 
परिच्छेद कैवल मायारूप अवास्तविक ही हैं। यदिं ये भेद व 
परिच्छेद वास्तविक हुए होते तो ज्ानद्वाय इनकी निब्ृत्ति . 
सम्भव न होती, बल्कि कर्मद्वाराही इनको काटना होता | क्योंकि 
शानद्वास किसी बस्तुको कार नहीं जा सकता; श्ञानका फल तो 
बस्तुके आश्रय जो अज्षान है' केवल उसको नि्वत्त करनामार्जे ही 


$. अमेद श्रम, अर्थात्‌ इनसे वस्तुतः अमेद न होते हुप मी झभेद्‌ जानना । 
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है। परन्तु बास्तवमें सभी भेद्‌ ओर सभी परिच्छेटोंसे यद्द आत्मा 
नित्य निलेंप है और ये सब बिकार केवल अज्लानसम्भूत हैं, 
इस्तीलिये इनकी निदृत्ति केबल सात्तिक घानसे ही सम्भव है. । 


यज्ज्ञात्वा न पुन्मोहमेव॑ यास्यतसि पाएडव | 

येन भृतान्यशेपेण द्रक्ष्यस्थात्मन्ययो मयि ॥! ( ४२४ ) 
अर्थ--है पास्डब ! जिस आत्माफो जानकर तू फिर इस 
प्रकार भोहको शथ्राप्त न होगा ओर जिस आत्मवानहारा तृ सभी 

भूतोंको अपने आत्मामें और मेरेमे अभेटरूपसे देसेगा । 
अ+क्रर+++फ++++क्र++,.. जिस धकार एक ही व्यापक महा- 
_ शेव बपरिच्छेदकों £ काश मिन्न-भिन्न आकारके बट घ 
7. ज्ायासात्नतामें मठांदि स्थित होते हैं. और डन भिक्ष- 
3. छ्छस्त घप्रताय. ३ सिद्न घटन्मठादिकी डपरथि' करके उन 
रैकलक्षपत कल क++++क्ष++ श्रद-मरठादिवेशर्स आया हुआ महाकाश, 
अपनी-अपनी उपाधियोंको अहरश करके भिन्न-भिन्न और 
अपनी-अपती उपाधिके समात्ताकार प्रतीत छोता है । 
गोलाकार डपाधिमं गोल, च्लोकोर डपाधिगं चौकोर, लम्बी 
उपाधिसे मिलकर क्षम्वा, चोड़ीसे मिलकर चौड़ा इत्यादि । तथा 
जितदी संस्यामें उपाधियों हैं, उतनी ही संख्या घदाकाशादिको 
अतीत होती हैं. और एक उपाधिका दूसरी उपाधिके साथ 
प्ृथकस्व व विभागसे उन घटाकाशादिका भी पृथकक्‍त्व च विभाग 
अतीत होता है। यहॉवक कि घटादिकी उत्पत्तिले घटाकाशोंकी 
उत्पत्ति, चढादिके नाशले घटाकाशोंका नाश और घटादिके 
... मनागमनखे घटाकश्शोंका ससवागसन भान होता है; परन्तु 


१ चेन्तके पारिभाषिक शब्दोंकी वर्शजुत््मशिकार्म उपाधि ब 
अपद्दितके जक्तण देखिये 


कक हव ू## के 
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बास्‍्तधर्मं घटादिकी उपाधिके विना शुद्ध आकाशमें तो न कोई 
रूप है न आकर, न संख्या है न परिमारा, न पृथफ्त्व दे ने 
संयोग न विभाग, न उत्पत्ति दे न नाश और न गमन है मे 
आगमन यस्कि इस सभी भेद व परिच्छेदोंसे शुद्ध मदाकाश तो 
अपने-आपमें ज्यों-कान्यों दी है, केवल अप्लानकालमें उत् 
उपाधियोंके धर्स' उल उपद्दित आफाशमें कल्पना किये जाते हैं, 
वास्तघमें तो उत्त उपाधियोंकी विद्यमानतामें भी उपाधियोंके 
धर्मोफा उस उपहित आकाश कोई स्पश नहीं दोता है! तन 
आकाश अपने खरूपमें किसी प्रकार किसी उपाधिको ही 
देखता है, बल्कि उपाधियोंकी उत्पत्ति, स्थिति व नाशमें बह तो 
अपने-आपको ही देखता है. और किसी प्रकार उपाधियोंका 
उसको गुमान भी नहीं द्वोता । 

टीक, इसी प्रकार सर्वशेदशत्य एक ही व्यापक चेतनप्रल 
आत्मा मिश्न-भिन्न शरीर, इन्द्रियाँ ध श्रन्तःकरण ओर 
पञ्मभूतात्मक चराचर बाह्य जगत्‌ स्थित है। उन भिन्न-भिन्न 
उयाधियों करके भिन्न-भिन्न उपाधिदेशमें आया हुआ वह चेतन 
भिन्न-भिन्न प्रतीत होता द्वै और अपनी-अपनी उपाधिके 
आउास्से मिलकर समानाकार भान होता दै; जैसे में लम्बा हैं 
में पतला हूँ, में मोटा हैं, में गोल हूँ! इत्यादि (मैं! शब्दका 
अर्थ च्ेतनखरूप आत्मा है) | इन्द्रियोंकी उपाधिके साथ 
मिलकर इन्द्रियवान, प्रतीत द्ोता है; जैसे में सचच्ष हूँ, में अन्ध- 
घथिर हूँ. और में लेंगढ़ा-लूला है! इत्यादि | अन्तःकस्णकी 
उपाधिसे मिलकर भें खुबुद्धि हैं, में डर्दुद्धि हैं, मैं रूपण हैं, मैं 
उदार हूँ' ऐसा प्रदीत 'द्ोता है | अपनी-अपनो जातिकी 
डपाधिसे मिलकर जातिवान्‌ प्रतीव द्वोता है; जैसे 'में मलुप्य 
है, में पश् हैँ, में पक्षी हूँ, में आह्मण, द्षवरिय, वेश्य व शद्ध हूँ 
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इत्यादि । अपनी ड्पवियोंक्त संख्या-सेदले संस्यावान, प्रतीत 
होता है, जसे इस भारतव्की मनुप्य-संख्या ल्वालीस करोड़ 
हछे.। तथा अपची उपाधियोंके पृथक्त्व, संयोग व बिसागकों 
अहणु करके प्ृथक्षत्व संयोग व खिभागवाला दिखाई पढ़ता है; 
जैसे में पृथक हैं वह प्रथह्ू है, मेण अम्ुकसे संयोग हैः 
अखुकले विभाग | एवं उपाधियोंकी उत्पत्तिसे उपज्ा हुआ, 
डपाधिवोंके मस्णले मर हुआ डपाधियोंक्रे पड-विकारोंसे पड़ 
विक्रार्वान, और डपरथियोंके यसनागमदसे आयवागमनचाला 
डए आता है मैं उपजा हैं. में स्थित हैं, में बढ़ता हैँ, में 
परिणपी हो रहा हैं, मैं क्ञीण हो रहा हूँ, मे नाशको शाप्त होता हूँ 
ओर मै आता-जाता हूँ' इत्यादि । किन्तु डपाधियोंके बिना बह 
आत्म न अपना कोई आकार रखता है, न जाति: न संख्या; 
तू परिसाण व पृथक्त्व, व विभाग, व संयोग, न॑ विकार, 
से गमत और ल आगमन | शरीराठिकी डपाधिकों स्यागकर 
बह कोई संज्या नहा रखता, न बद एक है न चालीस करोड़ । 
इन्ठ्रियादिकी उपाधिको त्यागकर व घह सचच्ु है'न अचचु, 
न काणा न वघधिर, त सपाद त॒ रंगढ़ा | अन्त करन आडिकी 
उपाधिको त्यागकर त यह खुनुद्धि है न निर्दुद्धि, न सचित्त 
है व अचित्त, वल्कि सभी भेद ब परिच्छेदले शल्य सदा 
अपने-आपमें ज्यों-कात्यों स्थित हे । केवल डपाधिके धर्म उस 

डपदित-चेतनम कल्पतामात्र व्यवहार हो स्हे हें और बास्तव 
में उपाधियोंकी विद्यमावतामें भी ड्पाधि तथा उसके धर्मोका 

उस उपहित-चेतलमें कद्ाचित्‌ कोई स्पस नहीं है । न 

उपहित-चेतत अपने खस्पमें किसी उपाधिको देखता ही है, 

चल्कि डपाधियोंकी उत्पत्ति, स्थिति व लाश, समी आचस्थाओंमे 

चह् ली अपने-आपको ही ज्यो-्का-स्यों देखता है और किसी 
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प्रकार उपधियोंका डसको गुमान सी नहीं होता, केबल 
जपाधि-इश्टिमे ही उपाधियोंकी प्तीति होती द्वै । 
यथाकाशस्थितो नित्य वायु; सर्वश्नगो महात्‌ । 
तथा सबोणि भूतानि मत्स्थानीत्युपधारय ॥ ( ४६।) 
यथा सर्वगत सौक्रस्यादाकार्श नोपलिप्यते | 
सर्वेत्रावस्थितो देहें दधात्मा नोपलिप्यते ॥ (१४६२) 
अर्थ- जैसे महाकाश नित्य दी स्थित है और महान वायु 
सर्वत्र ही आकाशके आश्रय विचरती है! परस्तु आकाशकों 
स्पर्श नहीं करती, इसी प्रकार सब भूत मेरे आश्रय मुझको 
स्पर्श किये बिना ही मेरेमें स्थित हैं, ऐसा तू जाब ! 
जिस प्रकार सचेगत आकाश अपनी सूक्ष्मता करके किसी 
से लेपायमान नहीं होता, इसी प्रकार देहमें सर्वश्ष स्थित हुआ 
भी आत्मा देद्वादिसे किसी प्रकार लेप नहीं पाता । 
उन कनतनन्प्+-+++क्++. डेशान्तच प्रमाणसे तो साक्षीखरूप 
| भेद व परिच्छेदको ई आत्मा और उपाधिका स्थरूप स्पष्ट 
4 भायतसात्तामें युक्ति हुआ, अब उंक्तेपले युक्तिकी कसौटी 
चविचार : पर भी हमें इसकी परीक्षा करनी 
++५#0+++आ४*++क्++ चाहिये। सत्य ब असत्यका स्वरूप 
स्पष्ट यद्दी दो सकता है. कि जो वस्तु सर्वदेश ब॑ सबेकाल- 
व्यापी हो वह सत्य और जो चस्तु अल्पदेश व अल्पकाल 
में हो; अर्थात्‌ किसी देशमें हो किसीमें नहों तथा किसी कालमें 
हो किसीमें नहीं, वह असत्य है; क्योंकि देश-कालव्यापी वस्तु 
उत्पत्ति च चाशवान तो अपने खभावसे छोती ही दे । थोड़े 
विचारसे ही यद्द वात तो स्पष्ट हो सकती है कि पश्चभूतात्मक 
जितना कुछ यह प्रपश्च-आउस्थर खड़ा हुआ है, यह केचल 
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इन्द्रियग्राह्म ही है'। अर्थात्‌ इन्ठ्रियों करके दी इसका अहण दे 
आर इन्द्रियोंके बिना इसका रखफमान भी श्रहण नहीं होता । 
खंखारमें यदि रूपको विषय करनेवाली चछु-इस्क्रिय न होती 
तो 'रूप' नामका विषय कोई पदार्थ सी थ रदहता। यदि संसारमें 
श्रोत्र-इन्द्रिय न द्वोती तो शब्द्की गनन्‍्धमात्र भी न रहती । यदि 
स्वक्‌-इन्द्रिय न होती तो स्पर्शका चाममाच भी न होता । यदि 
स्सत्-इन्छ्रिय न होती तो ससख्पले लेशमात्र भी कुछ न हुआ 
होता | तथा घाण-इन्ठ्िय तर होती तो गन्धकी गनन्‍ध भी न 
मिलती | खुपुत्ति अचस्थार्मे ही इसका स्पष्ट ध्रमाण मिल जाता 
है कि जब उस कालमें इन्ट्रियों आपने कारणमें लीन हो आती हैं 
तब पश्च विपयोंका भी लोप दो जाता है'। यदि ये पश्च विषय 
इस्ट्रियनिस्पेक्ष होते तो इनकी डस सुपुछ्ति-्अवस्थाप्रें भी उप- 
लब्धि होती चाहिये थी जबकि इन्ट्रियोंका लोप हो जाता है. । 
परन्तु सभी जीव अपने-अपने जाम्नत-स्वप्तमें दी इन्द्रियसापेक्ष 
विषयोको भ्रहण करते हैं, इस्ट्रियोंके लय हुए किसीको भी अपनी 
खुघुप्तिमे विषयोंकी उपलब्धि नहीं होती | ओर शब्ठ, स्पशे, रूप, 
रुख ब गन्ध, इन पश्च विषयोंसे भिन्न स्वेस्शस्का और कोई रूप 
मिलता ही नहीं है, केवल पद्च-विषयात्मक ही घप्थ है' और बढ 
केचल इन्द्रियलापेक्ष ही है, बह भी ख-सर इन्द्रियलापेक्त। 
अरथोत्‌ रूप चच्षुआह्य है श्रोत्रआह्य नहीं, शज्द फेवल श्रोज्रग्राहम 
है! चजछुद्राह्म नहीं । इस श्रकार सभी अपनेन्ञ्रपने विपयको 
आप दी अहण घर सकती हैं, ऋन्‍्य कोई भहर नहों कर सकती। 
इस धकांई दिपयत्राहक इन्द्रियके बिता संसास्मे विपयका 
भिकालाभाव सिद्ध होता है। जो वस्तु अपने व्यवहार-कालमें 
डी भतीत दो अपने व्यवहारसे प्रिन्न कालमें प्रतीत न 
दो, वह देश-काक्ष-्परिच्छेय होनेसे सिथ्या दी है आर वास्तव 
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में अपनी प्रतीति-कालमें भी इसी प्रकार अमरूप प्रतीतिका 
विपय है, जिस प्रकार रज्जुममें सपे अपने व्यवद्यार-कालमें ही 
प्रतीत द्ोत। है और बास्तवमें कंदाचित्‌ भी नढ्दीं द्ोता । 
.. ऐसा मिथ्या उपाधिरूप यह प्रपश्च अपने अधिप्नान साक्षी 
चेतनमें किसी भ्रकारले अपंता विकाररूप लेप करनेको. 
सप्तर्थ नहों दो सकता | क्योंकि मिथ्या वस्तु अपने स्वरूंपले 
कुछ होती ही नहीं है, .इसलिये वह अपने आश्रय आप नहीं 
“रह सकती, किन्तु किसी सत्यके आश्रय ही उसकी केबल 
अम्रूप श्रतीति होती दै । जैसे मिथ्या-रज्ञव सत्य-शुक्तिके 
आश्रय ही प्रतीतिमान्न होती है, परन्तु घास्तवा बस्तु कुछ 
नहीं होती । यदि मिथ्या वस्त॒ुके नीचे कोई सत्य पस्तु 
न हो तो उसकी प्रतीति ही असम्भव है, क्योंकि वह आप, 
"तो खसत्ताशन्य होती है, केवल अपने अधिष्ठानकी सत्तांसे. 
ही सत्तावान्‌ प्रतीत होती है | जैले खसत्ताशन्य रज्ञत शक्तिकी 
सत्तासे ही सत्तावान्‌ प्रतीत होती है, बास्तवर्मे तो आप शस्यरूप 
ही है। जैसे शल्य (०) अपना कोई सूढ्य नहीं रुखती, केवल, 
एकाह (१) के सोथ मिलकर मूल्यवान्‌ होती है । इंसी प्रकार 
यह्द प्रपश्च अपने खरूपसे तो नित्य विकारी व ताशवान ही है; 
कदाचित्‌ स्थिर नहीं रहता, इसलिये 'मिथ्या है और वास्तव 
है हो तहीं | इसके नीचे अवश्य कोई निर्विकार च अबिनाशी' 
बस्तु चाहिये, जिसके आ्रश्रय इस मिथ्या प्रपश्चकी प्रतीति 
सम्भव हो । क्ष्योंकि सत्य अधिछ्ठानके विना मिथ्याकी तो 
प्रतीति ही अ्सस्मव है और बह “जिकालाबाध्य, अपरिच्छिन्न, 
सत्य चेतन दी दो खकवा दे । उस अधिष्ठानरूप साज्नी-चेतनकी' 
_ $१-चाँदी ३.सीपी। ३. तीनों काले जिसका सिंध्यात्व निश्चय न 
जो । ४. बेंहद । 2 
छ 
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सतासे दी ससावान्‌ छुआ यह. उपाधिरूप घपञ्ध॒ सत्‌ प्रतीत 
हो रहए है; वस्तवर्मे इसकी अपनी तो कोई सत्ता दी नहीं दो 
सकती | खाथ दो, इसके विकारोंका इसके अपने अधिए्ठानाँं 
कोई लेप भी नहों हो सकता, जिस प्रकार रुग दष्णाक्न जलखे 
यूथ्यी मीली नहीं हो जाती, मिथ्या सर्पसे रज्जु विपली नहीं 
हो ज्ञाती तथा खप्तमें भिखारी दीखनेले राजा दरिद्ठी नहीं 
हो जाता ६ क्योंकि यह नियम हे कि समान-सत्तावाले पदाथे 
ही पस्स्पस्में साथक बाधक होते हैं, चिपम-सत्ताऊे पढाथे 
साथक-पाधक चरहीं हो सकते, जेले स्वप्तकी अग्निसे किसीके 
ज्ञाप्रत-शरीरको कोई ताप नहीं लग जाता 7 हॉ, खम शरीस्के 
लिये तो बह उाहक सिद्ध हो सकती है, परन्तु जाअ्रत-शरीर 
को तो उसफा फोई लेप नहों। इसी प्रकार उपाधिरूप प्रपश्चकी 
व्यायद्वारिक सत्ता है और केवल व्यवद्धार-फालमें ही इसकी 
सिद्धि दे। परन्ठु आधिप्ताजरुप साक्षी-चेतनकी परमार्थ खत्ता है, 
बह सब काल स्थृत'सिद्ध दै और व्यावहारिक पद्मर्थक्रि सब 
भाव व अभावका प्रकाशक है । इसलिये ये व्यावहारिक 
डपाथिवाल्ले पदार्थ विपम-सत्तावान्‌ होनेसे उसमें अपना कोई 
सेप नहीं कर सकते | यदि उपाधिके विकारोंका झविप्ठाल- 
चेतन भरी क्षोई लेप हुआ दोता तो ड्याधिकी उत्तर प्रतीति 
दी न हुई होती, क्योंकि विकारी वस्तु सो उत्तर ज्ख॒त्ँं ही नए 
हो जाती है, कद्यचित्‌ स्थिर नहीं रहती । जैसे गगाका प्रबाद 
भरत्येक क्षण परिणामको प्रात होता रद्ता है, इसी प्रकार बिकारी 
चन्तु भी भन्येक क्षण परिण्ित हो सही है. और फालके मुखर 
“ै रही है, वही कठाब्रित्‌ नहों रहती। इस प्रकार अपनी 
डपाधिके विकारोके साथ साथ यदि अधिष्ठान-येतन भी नह: 
स्वभाव हुआ होता, तो डपायिक्ता प्रकाप्ष किससे होता और 
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उपएधिको कौन सिद्ध करता ? क्योंकि अ्रभाव (०) से तो अभावकी 
सिद्धि द्वो नहीं सकती, भावसे द्वी अभावकी सिद्धि हो सकती 
है। परन्तु यह उपाधिरूप भ्रपन्च तो घट दे, मठ है, आकाश है, 
पृथ्वी है-इल्यादि 'है, है| रूपसे सदा ही प्रतीत हो रहा है, सो 
अपने स्थरूपसे तो श्रत्यन्त अभावरूप दी है, परन्तु अभावरुष 
हुआ भी परस भावरूप उस चेतनके भावसे ही भाववाला दस 
रहा है । जैसे तरह अपने स्थरूपसे तो अत्यन्त अभावरूप है, 
अपनी कोई सत्ता नहों रखती, परन्तु आप अभांवरूप हुई भरी 
भावरूप जलकी सत्तासे भावरूप प्रतीत होती है। इससे स्पष्ट 
सिद्ध है'कि इस उपाधिरूप प्रपश्चका अपने श्रथिष्ठान-चेतन्मे 
कोई लेप नहीं है श्रौर यद अपने स्परूपसे है ही नहं, केवल 
अधिए्ठानकी सत्तासे दो खत्‌ प्रतीत दो सह है, इसमें अपनी 
सत्ता तो रश्षफसात्र भी चद्दी है। जैसे अहरन आप अचल रहकर 
ही अपने आश्रय भूषणरूप विकारोंको सिद्ध करता है, यदि 
चोटॉले बह आप भी चलायमान हुआ होता, तो भूषणादिफी 
सिद्धि अ्रसम्भव ही थी। इसी प्रकार साज्षीस्वरुप आत्मा 
आप छूटस्थ रहकर द्वी डपाधिरूप इस भ्रपश्षकी सिद्धि ऋर 
रहा है ।,इससे स्पष्ट, हुआ कि असत्‌ वस्तुका कदाचित्‌ माव 
नहीं है, चाहे बह प्रतीत भ्री होती हो, परन्तु वास्तय्म होती 
नहीं है, बटिक बह अपनी प्रतीतिद्वार किश्ली सत्य अचल 
वस्तुकी विद्यामानताकों सूचित करती है। जेले सर्प अपनी 
मिथ्या प्रतीतिमें प्रतीत होता हुआ भी द्वोता नहीं है और 
अपनी प्रतीतिद्वारा वहाँ सत्यस्वरूप रज्जुकी दी वियमानताका 
पता देता है । तथा सत्य वस्तुका कद्ाचित्‌ अ्रमाव नहीं दोता, 
चाहे स्थूल इश्टिले बद्द प्रतीत न भी होती दो, परन्‍्त चस्तुतः 
डोती वही दै। 'खत्यस्थरूप आत्माका तीनों कालमें' अभाव 
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नहीं और सेद्‌ व परिच्छेद्वाले इस दृश्य भपश्षका किसी 
कालमें भी भाव नहीं--इस विपयमे हमारे द्वारा तत्त्व-विचार 
विस्वारसे 'आत्म-चिल्ञास' तत्थके 'ज्ञान' शीपक अध्यायर्सम दिये 
गये हैं, जिनको जिज्ञासा हो घहों देखे । 


नाप्ततो विद्यते भावों नामावों विद्यते सतः 
उभयोरपि दष्टोअन्तस्वनयोस्तत्त्वदर्शिक्षि३ ॥| (३१४) 
अविनाशि त॒॒ तद्विद्धि येन सर्वभिद॑ ततम्‌ । 
विनाशमव्ययस्यास्थ न कथिस्कतुमहति ॥| (२१७) 
अन्तव॒न्त मे देहा नित्यस्योक्ता। शरीरिण । 
अनाशिनोउ्प्रमेयश्य _वर्मादुव्यस्त्र मारत ॥ (रा5०) 


छाथे--अखत्‌ घंसतुका तो कदाचित्‌ भाव है ही नहीं, 
( अर्थात्‌ असत्‌ बर्तु तो कदाचित्‌ भी विद्यमातर नहीं होती, 
बर्बमान कालमें डलकी प्रतीति तो रज्जुमें सपके लमात केवल 
इंन्ब्रियॉका भ्रम ही होता है, विद्यमान तो बह प्रतीति-कालमें 
भी नहीं होती ) और सत्य वस्तुका कदाचित्‌ ज्ोप नहीं होता, 
( आआर्थातु अपती अप्रतीति-कालमें भी चाहे बह भ्रमके 
प्रभखसे प्रतीत न हो, परन्तु द्ोती बददी है, जेसे सर्प प्रतीति 
काल चाहे रज्पु प्रतीत न हो, परन्तु होती चाही है )। ऐसा 
सत्य व अखत्यका निणुंय अन्य तत्त्वद्शियॉहाण भी किया 
गया दे । इस निष्कर्पके श्रचुसार अविनाशी बरतु तो बह जान, 
जिसले यह सच प्रपश्च परिपूरा हो रहा है ( क्योकि उस अवि- 
नाशीके घिना इस नाशवान प्रपश्चको अन्य कौन वारण कर 
सकता है), उस अविनाशीका ताश कस्नेको तो कोई भी 
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समर्थ नहीं है। उस अचिनाशी, नित्यस्वरूप व श्रप्रमेय (ज्ञो 
किसी भी प्रमाणका विषय नहीं दै) देदी-आत्माके (जो सब देहोंमें 
बते रहा है.) ये सब वेह लाशचान्‌ कह्टे गये हैं, अर्थात्‌ प्रतीति- 
मात्र हैं, इसलिये हे भारत ! तू (ऐसे अ्रमरुप शरीरोंका 
: विचार न करके ) युद्ध कर । | 

यदि यह उपाधिरूप प्रपश्ष सत्य हुआ होता तो शअन्य आब- 
स्थाओंम भी इसकी प्रतीतति दोनी चाहिये थी; परन्तु इसकी प्रतीति 
तो केवल अपने कालमें ही है। क्योंकि जाग्रतू अबस्थाममें तो -स 
ख़ष्न-प्रपश्ञ रदता है न सुपुत्ति ओर खप्जमें न जाअत-प्रपश्च 
रहता है न खुबुस्ति तथा खुपुप्तिमे व जाश्रत्‌ रहता है न खण्त । 
इसलिये ये तीनों अचस्थाएँ व्यभिचारी हैं । जो वस्तु कदाचित्‌ हो 
और कद(चितू न दो, वह देश-कालपरिचिछिज्ञ होनेले मिथ्या 
ही होती है, ऐसा अपने खभावले ही यहद्द प्रषथ्व है | परन्तु 
आत्मा तो सब अवश्थाश्रोमें हाज़िर-हुज्ूर दै।लव अवस्थाओंको 
देखने-जाननेवाला दै और सच अवस्थाओं को अपने प्रकाशसे प्रका- 
शिव करत! दै । क्योंकि खवप्त व सुपुसतिले निकलकर जब यह 
जीवात्मा जाग्रतमे श्राता है, वव तीनों भ्रवस्था ओं को देखने-जानने की 
अपनी स्पष्ट साक्षी देता है और बताता है कि 'खप्ममें मैंने देखा कि. 
अवस्था वढ़ी चश्चल थी, कभी मैं हाथी था, कमी घोड़ा, कभी 
चिड़िया, कभी राजा तथा खुषु घिमें मैंने देखा कि वहाँ कुछ भी नहीं , 
था, न अकाश था न पृथ्वी आदि कोई वत्त्य, न शरीर, न इन्द्रियाँ,- 
न मन, न बुद्धि, कुछ भी नहीं था केव खुख-ही-खुख था और 
बद्दी मैं जम्नतूर्म इस अखिल प्रपश्षको देख रहा हूँ।' इसले स्पष्ट 
सिद्ध है कि तीनों अवस्थाओंक। देखनेबाल( कोई एक ही है और 
बह साक्षीस्वरूप आत्मा ही हो सकता है, जो कि सब अवस्था- 
ओम हाज़िए है! और सब अबवस्थाओंमें अपने टेखनेकों भत्यक्त 
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प्रमाएसे सिद्ध कर रद्ा है । खुतती-सुनाई अपनी साक्षी नहीं 
देता, बल्कि पत्यक्त डए साक्षी देता है ओर आप उन सघ 
अवस्थाओंके विकारोंसे निर्विकारी है यही उसका देखता व जानना 
है, उससे भिन्न वेह, इरिद्रियों, मन व बुद्धि तो डद्य-अस्तवाले 
विकाएी होनेसे द्वश नहीं दो सकते, फिल्तु दृश्य ही रहते हैं । 
यदियवद देखनेवाला भी किसी अवस्थाके विकारोंसे बिकारी हुआ 
डोता तो बह विकार उसमें अन्य अवस्यामें भी प्रतीत दोता चादिये 
था, परन्तु ऐसा चहीं होता । क्योंकि जाग्रवके ढुःख-खुखादि 
खण्जमें नहीं रहते और खण्तके दु ख-खुख जाप्रतमे वहां रहते | 
इससे स्पष्ट सिद्ध है कि बह आत्मा तो केवल साज्षीमात्रद्दी दे 
और ज्यॉ-का-त्यों सब अवस्थाओंम निर्यिकार रहता हुआ अपने* 
आपमें स्थित दै। चद्दी सत्य दै और वह ले देश तथा खर्च कालमें 
व्यापक है । ये देह, इन्द्रियों, मन व बुद्धि तो केवल डसके ऊपर 
पोशाककी भोति हैं, जिनके साथ डसका कोई लगाब नहीं होता 
ऋर वे अपने-अपने समयपर उससे उतर जाते है । जैसे मनुष्य अपने 
ऊपर वस्त्र धारण फरके आप वस्म नहीं हो ज्ञाता और बस्तोंके 
जीणे होतेसे तथा फटजानेसे आप जीखे नहों दो जाता, ठीक इसी 
प्रकार यहा आन्मा शरीरादिकोंसे भिन्न है और डनके विकारोंसे 
विरविकारी है। इसीलिये ख्प्तमें ठेह व इन्द्रियों इससे इसी 
झकार उतर जाते है, जैसे मछुष्य अपना कोट उतारकर खँँटी 
पर रॉ॥ देता दे ओर रुपुप्तिम मत व बुद्धि सी इलसे इसी 
प्रकार डतर जाती हैं, जले मदुष्य अपना कुर्ता व बास्कट 
शताश्कर खुखकी नोंद सोता है | यदि जाअत्‌ शारीर, इन्ठियों 
एव खुख-डु खादिसे इस आत्माक्ो कोई लेप हुआ होता तो वे 
ख्त व खुपुत्तिमे भी इसके साथ रहते और यदि मन च दुद्धिसे 
इसका कोई लगाव होता तो वे छुपुप्तिमें सी इसके साथ रहते, 


गीता-दर्षण श्श्‌ 








वस्तु ये सब दो यहाँ रह जाते हैं । न 
न जायते प्रियते वा कदाचित्रायं भूत्वाउ्मवित्ता वा मे भूयः 


अजो नित्य+ शाश्रतो5्यं पुराणों न हन्यते इन्यमाने शरीरे ॥| 
(२२०) 
चासांसि जीर्णानि यथा विहाय नवानि ग्रह्मति नरोज्पराणि | 
शया शरीराशि विद्वयय जीर्शान्यन्यानि संयाति लवानि देही ॥ , 
(१२२) 
अर्थ--यह श्त्मा किसी फालमें भी व जन्मता दे, तू मरता 
है और न होकर फिर अ्रभाव द्वोनेवाल! है; पहिक यह तो 
अज्नन्मा, नित्य, शाश्वत व पुरातन है, शरीणदिके नाश होने 
पर यह नष्र नहीं होता | जिस प्रकार पुराने बल्लोंको त्यागकर 
महुष्य दूसरे बद्धोंको धारण कर लेता है, इसी प्रकार यह 
अएसम! पुराने शरीररूपी बसओ्रोंको व्यागकर अअत्य नये शरीरोंको 
आरण कर लेता दै। 
इसे स्पष्ट है कि सब अवस्थाओंफो देखने-आननेवाला श्रौर 
सब अ्रवस्थाश्रोंसे निर्लेप, सय॒ देश-कालमें रहनेवाला और 
आप सब वेश-कालफे परिच्छेदसे मुक्त वह आत्मा ही सत्य दे। 
यह देहादि प्रपश्ष तो व्यमिचारी एवं प्रतीतिमात्र ही है तथा 
बह आत्मा इनके भावाभावकों देखने जावनेचाला और इनके 
भआावाभावसे असंग है' । उसीके प्रकाशले ये सब प्रकाशमान, हो 
रहे हैं श्रोर उसीकी सत्तासे सत्तावान्‌ बने हुए हैं । वही मैं हैँ 
+सो<हमस्मि' । शरीरदेशमें आये हुए चेतनका व्यापक चेतनले 
'कोई भेद नहों दे, केवल शरीरकी उपाधि करके व्यापक चेतनले 
उसके सोपाधिक भेदकी कल्पना की ज्ञाती “है, वास्तवर्म तो 
अग्नेद दी दै। जैसे घटकी उपाधि करके घटदेशमें आये हुए 


रद ज्ञानसे कर्मीका क्षय क्योंकर सम्भव है' ? 





आकाशके व्यापक आकाशले भदकी कल्पना की जाती है, 
परन्‍्छु चास्तसमैँ उप॒धिरूष घटने बटपऊशको व्यापक आकाशसे 
भिन्न चहों कर दिया, किन्तु घटाकाशका व्यापक आकाशले 
सबैद अभेद्‌ दी है । हु 

? कशिह आह इस रीतिसे विवेक-चेराप्यादि खाधन- 
का 227 आर $ सम्पन्न जिसअधिफारीके एचित्र हृदयमें 
६ कयोकर साभब है: इसप्रकार तस्‍्त्व-विचारोंका प्रयाह उमड़ा 
आर देह, इन्ठ्ियों, मत व वुद्ध॑यादिसे अह-भाव गलित होकर 
जिसने सर्वेलान्ती अपतने आत्मस्वरूपमें अकृत' रुपसे स्थिति 
पे, उसकी यह परिडिछुण-डप्टि कि 'में इतने ही देश-काल 
में हैँ, अच्य देश फालरम वहीं खत्त- ही छूट जाती दे । इस प्रकार 
जब उसने सर्वेदेश, सर्घक्याल ओर स्चेषस्तुरूपी तसड्रॉमें एक 
अपने ही आत्माको आतन्‍्दकी यलेयों लेते हुए पाया, त्तव 'बच्द 
आर है में और है --इस भेद दृष्टिको ठिकाना कहो? नथा 
'आत्मवेद्‌ सर्वम! यह सच आत्मा ही दै-जब इस अभेद इष्टि 
करके डखे न कुछ परामव्य शुप रहा और न कुछ त्याज्य, तो 
फ़िर कर्तापनको अवकाश कहाँ झौर कर्तय फ्या ? क्‍योंकि 
भेढ-्दप्टि करके जवतक ग्रहरा-त्याग-बुद्धि विद्यमान थी, तथ 
तक दी कर्तेत्व व कतंव्यका भ्रत सिरप८ सवार रहना अनिवार्य 
था। परस्तु ठक्त्व-दष्टिके प्रभावले जब अपने आव्यस्थरुपमें कुछ 
भविह॒त्य दी न रहा, अर्थात्‌ अपने अध्मामें विकास्रुपसे कुछ 
चनता छुआ दी त देखा गया और अह-त्वरूप इस प्रपश्चकी 
अए्ले आत्मास भिन्न कोई सत्ता ही न पाई गई, तो ग्रहण स्यागको 
ठोर कहाँ? और जब अद्दण-त्यागकी ही सफाई हुई, तो कर्तस्व 
च क॒तेत्यकों अवकाश कह्दों ? क्योंकि कर्दृत्व व करतैब्य तो 
परिडिल्षजुप वेहादिमें आत्मदृष्टि करके अहसत्यागवुद्धिले 
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ही बने हुए थे । परन्तु तत्त्व-विचाराद्यारा इन मन-चुदुणादि 
सभी श्रविद्या प्रप्शसे आत्मदृष्ठि दृग्ध दोकर जब अपने 

* अपरिडिछक् बःरुतव सर्वसाक्षीस्वरूपग॑ आत्ममावसे उढ़ 
स्थिति पा ली गई तो ग्रहणत्यागके अभावसे इत कर्तृत्व थ 
कतैब्यका दश्ध हो जाना स्वाभाविक ही था । स्वप्नसे ज्ञागे 
हुएके समान जब अपने आत्मामें कर्तापतका फदाचित्‌ कोई 
स्पश ही नहीं पाया गया, अर्थात्‌ चिकालासाव सिद्ध हुआ और रू 
अ्रपने श्रात्मामें कुछ दोता हुआ दी देखा गया, तब कर्म-संस्कारों 
का बेड कैसे ग़रक़ न हो? क्योंकि कर्ता घ-कर्स तो अज्ञान- 
निद्वामे भेद-दष्टिकन्य ही थे और वे ही सत्र फर्म-संस्कारोंके 
अधिकरण बने हुए थे, परन्तु जब सर्वभेदाभावरूप शान-जागृति 
आई तब कर्ता व कर्म-संस्करादिका स्वतः हो अत्यन्ताभाव 
सिद्ध द्वो गया, अर्थात्त ये भाव चरितार्थ हो गये-- 


न हमने बोया, न हमने काटा, 
न हमने जोता, न हमने गाहा । 
उठा जो दिल्ल से भरमका पड़दा, . 


तो उस्रके उठते ही फिर अहम हा || 

मिथ्या आज्ञानजम्य यह अहँ-अभिमान' ही देह, इन्द्रियों 
मच व बुद्धिको अपने सूजमें इसी प्रकार धारण किये हुए था| 
जिस प्रकार मालाके मणके धागेमें पिरोये हुए इकट्ठे रहते हैं. 
और पृथक्‌-पृथक्‌ नहीं द्वो सकते। परस्तु ज्ञाबद्वाए जब यहा 
“अहद-अपिमानरूपी सूत्र खण्डित हुआ. ओर .वास्तव अद् 
सर्वसाक्षी अपने आत्मा इढ़ स्थिति पाई, तब ये देहादि. 
प्रक्ृतिका सभी परिवार इसी प्रकरर छिन्न-मिन्न दो गया, 
जिस प्रकार धागेके ट्टनेपर मालाके दाने बिखर जाते हैं। इल 


श्र शानसे कर्मोंका क्षय क्योफर सम्भव दे 
प्रकार उपाद्ाव-फार्य एव कर्ता-कर्मरूप सभी व्यवहार 
बाधित हो गया ज्ौर क्या फारण, फ्या कार्य, फ्या 
कर्ता और क्या कर्म-सभी सम्बन्ध अपने आत्माके विवते' 
सिद्ध हुए तथा सब सस्बन्धोंसे रहित सभी कारक अपने 
आत्माफे चमत्कार भाव हुए। जैसे खप्तमें खम्न-ठ्रष्टा आप ही 
कुलाल आप ही घट; आप ही पिता आप द्वी पुत्ररूपँ दए 
आता है' और अनहुई दी कारण-कार्यकी फल्पना भान होती 
है, इसी प्रकार यह कारण-कार्यक्षी फल्पना ही अश्वान था 
और यही वन्‍्धन, जो तत्व-दष्टिदारा खतः दी निश्वत्त दो गया। 
सब कसेरूप चेण्टाएँ दो तो रही थीं प्रकृतिके काये मन, बुद्धि 
देद व इन्द्रियोह(रा, परन्तु इनके व्यापरोंका मिथ्या ही अभिमान 
यह आत्मा अपनेमें अपने अज्ञान करके धारण किये हुए था। 
अब जो इसने तक्त्यविचारदाय यास्तव दष्टिसे देखा तो ज्ञाना 
कि मैं तो कदापि कर्ता था ही नहीं, किन्तु मैं तो सटा केबल 
द्रप्रा-साक्ती ही था और घूथा ही पाये ध्याणरोंपे कर्तापनका 
अभिमान करके भोक्तापनके बन्धनमें पड़ा हुआ था तथा 
अन्म-मरणुके चक्करमें घटीयस्ञके समान यूँ ही घूम रहा था । 
पुरुषः प्रकृतिस्थी हि श्रुदक्ते प्रक्ृतिजान्गुणान्‌ । 
कारण गुणपड्शोड्रथ सदसच्योनिजन्मश्ु ||(+शा २१) 
उपद्र॒ष्टाुमन्ता च भा भोक्ता महेश्वरः । 
- परमास्मेति चाप्युक्तो देहेअरिसन्पुरुषः परः ॥ (१३ ३२) 
अर्थ--अकृतिर्म स्थित हुआ यद्द चेतन पुरुष, मछातिजम्य 
शुणोंका भोग कर्ता है और इन गुण खाथ इसफा सम्बन्ध 
ही इसके लिये भर्दी छुट्टी योनियोंगे अन्मका कारण है। (वाध्तयमे तो 
३ चेदान्तके पारिभापिक शब्दोंकी पण्णनुक्मरिकामे इसका लक्षण देखिये। 
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यह पुरुष देहमें स्थित हुआ भी आकाशके समान भ्रकृतिसे 
अतीत ही है ) केवल साक्षी होनेले डपद्रण्टा', यथार्थ सम्मति 
देनेबाला दोनेसे अमुमन्‍्ता', सबको धारण करनेवाला होनेसे 
भर्ती, सब भोगींकी सत्ता होनेसे 'भोक्ता', व्रह्मादिका स्वामी 
दोनेसे 'महेश्वर' और वास्तवर्म शुद्ध. सच्चिदानम्द्घन होनेसे 
“परमात्म/-ऐसा कहा गया है'। 

जिस प्रकार मोइनीके चृत्यले मुग्ध हुआ भस्माछुर आप 
'भो इसके साथ तृत्य करने लगा था और फिर आप दही 
अपने सिरपर हाथ रखकर अपनेको भस्म कर वेठा था। इसी 
अकार इस प्रक्तिके जृत्यले मुग्ध हुआ यह आत्मरेव आप ही 
इसके जुत्यमेँ सम्मिलित हो यूँ दी अपने-आपको इसके साथ 
अन्धायमान कर वेठा था ( परन्तु जब इस शिवस्व॒रूपने अपना 
लतीय छान-नेश् खोला तो प्रकृतिका साथ दी परिवार आँखें 
खोलते-खोलते भरप्र हो गया और सभी वन्धर्नोकों चकनानूर 
कर स्वप्नसे जगे हुएके समान इसने अपने-आपको निल्य-मुक्त 
य असंग्र पाया। और जाता कि जिस प्रकार आकाशर्मे 
आकाशके आश्रय अद्नि, वर्षा व ऑँधी इत्यादि उत्पक्ति-नाशको 
प्राप्त होती हुईं भी न आकाशको तपा सकते हैं, न भिगो 
सकते हैं, न चल! सकते हैंऔर न मैला ही कर सकते हैं; इसी 
अकार सब कर्स कर्मोके संस्कार और कर्मके पाँच दृष्ठ साधन, 
इन सबसे मेर कदाचित्‌ कोई सस्वन्ध न हुआ था, न है और 
जन होगा। बथा- 


अधिष्ठानं तथा कांतो करणं च प्रथमिधम्‌ | 
विविधाश एयकूचेश्ट देव चैवात् पत्मम्‌ || (४८ । १४) 
श्रथ--कर्मके पॉच दृष्ट साथेन होते हैं-- 
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( ६) अधिष्ठानरूप शरीर, जिसमें कर्म दोता दै। 

(५) अहकाररूप कर्ता # 

(३ ) सन इन्ट्रियादविरूप करण, जिनके दारा क्रिया द्ोती दे 

(४ ) प्रायापानादिकी मित्र-भिन्न खेशरूप व्यापार, जिनके 
दास देहेन्ट्रियादिमें क्रिया उत्पन्न होती है। 

(« )देव,अर्थात्‌ मत इन्द्रियादिके सश्ालक मिन्न-मिक्ष आधि- 
देव शक्तियों, जेसे चुका अधिद्रेव सूर्य, थ्रोचका दिशा इत्यादि) 

खमी कर्मेरुए व्यापार इस पॉचोंक्ो सद्ययतासे द्वी होता 
है ज्लौर ये पॉचों दी कर्मके कारण हैं, परन्तु इल तच्बचेच्ताने 
तो अपने-आपकी इस पॉचोंले ही असग ब सिलेप ज्ञाना और 
साज्ञात्रुपसे अतुभव किया कि यथपि आकाशके समानये 
खब मेरे आश्रय बतते हैं, परन्‍ठु मुझमें इनका कोई लेप नहीं 
है और मैं प्रकतिक खब व्यापासोंको साक्षीरूपले सत्ता देता 
हुआ भी खबसे लिलेंप हैं। यधा-- 


न मां कर्माणि लिम्पन्ति न में क्मफ़लते स्पृद्दा । 
इति मां योडमिजानाति कर्मभिन ते बध्यते ॥ (४।१४) 
न च॒ मां तानि क्मोणि निवर्तात्ति धनझय । 
उदासीनवदासीनमसत्त तेएु कम्तसु ॥ (&।६) 
प्रकृत्यैय च कर्माणि क्रियमाणानि सर्वशः । 
यः पश्यति तथात्मानमकतौर स पश्यति ॥| (१३ । २६) 
अर्थ--सुझ सर्वेशाक्ीको कर्स नहीं छूते और तन मेरी 
कर्म-फलमेँ कोई आसक्ति ही है, इस भक्ार ज्ञो मेरे स्वरूपको 


साक्षात्रूपले जानता है वह कर्मोल्ले वन्‍्धायमाच नहीं होता । 
( प्रकृतिद्ाण जो सप्टिलयादि कर्म हो सटे हैं ) हे धनलय | 
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वे कर्म मुझ साक्षीस्वरुपको बन्‍्धत नहीं करते, क्योंकि मैं 
डदासीनके समान असक्तरूपसे उन कर्मोर्मे स्थित रहता हैँ । 
प्रकतिद्वारा द्वी खब प्रकाससे कर्मादि किये जा सहे हैं, परन्तु जो 
अपने आत्माको उन व्यापारोमें साक्तीरूपसे अकर्ता देखता है 
'बह्दी यथार्थ देखता है। 
इस अवस्थापर पहुँचकर इस जीवन्मुक्त विद्यानके हृदयकी 
चिंज़ड-प्न्थि कि 'मैं कर्ता, भोक्ता और संसारी हैँ--स्वरूप- 
साज्षात्कारसे हूट पढ़ती है, डलके सब संशय भेद्व दो जाते 
है और सब कर्म छयको प्राप्त हो जाते है। क्योंकि इस अशान- 
कन्य मिथ्या कर्दृत्व-भोक्द्त्वचुद्धिके अध्य ही इन सब 
कर्म-संस्कारोंकी स्थिति थी और इसीके आश्रय बे. सब 
'फल-फूल रहे थे। शानद्वाण आधारभूत इस मिथ्या चुद्धिके 
बुध हो ज़निपर आधेयरूप कर्मसंस्कार स्वत! ही दुग्ध हो 
जाते हैं। यथा-- 
भिद्यते हृदयग्रन्थिश्छिल्न्ते- सर्वसंशया! । 
चीयन्ते चास्प क्माणि तसिमिन्दरे परोवरे ॥ 
.../# (युन्डप- ट्वि० झु० संण्८ ) 
( अर्थ ऊपर आ चुका है) 
क्रेबल इसी शानद्वारा जीयके अखिल कर्म-संस्कारोंका दग्ध 
दोना सम्भव है, कर्ससंस्कारोंले छुटकारा पनेका औय कोई 
उपाय न हुआ है!व होगा। सोम अथवा आयश्ित्ताविद्वार 
कर्स-संस्कारोंसे छुटकारा पाना सवेथा, असम्मव है, जैसा 
इस विषयको पीछे पृ० २७ से २६ पर स्पष्ट किया जा छुका है। 
केबल इसी प्रकार यद॑ जीवात्मा श्रखित्न कर्म-संस्कारोंको दग्ध 
ऋरके और जन्‍्म-मरणके अन्धनसे छूटकर सुक्त दो सकता दै। 
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इस अ्रचस्थामं आरूढ होकर इस जीवन्पछ्ुक्त विद्यास॒के देह, 
इन्द्रियों, मन व बुद्धिकी चेछाएँ बन्द्‌ नहीं हो जातों, परन्तु 
जुने घीजके समान वे चेणाऐँ किसी फल की रेत नहीं रदतों । 
फ्पोंफि क्सेरूप व्यापार अपते स्परूपसे वन्धनका हेतु नहीं 
द्वोता, फिन्तु केवल अश्ालजन्य अहं-कर्ता घ कतेव्यनचुद्धि ही 
चन्धन होता है। यदि केवल कर्म द्वी वन्धनरूप दों और फल 
के हेतु दोते हों तो पछ, परक्ती, कीट, पतड्ादि और शिक्षुके 
उस अबस्थार्म किये हुए कर्म भी, जिनमे कदेत्व-चुद्धि जागत 
नहीं हुई दे, डनके लिये फलमद होते चाहिये । परन्तु चेँकि 
डनमें अभी अहन्कर्ता व कर्तव्य बुद्धि जागृत नहीं हुई डे, 
इसलिये उनके आपन्नी-अपनी योत्तिमें किये हुए कर बन्धनरूप 
नहीं होते और फलके टेतु भी नह्मों वतते । तथा डस जीधन्सुक्त 
विद्वानले फर्म भरी बन्धत्के हेतु नहों होते जिसकी कर्तृत्व व 
कठव्य बुद्धि जागृत होकर शानद्वारा दुग्ध हो गईं है| केवल 
उन पुरुषोंको ही कर्सेका बन्धस होता है जिनकी फर्तृत्थ व 
कतेव्य-चुद्धि जागत होकर विकालको तो जाप्त हो गई है, 
परन्तु शानद्वात दग्ध नहों हुई | इससे स्पए दे कि वन्‍्धनका 
रेहु जाग्रतिको प्राप्त हुई केवल कर्दत्व च कर्तव्य-चुद्धि दी है, 
कर्म अपने स्वरूपले वन्‍्धनरूप नहीं हैं। इस चियमके अचुसार 
चेंफि इस विहानकी अह-कर्ता व कर्तव्य-चुद्धि वक्त्च-शानद्वारा 
खोलह-आने दुग्ध हो चुकी हैः और इस देहेन्द्रियादिके नुत्यसे 
अब वच्ध आप चाचतेवाला नहीं रहता, किन्तु ख़ुञ्रधारकी 
भोति अपनी सत्ता-स्फूतिसे इब देहेन्द्रियाडि कठयुतलियोंको 
केबल नवानेचाला आप अपले-आपपमें ज्यों-का-स्यों हो रइता है, 
इसलिये आकाशकी भॉति सब चेष्टारूप व्यापार यद्यपि अब 
इसके आश्रय द्वी हो रहा है, परन्तु यह स्वय कुछ नहों करता। 
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सर्च कर्ता-घर्ता यदी है, परन्तु सोलह-आने अकर्ता है | यथा-- 
नैव किख्ित्करोमीति युक्तो मन्येत तत्त्ववित्त ! 
पश्यव्भूस्वन्यशजिमनश्नन्गच्छन्सपन्ट्वसन्‌ ॥ 
4887 हु पन्निमिषन्नपि | 
इन्द्रियाणीन्द्रियारयपु बतन्त इति धारयन्‌ ॥ (८-8) 
अर्थ--तत्त्यका जाननेवाला और अपने परमात्मामें योग 
पाया हुआ योगी, “इन्द्रियोँ अपने-अपने अर्थोर्मे बते रही हैं” 
ऐसा विश्चय धारण करके देहेन्द्रियादिद्वाय देखता हुआ, 
खुनता हुआ, सूँघता हुआ; छूता हुआ, खाता हुआ, चलता हुआ; 
- सोता हुआ, श्वास लेता हुआ, बोलता हुआ, व्यागता हुआ, 
अहरण करता हुआ ओर आखें खोलता व वन्‍द्‌ फरता हुआ 
भी 'बास्तवम में कुछ नहीं करता' ऐसा मानता है। श्र्थात्‌ 
अपने साक्तीस्वरूपमें स्थित हुआ सब कुछ करता हुआ सच्चा 
अकर्ता रहता है। उसके सभी कर्म कर्दृत्व-अभिमानके न रहने 
के कारण अकर्म ही होते हैं और किसी फलके छेतु नहीं 
रहते । 
कर्मए्यकर्म यः पश्येदकर्मशि च कर्म यः | 
से बुद्धिमान्मनुष्येषु स युक्तः कृत्स्सकर्मकृत्‌ ॥(४॥१) 
भाषार्थ--अपने साक्षीखरूपमें अहंरूपले स्थित दोफरं जो 
कर्वृत्वाभिमानले मुक्त हुआ है, ऐसे पुरुषके वेद्देन्द्रियादिद्वारा 
अमा का अवाइ प्रकट द्वोते हुए भी कर्तापन त रदनेके कारण, 
वे -किसी फलके हेतु नहीं होते और वे अकर्म दी दोकर रहते 
हैं इसके विपरीत कर्ेत्वाभिमानके सद्दित जिस पुरुषने देहादि 
तो कर्मोका त्याग कर दिया है, परन्तु कर्तापत और वासना- 
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इस्स ऋचन्यामें ऋयनदा बन्छुक विद्वान ही सब 
कुछ करके खद्या सद क्षम्म अचरीनार 
होकर रहते हैं ऋरा सबक्तो ऋपती आऋएमा उ्यननेदाला चहीं 
सर्वेड्ठ है! इसोझो क्सने प्रदत्त रहकर भी खद्ती सूमादि दे । 
यही सर्वेत्ययी है । यहाँ पहुँछक्षर जाल व ऋगोजओ यथात 
स्यति होती है । ही लए कुछ ऊऋरके बसतुत कर्मन्तेल्थली 
है यही वास्तव ऊर्सस्ेयी है अहत्य यही सब्या सिप्क्एमीय यहीं 
आंज्य ब येग्ज्षी एकठादेकर वही यसीकायनियादित योग है। 
कक +“+क्ष- -< आछुलिक टीक्षाक्षारोंने सीसाज रस 
72 ख्थल्पछलोपव4 - स्पोस्वयकम ग्रह न जरके आप सन्द बे 
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'एकान्त झुट्रीमे निवास कस्के शम-द्मादिक्ा पलन करते हुए 
चैदाल्तक मनन व चिन्तन करते-करते झपने बह्मस्वरूप 
को खाक्षुल्फार कर लिएा ज्ञाय इस मांमेका ताम 'साँज्य' 
च कर्म-संन्पास स्खा गया है । 
९. 'ोगशर्ग (अधघांत्‌ सिप्काम-फर्मयोग )-- प्रथम 
अआत्माका स्वरूप शास्तरोंस ज्ञान लेना, जैसा गी० झण० २ इलो० 
११ ले २० तक भगवानने निरूपण किया है कि आत्मा अजर- 
अमर है, शरीरादिके नाशले उसका नाश नहों होता और वह ' 
स शस्मादिसे ऋऊद सकता दै, न जल सकता है. न भीग 
सक्तता है झ्लोर न खूख सकता है इत्यादि) फ़िर इसका 
सात्ञात्कार फरनेझे लिये प्रवृत्तिसा्म दी रहकर, फरोंका 
त्याग न फरके, किन्तु अपने स्वार्यक्त लिये कोई कर्स ८ करते 
हुए केबल सिष्काम-भावसे कर्म किया जाय ! और ये सब फर्स 
कर्तापनके अभिमानको छोड़कर किये जाएँ, परन्तु झपने ऊपर 
कर्कय लागु रखकर उनका फल ईम्डस्के अपँण किया जाय 
आर फलकी सिद्धि व श्सिद्धिमें सप्ता-भाब रहे । तथा लोक- 
ऋक्ष्याण व लोक-सेबाके उद्देश्यसे ही वे कर्स किये ज्ञाएँ झौर 
जीवनप्र्वन्‍त यह चक चालू रकक्‍्खा आय । इस मार्गका ताम योगों 
अथवा 'कर्म-योग' कहा गया दै। इसीक्ो वुद्धियोग भी 
कंहय गया है । केवल इस प्रकार कर्स करते रहनेसे ही शझात्मा 
का स्वरूप, ऊसा भगवानने गो० ० २। इलो० ₹१ से रे० 
सक घतजाया है, झपसोज्त हो जाता दै। इस प्रकार करे 
कस्ते रहनेसे ही सजुष्य इसी जीवनर्मे जत्म-सरणुके वच्चसः 
छूटकर मोक्त पा ज्ञाता है छ्लोर उसको फिर अल्‍्य जन्म नहीं 
चारण करना पड़ता | तथा उपर्युक्त रीतिसे आत्माका अपरोज्च- 
ज्ञान दो चुकनेपएरए भी उस क्ातीपर डप्युक्त रीतिले जीबन- 
श्‌ 
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परेन्त करमेंमे मन्नत स्हना करतव्यरूप विधि दे, पेसा माना गया दि 
७ मोक्ष यद्यपि सांख्य-मार्मसे भी हो सकता दे, परन्छु ऐला 
मार्गों केवल आलसी दो|जञाता दे, डससे संलएएका कोई कल्यार 
नहीं होता और बह फैचल स्वार्थी दो ज्ञाता दै। यद्यपि मोक्षप्रप्षिमे 
व दोनों मागे समान बलवाले है ओर दोनों स्वतन्त्र व तिस्पेक्ष 
है, तथापि ल्लोक-हितकी दश्टिसे दुसस योग-मार्ग ही उत्तम दे । 
शीताका ऐसा आशय डनके द्वारा निकाला गया है । 
इस रीतिले किसी सतर्म 'योग' व 'सांख्य' मोक्षक मिन्न- 
भिन्न और स्व॒तस्त्र मांगे माने गये हैं। फिसी मतमें इन दोनों 
मार्गोंकों स्वतन्त्र मानकर 'योग'को अधिक श्रेयस्कर माना गया 
है । किसी मतर्म 'साख्य से परोक्ष-शात ओर 'योग' ( सिष्काम- 
कर्म) से अपरोक्त शान होता दै, ऐसा मन्तव्य स्खा गया दै। 
तथा कोई मत 'योग को साधन माचता है' और 'लाख्य' ( कमें- 
संन्यास ) को साध्य । इस प्रकार गीतोक्‍्त 'साख्या व 'योग' के 
विषय अनेक प्रकार की मान्यताएँ प्रचलित हो रही हैं । 
पज्यस्तु, हमको भी इस विषयर्म अपना स्वतन्त्र विचार 
प्रकट कश्नेका साइस हुआ है, इसलिये इस विषयपर स्वाज- 
भवले कुछ विचार किया जाता दवै। धमारे बिंयारले भीताको 
'स्ाख्य' ( कर्म-संन्यास ) शब्दका अर्थ केबल सर्वथा कर्स-त्याग 
अथया चतुर्थाश्रमरूप सन्‍्यास, वा निवृत्ति-मार्गे ही मान्य नहीं 
दै ओर न योग” शब्दका अथे इतना ही सान्‍्य है. कि केवल 
कर्तव्य धारण करके लोकहिताथे' कर्मफल हेश्वरके अर्प् 
करते हुए तिस्स्वार्थचुद्धिलि आजीवन कर्म किये जाएँ। 
यही कर्मक सर्चभेठ्ठ च निर्दोप साधन है, न ऐसा गीताका 
मत द्धे और न गीताको ये दोनों सागे भिन्न-भिन्न दी मान्य हैं। 
गीताका न यही मन्तव्य हो सकता दे कि मोक्ष-भाछिके लिये 
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ये दोनों मार्ग स्व॒तस्त्र व निरपेक्ष हैं। गीता प्रतत्ति-निवृत्तिकी 
खट-पट ग्रहण फरनेको उद्यत हुई है, न यही हमारा मत दि और 
न गीता-श्लोकोले ऐसा प्रमाखित ही होता है। इसके साथ 
ही चेदान्तकर सुख्य सिद्धान्त भी, जिसके प्रस्थानन्यमें गीता 
शामिल है, इन विपयोंको ऐसा स्वीकार नद्ीं करता, जैसा कि 
आधुनिक दीकाकारोंने मत लिया दै। त यह मत प्रकृतिके 
नियमका पालन करता है' और नयुक्तिको ही सहार सकता है.। 

हमारे बिचारसे मीताका तात्पर्य तो यह है कि प्रकृतिके 
राज्यमें रहता हुआ जीव कर्मसे फदापि छूट नहीं सकता, कर्म 
उसके लिये सर्वथा अनिवार्य है' (३।५)। साथ ही, अपने 
आयरणमें श्राया हुआ कर्म अपने फलसोगके लिये कर्ताको 
बरवश देदके वन्धन में लाये बिवा भी नहीं छोड़ता, फ्योंकि 
स्थूल देहके सम्पन्ध विना और किसी भी अ्रकार फल्रका सोग 
असम्भब है, पेशी ईश्वरकी नीति द्वै । इसलिये चाहे कितना 
भी महान पुरयरूप कर्म फ्यों न धो, बह सी जीवको अपने 
फल-भोगमे लिये शरीररूपी कायगारमें अवश्य बाँवता है। 
इस प्रकार शरीसके साथ इस जीवात्माका सम्बन्ध दी इसके 
लिये सब दुःख्ोंका सूल दे । इस अपरिचिछिक्ष आत्माको 
परिचिछुन्ष वनानेवाला, अजन्पाकों जन्मी, अविनाशीको नाश- 
बान, नित्यानस्दरूपको दुखी, नित्य-चेतनको जढ़, नित्य-निर्मल 
को मलिन, मद्दानको ठुच्छ, नित्य-मुक्तकों घद् और नित्य-दतत 
को आशाओ्रोके वन्धतमें ड|लनेयाला अपने सम्बन्धसे यह जड़ 
शरीर ही है। इसलिये ज्ञीवको कस फरनेकी वढ युक्तिडपदेश 
की ज्ञाय, जिससे वह कर्म करके भी फल-मोगके बन्धनमें व 
शआवे। अरे | यद्ध तो विचित्र असमक्षसमें जीव फँसा दे। कर्म तो 
किसी प्रकार छूट नहीं सकता, य्दाँतक कि यदि कोई पुरुष 
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इठ फस्के अपने शरीर व कर्मेन्ट्रियॉंको सेककर याँघ भी ले, 
तो भी सनको फेसे बाधा जाय? ओर यदि मनका संझप- 
विकल्‍्परूप व्यापार चालू रहता है, तो गीता कद्दती है कि यह 
तो कर्मत्याग न हुआ, बल्कि कर्म तो हुआ, किन्तु भाठसेंठ 
ही इन्ठ्रियोंकी रोक रखनेसे मिथ्याचारित्वका वह और दोपी 
बन बैठा ( शे 9 इस्र प्रकार जब करे विद्यमान है, तो फल- 
भोग विना छुटकाण कहो ? फल-भोग है, तो शरीरके वन्‍्वन 
से छुट्टी फैले मिले | ओर शरीरका वन्धन है, तो जन्म-मसण 
का चक्र केसे चन्‍द्‌ हो ? हरय । यद तो जीय चेढव फंसा । प रे ! 
यह तो ईश्यरकी नीति बड़ी द्वी फठोर और निर्देयतापूर्ण निकली, 
इससे तो वचनेका कोई भार्म ही नदी। जीब भ कर्मसे छूट 
सकता है और न जन्म-मरणसे । जोफकल्याणुकी चिन्ता 
करनेवाले भत्ते ही पड़े लोक-कल्याणके गीत ऊपर-ऊपस्से 
गाया करे, परन्तु सुझको तो मेरे आत्म-कल्याणने भार दिया! 
अरे परमात्मा! पहले सुक्ले मेरे आत्स-कत्वाणएक। मार्ग दिखा ! 
यह तो भ्रकृतिकी त्रकरूपी चरदीयारीमें मैं अन्धा जीव 
बुरा फँसा ! अरे महपियों व शाल्रो! मुफ़े छुड़ाओ । अरे लोगो, 
भुरू जनो। तुम दी कोई युक्ति घताओ। पहले मेरा कल्याण करो 
मेरे आत्मकल्याणुपर ही लोककल्याण निर्भर है, फ्योंकि लोक- 
कल्याणके मागेको मैं ही रोके वेठा हैं । जिस प्रकार एक स्थानकी 
चाय जबतक सर्यतापसे हलकी होकर डी स उठ जाय और 
अपना स्थान खाली त कर दे, तवतक चह प्रह्माएड चायुमें हल- 
चल्न पैदा कर नहों सकती, अपना स्थान रोके रखकर बही 
घहासड-बायुर्मे हल-चलको रोके हुए दै।इस प्रकार अरे लोगो 
मैं नावीना' इस प्रकृतिक्रे न 3 अल भकुतिके परदेशमें, इसके हाथों फैलाये हुए. 





१, आअन्‍बा 
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कर्मके जालमें भूलस फँस गया हैं और पत्तीके समान इससे 
छूटनेके लिये तड़फड़ाता हूँ | है कोई ऐसा सखी" परमेश्वरका 
प्याथ ! जो मुझ पर मारते हुएको इस जथालसे नज्ञात' दिजाए १ 
इस प्रकार अजुनके रूपमें जिज्ञासुते उच्च खरखे रोदन किया 
और कद कि जो सनन्‍्ताप मेरे मन-इन्द्रियोंको इस समय हो 
रद्ा है, इस संसारके भोग तो क्‍या बह्मलोकके भोग भी मेरे 
इस कशका प्रवीकार नहों दो सकते ( २। ७-८)। 

इसपर द्रवीभूत दो गीता अ्रवतीर्ण दोकर,उसके फधोंपर दाथ 
रखकर और उसके आँस पोंछ्कर पड़े प्रेमसे हँसती हुई कहती 
द्वै-ठहरो ! ठददरो !! घवराओ नहीं । हम तुमको तुम्दारे रोमकी 
आओपधि बतलाते हैं। थोड़ी देर्के लिये चिल्लाता वन्‍्द्‌ फरों, 
विज्ञेपको दूर करके अपने हृद्यको शान्त करो और दमारे प्रति 
पूर्ण श्रद्धा करो, इसके विपरीतत-- 

अश्रदधानाः पुरुपा धर्मस्थास्थ प्रन्तप । 
अप्राप्य-मां निवर्तस्ते सृत्युसंसाखत्मनि | (६।६४) 

अर्थ--'जो मेरे इस धर्मपर श्रद्धा वहीं करते वे मुझे न 
पाकर रत्युरूप संसास्चक्रमें ही लोट आते हैं” । 

इर्स प्रकार भ्रद्धायुक्न होकर जब तुम अपने हृदयको आसक्ति 
ब राग-हेपादि मलसे छुड़कर इसी प्रकार कोमल वना लोगे, जिस 
प्रकार खुबरो अप्िमे तपाया हुआ! अपना मल त्यागकर फोमल 
हो ज्ञाता है, फिर अब ध्यानपूर्वफ हमको झुतोंगे, स्थयं अपनी 
निर्मेल चुदधिसे डसकों बिचारोगे, तब तुम्द्रारी चिल्लाइड 
एकदम बन्द दो जायेगी और तथ तुम खय॑ अपने लिये वथा दूसरों 
के लिये भी शाल्तरूप होगे ! परन्तु'ऊपर फथन किये हुए खाधनों 

4, उदारात्मा २ तड़फढ़ाते हुए ३. छुटकारा, मुक्ति । 
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के बिना कुछ न सरेगा । अब पिचार करनेयोग्य बाते ये हैं-- 
(१) तुम कौन हो? 
(२) कर्म क्या है और इसका कर्ता कौत है? 
(३) कर्समें वल्धकत्व फया है ? 

अब देखो, आगे चलनेसे पहले दमारा यहा दिंढोरा खुन 
लो, जो हम ऊेँचे-से ऊँचे मीचार्सोपए चढ़कर पुकास्ते हैं। 

'नासतो बिच्यते सावो नाभ्रावों विद्यते सतः ।' 

अर्थात्‌ 'अखत्‌ वस्तु लो कदाचित्‌ है ही नहीं ओर सत्‌ 
चस्लुका कदाचित्‌ अभाव चह्दों होता । 

अब हमारे प्रथस प्श्तके उत्तरमें कि तुम कौन हो !' यदि 
घुम अपनी छातीकी ओर अइली कस्के कहो, कि 'यही तो मैं 
हैं, जो तुम्हारे सम्मुख खड़ा हैँ, इसका तो पूछना ही कया है! 
तव उपयुक्त सिद्धांतके अछुसार तुम्हारा यद् कथव स्वेधा 
अर्संगत है, फ्योंकि-- 

( १) यह शरीर और इन्द्रियों किसी सी कालमें टिकी हुई 
नहीं हैं, बल्कि ज्षण-परिणामी हैं. और परिशामी वस्तु हमारे 
ढिंढोरेके अधीन सत्य नहीं छहस्ती तथा जो वस्तु कठाचित्त्‌ 
होती है ऋदएचिल्‌ नहों वह तो अपने सरूपसे कमी सी नहों 
होती, उसकी तो क्रेचल ख्रमरुप ही प्रतीति होती डै। क्योंकि 
पूर्वेत्तर कालके बिना केवल मध्य कालमें ही डलकी पतीति है. 
और मध्य कालमें ही प्रतीयप्तान पदार्थ रज्जुमें सर्पफे समान 
केबल भ्रमस्प ही दोता है, यद्द सिद्धान्त है (२। २८) १? 

(२) तुम अपने-आपको अपने आचस्णोंसे खप्तरूप होता 
कदापि सिद्ध भहों करते, वढ्कि कर्ता-मोक्तारूपले खत्य 
माचते हो ! परन्तु ये व्हेन्द्रियाँ तो थ कर्ता ही खिछ दोती 
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हैं और न भोक्ता दी । 'भोक्ता' तो इसलिये नहीं कि इस शरीर 
का सम्बन्ध तो इस जन्मतक ही है और यह' यहों दृग्ध कर 
दिया जाता दि, पुनजैन्मयें मोगके लिये यही शरीर मिलते, यह 
सर्वधा अ्सस्भव दे । यदि इस शरीरमें किये हुए फर्मोका फल 
इसी शरीरमें पूरा हो जाता दो, तो पुनर्जन्म निष्फल होगा | और 
जिस शरीरमें जो कर्म होते हैं उन कर्मोका लिःशेष भोग यदि 
डसी शरीरमें पूरा हो जाता दो, तो वर्तमान शरीरफी उत्पत्तिका 
कोई निमित्त न होना चाहिये थां, क्योंकि पूर्वकृत कमोके भोगके 
खिधा ओर कोई निमित्त वर्तमान शरीस्की उत्पक्तिका हो नहीं 
सकता | इसलिये यह शरीर भोक्ता तो हो नहीं सकता। 'कर्ता' 
इसलिये नहीं कि यह अपने खरूपसे खय॑ जड़ है और जड़ वस्तुमें 
अपने-आप फोई क्रिया नहों होती, बल्कि किसी दूसरेके अधीन 
ही उसमें छ्विल्नन-चलन होता है । जैसे पत्थरमें अपने-आप कोई 
चेष्टा नहीं होती, किसी चेतन-शक्तिके आश्रय दी उसमें क्रिया 
प्रकट दोती है, इसी प्रकार जड़ यह शरीर है। इसका धत्यक्ष 

घमाण खप्त-काल और मरण-कालमें ही मिल जाता है, क्‍योंकि इन 
अचस्थाओंर्म जब कोई चेतन-शक्ति इस स्थूल शरीर और इन्द्धि- 
योंको छोड़ देती द्ै, तब यह शवरूप होकर ही रहता है और 
कुछ नहीं कर सकता । इसलिये ये देहेन्द्रियादि कर्ता भी नहीं 
चनतों । हाँ, इतना अवश्य द्वै कि इनके द्वारा क्रिया इसी 
प्रकार द्ोती दै, जिस प्रकार मक्तुष्य चाक़ूसे कलम बनाता है; 

परन्तु चाक़ू कर्ता नहों हो जाता, केवल साथन ( कण्ण ) ही 

रदता द्ै । और ज्ञो बस्तु केवल साधन दे, कर्ता नहीं, बद्द 

भोक्ता भी नहीं दो सकती । जैसे कोई मनुष्य खज्ञखे किसीका 

खिर काट दे तो खड़ भोक्ता नहीं बनता, बढ्कि भोक्ता तो वह्द 

मज्ञच्य ही होठ है जो फि कर्ता था। इसी प्रकार वास्तवर्म थे 


२ सास्य व बोय 
डेद्ेन्द्रियों उल कर्वा-भोक्ताके कठेत्व व सोक्ठेत्च दोनोमि सावन 
है, त्॒ कि खब कर्ता-्मोक्ता। जसे कोई मसष्य छुटीसे खस्बूले 
को काठता है. और छुटीले डी डलके गुददेको छिलकेस भिन्न 
करके खावा है वो छुटी कर्ठन्च व मोज्ठन्व दोचोंने साधचमूच 
द्वोती है, इसी प्रकार ये वेहेन्द्रियोँ उस कर्ता-मोकाक्ि कर्दुत्ब- 
आओोकद॒त्वमें साधन हैं । फिर यद भी ज्ञल्टी नहीं कि जिस 
खसाधनले कर्वा होता द्वै उसीले मोक्ता भी बते, ऊँसे मद्॒प्प 
ऋड़छीसे पकाता है झौर चअम्मच्से स्थाता दे। तथा यह भी 
जरूरी नहों कि जहों पकाबे बर्टीं खावे, वल्कि पक्षाता दूसरी 
ऊगह है; और खाता छिसी दूसरी जयह। इसी भध्रकार यद्द 
'कर्तान्मीका करता है देदले और भोगता है मनन्द्रियोंलि 
तथा कस्ता दै मन-न्द्रियोंसे और मोगता हे शरीरले | इसी 
प्रकार यद करे करता ठो है इस शरीस्से और इसका भोर 
चवाह्टे इसी शरीरमे बेंठकर करे, अथवा किसी दुसरे शरीरमें । 
यदि तुम यह कटद्दो कि देह और इन्द्रियों तो देशक मे ने 
हुआ, परनन्‍्ठु अल्त'क्रजुन्बतुछझय अर्थात्‌ मव, बुद्धि चित्त व 
अहंकार तो मैं अवश्य हैँ --ठव सुम्दाय यह कथन भी डचित 
नहों उद्वस्‍्ता | क्योंकि जो दोप तुस्दारे देह व इन्द्रियँ बसमेसे 
लायू होते हैं, वे ही छोष सब-के-सच तुम्दारे अत्त'क्ष्स्णछ्प 
चतनेम भी आरोपित ढोते हें । अन्त करण सी इसी प्रफार जड़ 
है ऊुसले दह ब इन्द्ियों, और इसमें मी अपने-आप क्रोई चेरा 
नहों होती, चल्कि किसी अन्य खेतस-शक्तिदधारा तचार हुआ 
ही यद भाचता है। जिस कालमें वह चेतन-शक्ति इसको भी 
स्थम ह्ाठी है ठद इसका भी सब जुल्म बन्द हो आठा है । 
झपुत्ति अबस्थार्मे इसका भत्यक्ञ प्रमाख मिल जाता दे | उस 
अचस्था में ऊबकि वह चेतव-शक्ति इस अन्त करर से विकलकर 
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अपने निज्ञालयमें चली जाती है, तव यह भी मुर्दा-सा हो जाता 
है, न मनका कुछ संकल्प-विकल्प रद्दता है. न बुद्धिकी सोच, 
न चित्तका चिन्तन रहता है और न अहंकारका अहंपन। 
बहिक ये भी सब उस अवस्थामे इसी प्रकार चेफार हो जाते हैं, 
जिस प्रकार इश्ीनियरक्रे बिना मशीन बेकार दो जाती है । 
आर जब वह इश्नीनियर फिर इनके सीतर प्रवेश करता दै, तब 
फिए ये सब सशीनकी भाँति चलने लग पढ़ते हैं ओर अपमे- 
अपने कममको फरले लग पढ़ते हैं | इससे सिद्ध हुआ कि यद्द 
अन्त!करण भी चास्तवर्मे न कर्ता है व भोक्ता, वहिक इस 
'कर्ता-भोक्ता' के फर्त्व-सोफ्ठ्त्वमें साधन ही है। 

सारांश, न तुम देह हो सकते हो, म इन्द्रियों और न 
अन्ताःकरण-चतु्टय दी तुम्हारा रूप हो खकता है'। धल्कि 
थे खब तो तुम्हारे भोगके स|धनरूप करण हैं और अपने-आप 
इनमेंसे कोई भी कुछ भी चेष्टा करनेके योग्य नहीं है।। जिस 
प्रकार खड् अपने-आप कोई बार नहीं कर सकता यों ही निम्ेष् 
पड़ा रहता है, परन्तु जब किसी चेतन वीर पुरुषके हाथमे 
पकड़ा जाता है तय अनेक भ्रकासक्रे बार चलाता है. । इसी 
प्रकार ये सव तुम्हारे वर्ताबके लिये ही हैं, इनमेंसे जिस-जिल 
शब्बको ठुम अपने द्वाथरमें लेते हो, अर्थात्‌ अपनी शक्ति प्रदान 
करते हो, वद्दी सज्जीव होकर क्रिया फरने लग पड़ता है. । जैसे 
विद्युतकी शक्ति जिस-जिस डपाधिके साथ मिलती है, अपने 
खभावाहुसार वैसी-बैसी दी चेष्ठा जहर डपाधिले प्रकट 
होने लगती है! बद्दी विजली पंखोंमे आई हुई पंखोंको चल्लाती 
है, फ़ानूसमें आई हुई प्रकाश देती द्ै, तास्के साथ मिलकर 
दूतका काम देती दे और बायुयानादिके साथ मिलकर उड़ने 
का का्ये करती है| इस प्रकार यद्ञपि मित्र-मिन्न चेष्टाएँ 
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प्रकट होती हैँ अपनी-अपनी उपाधिके अछुलार, तथापि उन जड़ 
'डपाधियोंको सजीब करनेबाली तो बद विद्युत्‌-शक्ति दी है। इसी 
अकार इन मुर्दोंकों सजीक्ष करवा यद्द तुम्दारी दी करतूत दे परन्तु 
अपने अश्लानके चसय्ण इसके साथ मिलकर तुम इतके धर्मोकति 
आप थर्मी बन जात्ते हो ऋ्ीर इसकी क्रिशश्नॉम आप कर्ता बन 
चैठते हो । यही लुम्हारा चर्धन है और इसी अज्षान कस्के तुमको 
अन्म-मण्ण है । अब मनुष्य अन्धक्तारमें चलता है तभी छोकरें 
खाता है कीं पत्थरसे ठकराना है, कहों गइड़ेमे गिरता है 
आर सिर, छुँद र घुटने फुड़बा लेता दै। इसी यकहार तुम भी झब 
अजानख्प अन्धकारमें चलते हो क्यौर अपने न्वस्पको न जाव 
अन्यके धर्मोक्ो अपनेमे माल चठते हो, सभी कर्मरूपी ठोकरे 
खगती हैं और जस्म-मरणर प गड़डेमें गिरते हो, जहाँ दोंत पीससे 
आर रोनेके सित्रा ओर फोई चार नहीं सहता , जो कुछ चेश इनके 
द्वए्य प्रकद छोती हैं, डनके सूलमं शक्तिस्पले छुम ही द्ोोते हो, 
परन्तु बास्तत्रमें चुस्टारा इसके साथ कोई संग नहीं भर नुम तो 
इतले केवल तिस्लेग ही हो। जैसे चुम्चक के सका-तासे जड़ लोदा 
चल्य करता दे और हुक्चल उससे निरुसंय पहता है. नेसे ही 
केबल शुम्हारी विद्यमानतामें तुम्दारी सचामात्रसे थे लब चुत्य 
'कस्ठे हैं और तुस केवल इनका चृत्य देखनेचाले ही रुइते दो 
परन्तु अपनी अण्ातताऊे कारण इनके साथ मितकर छुम आप 
ही अफनेको कर्दत्य व मोक्दत्वके चन्धनमे डाल लेते हो । स हा, 
उस्हसबचके साथ लक कैसा १ लड़ सेव सम-सत्ता व समान-घ्मो 
चस्तुओंका ही सम्भव होता है, चिप्टीद सत्ता और चिरोधी मसे- 
चाते पद्मथाक्ता तो सम्बन्ध दी कैसे हो ! जेसे जामवके राज्ञाका 
खम्मके हस्तीले कोई सम्बन्ध केले हो ? तथा विरोधी घर्नचाले 
अज्लि व ज़्कका सम्बन्ध केसे दने ? ये केचल जाअरतू अवसर 
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भर अपने व्यवहार कालमें ही प्रतीत द्वोते हैं, परन्तु तुम तो 
सब अवस्याओम रचनेवाले दो। जैसे पीछे पृ० ५३ से ५६ तक स्पष्ट 
किया जा चुका दै, तुम तो सब श्रवस्थाओंकों और इनके 
भआाव-अभावको प्रत्यक्ष देखते हो और घत्यक्त देखनेकी अपनी 
साक्षी भी देते हो । ये सब जड़-धर्मी हैं. परन्तु तुम जेतन, ये 
चिकारी हैं. तुम निर्विकार । फिर जढ़का चेतनसे, सविकारीका 
निर्विकारीसे शोर मिथ्याका सत्यसे सम्बन्ध कैसे सम्भव हो 
सकता है! जैसे खप्त-दशाका खप्त-विकारोंसे कोई लगाव नहीँ, 
तेसे दी तुम भी इन सबसे अंग हो। ये सब देह-न्द्रियादि तो 
अकृतिके ही परिणाम हैं और प्रकृतिके गुर्णोद्याण तुम्हारी 
सत्तामाचसे ही अपने-अपने कार्यमें बर्त रहे हें। इसलिये 
कर्त्य तो सफल प्रकृतिका ही दै और यद्द ठुम्हारी सत्ता 
पाकर तुम्दारे भोगके लिये ही घर रही है, ठुम्दाण अपना 
कर्वृत्व तो रख्कमाश्न भी नहीं है । क्योंकि जो कर्ता होता दै, 
चद्द विकारी होता है. और जो बिकारी होता है; बद् नाशबान्‌ 
होता है, परन्तु तुम तो सब अवस्याओमे ज्यों-केस्यों अविमाशी 
ही हो। जैसे महाराजाकी सत्ता पाकर उसका जनरल अपनी 
सेनाके सद्दित युद्धमें श्वृत्त द्वोता है. और वद्द सध महाराजाके 
भोगके लिये दी दोता है। यद्यपि व्यवद्यास्में वर्ताव होता है. कि 
महाराज युद्ध कर रहा दे; परन्तु मद्दाणजा थो अपने महत्तमें 
डी विश्राम करता होता है. और लिख कालमें उसके जनग्लके 
किये हुए ग्रुद्धका उसमेँ व्यवहार द्ोता था उस कालमें भी बदद 
तो सर्वेधा अकर्ता ही था और अपने पदसे कदापि च्युत नहीं 
हुआ था | ठीक, इसी प्रकार सब कर्दत्व व कर्म तो प्रकृतिकी 
रचना है' और जिस कालमैं प्रकृतिका व्यवद्दार सुम्दारेमें . 
आएोप किया जात दे, उस कालमें भी तुम तो सर्वथा अकर्ता 
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ही रुदते हो और अपने खाक्तीस्व रूपसे कदापि च्युत नहीं होते, 
इसलिये चास्तवर्म न कर्ता ही हो और न भोक्ता। फ्योंकि 
जो कर्ता होता है बद्दी भोक्ता होता है, करे कोई और भरे कोई 
और, यह असम्मव दे | भोक्‍्दृत्व भी वास्तव तुम्हारेमें कुछ 
भी नहों, केवल प्रकृतिके साथ तुत्हारे कसिपत सम्बन्ध करके 
तुम्हारेम कल्पित भोगकी कल्पना की जाती है'। ज्ञिस भकार 
रुफटिक मणि ज्िस-जिस रणफे पुष्पले मिलती द्वे ढसी रग- 
बाली दृए शआती है, परन्तु वस्तुत वह सब रंगोंसे निर्लेप अपने- 
आप ज्यो-की-त्यों है । इसी प्रकार यथ्पि प्रकृतिके कल्पित 
संग कश्के प्रकृतिके कठेत्व-भोज्तृत्व तुम्हारेमें कल्पना किये 
जाते छेँ, परन्तु वस्तुत छुम तो अपने-आपमें ज्यों-के-स्पों ही दो । 
6 करणकतुले तिरुच्यते 

कार्यकरणकतले हेतुः अक्क! ! 

पुरुष: सुखदु/खानां भोकवृस्े देतुरुच्यते।। ( ३३ | २० ) 

पुरुष; प्रकृतिस्थों हि श्रदक्ते प्रकरृतजान्गुणान्‌ | 

कारण गुणसद्गो3स्प सदसध्योनिजन्मसु ॥ ( ३३।२१ ) 

उपद्रट्टानुमनन्ता च भर्ता भोक्ता महेश्वर, | 

परसात्मेति चाप्पुक्को देडेडस्पिन्पुरुपः परः || (१३।२६) 

अर्थै-- ली कार्यरूप कम, साघनरूप करण आर कर्तापत 

में हेतु पक्ृति कटी गई दे, शरीरस्पी पुरे रहनेचाला परन्तु 
इस शरीस्के बिकारोंसे निर्विकारी! पुरुष, अर्थात्‌ जीवान्मा 
झुख-डुखके भोगनेमम हेतु कद गया दै। प्रृतिमें स्थित डुआ ही, 
अर्थात्‌ प्रद्मतिके कल्पित संग करके ही यह पुरुष" प्रकृतिजन्य 
शु्णोका भोग कस्ता है और प्रकृतिके शुसयेका संग ही इस 
पुरुपके लिये भत्री-चुरी योनियोमें जन्मका कारण है । ( परस्ठु 


गीता-दर्पणु | 











चास्तवम तो यह पुरुष देहमें स्थित हुआ सी प्रक्तत और इसके 
गुर्णोसे सर्वधा आकाशवत्‌ असंम व निलेप दी है)। केवल प्रकृति 
के शुण व कर्मोका दृए होनेसे 'डपद्रण्ध' और जैसे नदनी मजिख- 
जिस प्रकार नृत्य करती दै दोलक वजानेवाला अपनी इच्छासे 
रहित केच्रल उसको ताल देता रद्ता दे, उसी प्रकार स्पेच्छार द्वित 
उन गुणों-फर्मोकों अपनी सत्तामातसे सस्मति देनेवाला होनेसे 
अजुभन्‍्ता', अपने स्फुरणमाबसे सबको धारण-पोपण फरते- 
चाल्ा द्ोनेसे भत्ता, सभी भोगोंका अपने साक्षी--प्रकाशसे 
प्रकाशक दोनेसे 'भोक्ता', सभी देवताओंका भी ईश्वर होनेखे 
भहेश्घर' और पबास्तवर्में सभी उपाधियोंसे शुद्ध होनेसे 
“परमात्मा'--ऐसा कट्दा गया है ! 

सारांश, तुम जो वास्तबमेँ श्रात्मखरूप सात्ती-चेतन दो इस 
शरीरतें रहते हुए भी कुछ नहीं करते, केबल अपने प्रकाशसे 
शरीरकी सब चेशओंको प्काशते हो । छोर इसी प्रकार द्रएश 
दो जिस प्रकार दीपक आप प्रकाशमान होता हुआ धरमें जो 
कुछ भला-घुरा कार्य होता है' उसको फेयल प्रकाशित कर देता है. 

सर्वक्रमाणि मनप्ा संन्यस्यास्ते सुखं वशी | 
नबद्वारे पुरे देही नेव कुमेन्न कारयन्‌ ॥| (५ । ४३ ) 

अर्थ--बशमें दे भन जिसके, पऐसए तत्त्ववेत्ता पुरुष मनसे 
सब कर्मोको त्यागकर कि 'मैं कुछ नहों करता केबल द्रए्ट हूँ 
नव-दारवाले शरीररूपी पुरमें साज्षी-अत्मखरूपसे निवास फरता 
हुआ न कुछ करता है और न कराता ही दे । 

इस प्रकार तुम कौन हो', 'कर्ता कौत दे" और 'कर्समें बन्लन 
फया है” १ यह मिरूपण किया गया। इस श्ञानका चाम दी 
आसांख्य' है और इस शानकी दृढ़ता करके अपने बास्तव 
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स्वरूप सर्चसाज्षी, सर्वात्मार्मे स्थिति पाकर डखखे अभेढ हो 
ज्ञाना और पेहामिम्ाानको खो बैठन, इसीका नाम 'योग' दे । 
योग न्ताम मेल पानेका है । संसास्में दो दी बस्तु हैं एक जड़ 
दूसरी चेतव । मेल पाना उस सबचिदनन्दसे ही दे, जड़से तो 
सभी मेल पाये हुए हैं ' इसलिये उस सच्चिदानन्दखरूपमें मेल 
पनेका नाम ही योग! है। वास्तव योग तो उसके साथ सदा 
ही था, वियोग तो कदापि हुआ द्वी च था, जे तरड्का जल्लसे, 
आषणका झुबले त्तित्य द्वी योग है, परन्तु कल्पत अश्यान 
करके जो कल्पित वियोग द्वो रद्दा था, साख्यद्वारा डल फल्पित 
अज्लानजन्य कल्पित वियोगकी सिक्षृत्तिका नाम द्वी योग दे। 
इस्र प्रकार योग व वियोग केवल वुद्धिद्धारा ही सम्भव दे। 
छव्रिचारवश अहंभावकी जड़ता करके स्वार्यपययण बुद्धि करके 
ही वियोग है और सर्वेस्ंग परित्यागपूवेक खूच्म विचारद्दारा 
ही योग है, इसलिये इस योगको 'ुद्धि-योग' भी कद्दा गया 
है। यदी गीत-प्रतिपएदित 'सांस्य व योग है, और ढोनों दी 
अभिन्न हैं, एक ही साधन व एक ही फलवाले हैं. । 
एकनफत+++क््+++-5+++._ इसके विपरीत खर्वथा करम-स- 
7 साल्य व योग झोनों ; ज्यासका नाम 'सांज्य और 'कर्दत्व 
स्व॒न्त्र व मिन्र-मिन्न हे व कर्तव्व-संगयुक्त तथा कर्मफल- 
सा दें इल उच्धिझा 7 विद्युक्त कर्मभक्तत्ति का नाम जो योग 
खण्डन ओर दोनोंका : कहा गया है, अथवा निदृत्तिको 
झसेव कथन । 'सांस्य और प्रवुत्तिको जो योग 
फरक्ष++क+क्++क-कऋ++ मे जत्स दिया गया है, थे सब अविच्यार- 
मसूलक कहल्पनाएँ हैं। तथा मोक्षके जो दो सिन्न-भिक्ष सागे 
बनाये गये हैँ और रात व दितके समान परस्पर विरोधी इोते 
हुए भी सोक्ष-प्राप्तिमें ओ दोचोंको निस्पक्ष व खतन्‍्त्र मानागया 
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है, यह आश्चर्यजनक है। पर्योकि फर्स-प्रवृत्ति व करे: निश्चूच्ति 
प्रहण व त्यागरूप दोनेसे 08 & गए 'जोड़' ( + ) 
बाकी (-) के समाव परस्पर विरोधी हैं'! विचाग्से 
जाना जा सकता है फि प्रापव्य वस्तु तो एक, और उसकी प्राप्त 
के भार्ग दो; साथ ही दोनों परस्पर विरोधी और दोनों सम- 
कालीन एवं खतन्त्र ! अर्थात्‌ जिशछुकी इच्छापर यह निर्भण 
किया गया हे कि एक ही कालमें चाहे बह 'सांख्य'कर्म- 'निच्ृक्ति) 
के एक विरोधी मार्मले जाय, चाहे 'योग' ( कर्मप्र्षृत्ति ) के 
दूसरे विरोधी मार्गसे, बद अवश्य प्ोज्ष पा जायगा। यह तो 
ढीफ पेस( टी होगा, जैसे दिल्‍्लीसे &रिद्धास्के यात्रीकों ऐसा 
ऋद्दा जाय कि चाहे तुम्र उत्तरकी ओर मुंह करके चलो चाहे 
दक्षिणकी ओर, तुम श्रवश्य दरिद्वार पहुँच आओोगे'। ऐसा 
कहनेवाला घ्मादी ऐी कट्दा ज्ञायगा, सार्ग तो एक ही होना चाहिये; 
हैँ, पढ़ाबोंका भेद हो सकता दि । इसी प्रकार मोज्ष-प्राप्तिक 
दो विरोधी मासे 'कर्म-धरुत्ति' ओर 'फर्म-निद्ुत्ति' को खतन्तरता 
से निग्पेत्ञ थ्र समकालोन बतलानेबाले भगवान भी अवश्य 
अमादी होने चांदियें। परन्तु नहों जी! भगवानका तो ऐसा 
आशय कद्धपि नहोंड्वो सकता और न 'थोग' व 'लांख्य' के 
गरश्वक भेदमें दी उतका तात्पय दे । बिक 'जल' ब 'उदक' का 
जसे श्रभेद है, दैसे ही वस्तुतः खांज्य' व्‌ योग' का अभेद्‌ 
उनको अन्तब्य दे क्योंकि कल्पित 'निप्काम-कर्म' और कल्पित 
'कर्म-संन्यस! ( कर्मत्ययम ) वालक्षोंके समात उत्को इ नहाँ 
हैं, चल्कि ठोस निष्कामता और ठोस संन्यास ही उनका लक्ष्य 
है। तथा दोस “निष्काम-कर्स' और दोस “क्मे-संन्यास' दोसों 
अभिन्न दोकर ही रह सकते दें | अर्थात्‌ उस अवस्थापरए पहुँच 
कर ही दोनोंका बॉस्तव रूपसे ठीक-ठीक आचरण हो सकता 
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है, बहॉपर फर्मेफा कर्ता 'कर्वा' न संहे और करेत-अर्दक्ना८ 
अपनी घूल अविद्यासद्धित झाव्मन्दिले दग्ब' होकर देद्ेन्क्रिय- 
मन-चुद्धिसे आईता घ मसतारा सम्दनध हट जाप, वेंहेन्द्रियादि 
शोभी चौँखुरीके समान रह आएँ और के डस चंशीघर (सेसात्ती) 
की सतामात्रखे कपने किसी प्रकार कर्दत्वके विना खण 
मिकालवेदाली सिद्ध ढों ' इस प्रकार अइ उस वश्ीधरद हाथमे 
थद्ध बॉछुरी के दी जाय, तय इससे खर्य भीढेमीटे स्वर निकल 
सकते दैं; क्योंकि अहकारके सम्बन्ध करडे और खायपरायरणता 
कंस्ये इसके समी खय् रोबनऊे समान दी ये ( £ ७-६ )। यहाँ 
पहुँचहर ही बेहेन्द्रियाडिछार अनर्गल पद्ुश्ि करता हुआ भी, 
बस्तुत- फर्देत्व-अद्दकरपय सर्वेधा असाव करके बह सच्चा 
शकर्दा है, कर्म-संन्यासी है. बदार्य निष्कामी है और उसके 
सभी कर श्रकर्स व फलशत्व ही हैं। क्योंकि कर्सकत कर्ता 
आर फलकाः मोक्ता, धरीरद साथ तादात्म्य सम्बन्ध करके यह' 
हच्छ अर्डकार ही था जब बह ज्लानान्तिसे दुग्ध छुआ सत्र 
फल्ाशी कीच हो सकवा है और कर्ता-मोक्ता कोच (१६-२०)! 
इसके बिता, अर्थात फर्ठन्व-अ्रहंक्ारस इस प्रकार छुट्टी पाये 
फकिता त यथाये कर्म सन्‍्याल ( साथ्य ) ही लिख दो सकता 
है और मे सदचा कर्म दोग ( योग ) । 
इस प्रकाश जवतक डस लिशात 
को परिच्छिन्ष-र्भाष्ट  मेड-दप्ठि बनी 
हुई है और देस्पविगें अहता-ममताका 
अभिमान विद्यमान है, ठदतन बत्ठुत: 
सबह ऋरमेनसन्‍्यासी हो हो सकता 
है और न कर्मे-योयी) देहका आई» 
कार रहते हुए चाद्दे उससे ऋभोक्का लाग कर दिया है वधावि- 
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चद कर्ता अवश्य है और पद कर्म-संन्‍्यासके ख्रूपको नहीं 
पा सकता। क्‍योंकि याहे' उसने जढ़ शरीरको रोककर विठा 
दिया है, परन्तु मनफा व्यापार चालू है। ओर जो व्यापार 
आदत मनसे दोता दे बास्तवर्म वही फर्म होता हैः 
मनःक्ृद कृत कम ने शरीरकृतं कृतम्‌ । 

अर्थात्‌ फेवल शरोण्का किया हुआ कर्म नहीं होता, किन्तु 
कर्म वही होता दे ज्ञो मन करके फिया जाय । दूसरे, चाहे उसने 
कर्मोंका त्याग भी फिया, परन्तु शरीरमें अ्रद्॑कार रहनेके कारण 
चह उस कर्ज-त्यागका कर्ता अवश्य बन जायगा ! फ्योंकि 
अ्रहंका ध्पूर्षक श्षो कुछ भी प्रहणरूप बर त्यागरूप ब्यापार होता 

बह सब कर्स बनज्ञाता है और यह अपना फल अवश्य 
रखता है.। शरीर, मन व इन्द्रियादिएँ “अहंता' रहते हुए उस 
कर्म-त्यागीमें यद् भाव अवश्य उत्पन्न होना चाहिये कि “मैंने 
अप्लुक त्याग किया है. और यह एक उत्तम चेष्टा है! | क्योंकि 
जब शरीर, मन व इन्द्रियादियं 'मैंपत' विद्यमात है तब जो कुछ 
व्यपपरुप चेष्ठा देह, इन्द्रिय, मन अथवा बुद्धिद्वाएं की जायगी 
उसमें श्रवश्य कर्तृत्याभिमाव होगा और बद अवश्य मत-घुद्धि 
की ज्ञानकारीमें होगी। जब मन-पुद्धिको जानकारी हे तब बे 
सावशज्य कदापि नहीं रह सकते, भावरूप तरदें उठान मनका 
खाभसाविक धर्म है। क्‍योंकि जहाँ-जहाँ परिच्छिज्ष व भेदरडाष्ट 
है, व्ाँ-बहोँ भावरूप तरक्ें अनिवार्य हैं. और जद्ों-जहों! भाव- 
रूप तरहें हैं, बाँ-चहोँ फल अबश्य है। वे फलशल्य नहीं रह 
सकरतों, चाहे फल शुभ दो वा अशुभ परन्तु है ज़रूर, यह प्रकृति 
का अटल नियम है | इस प्रकार शरीशदियें अहंकार रदते 
हुए कोई भी किसी भी प्रकार फर्मत्यागी नहाँ हो सकता |, 
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जन्‍्फ्++ ++ कम #+झ-+.. इसी प्रकार शरीर, मन और इन्द्रियों 
आधुनिक टीका- * मं अहभाव रहते हुए कोई निष्कामी 
करोहारा निरूपित : थे सह हो खकता। क्योंकि जवतक 
कर्मगोगके स्वखपकी : उसयोगीकीपरिच्छिन्नटप्षि विद्यमान है 
असगति व असमि- $ तर बह आपते-आपको केवल शरीर य 
|... मा | मनतक ही फैला हुआ देखता है, इससे 
अधिक नहीं तथा “अन्योउलावन्यो5हमस्मि ( चह आर है. में 
आर हैं ) इस रूपसे ज्ञवक डसकी भेद्‌-दृष्टि भी वनी हुई है, 
तवतक उसके कर्मोर्मे उसकी 'कर्ता-बुद्धिका रहता अनिवार्य 
ब्र अटल दे । क्योंकि कर्मके साथन ज्ञो बेह, इन्द्रियोँ, मन थ 
चुद्धि हैं, उनमें ही उसका 'मैपत' मोजूद दै और उचसे पृथक 
उसने अपने-आपको अभी जाना बहीं दे, तव कर्तापनसे वह 
कैसे छूट सकता है! कदाएि सद्दीं । यदि डसको घत्पक्ष यह 
शान हुशा होता कि पं व लेह हैं, न मन न इन्द्रिय और न घुछ्धि 
ही हैं, किन्तु में तो बह प्रकाश हैँ जिसके प्रकाशम ये लव अपना 
व्यापार फरते है और जिसके बिना ये सव जढ़ व शल्य छें--' 
तथ निस्सन्देद्द बह वेहादिके व्यापारोंमें अकर्ता हो सकता था। 
परल्तु जिनके हारा कर्मरूप व्यापार होता है उनमें हो इसका 
अहमाव ढसा हुआ दे, फिर थह कैसे कहा हा सकता है किई 
वह फर्तत्व-संगले असंग है ? यदि ऐसा ऋद्दा जाय कि उससे 
शाल्योहए्स परोक्षरूपसे अपने स्वस्पको यह जाना है कि 'मैं 
इटेन्द्रियादिले परे और:उत्तका अकाशक आत्मा हैँ--इसलिये 
उल परोक्ष-णान करके वह कर्तत्व-संगसे अर्संग रहता है, तो 
यह किसी भरकर भी सम्भव चहों दो सकता! क्योंकि वेद- 
चेदान्तका यह सिद्धान्त दे फि परोक्ष शान अज्ञानका बाघक 
न्टों दो सकता, केवल अपरोज् छान हे अज्ञाचक्रा जियतेक है । 


++ कने अफ न्‍लाशफिहित 
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का अभाव कैसे दो ! अर्थात्‌ अपने आत्मखरूपके अज्ञात 
करके बह अपने-आपको किसी देश-कालकी ददमें वँधा 
हुआ ज्ञानता है और अपनेले भिन्न यावत्‌ संसारकों कुछ 
आर करके मानता है, उसको अपन/आप नहीं आनता, इसी 
का साम अ्प्ताव है । इस झझ्ारका परिणाम कर्ता, कततव्य, 
करमे व फल अवश्य होना चाहिये, चाहे शुभ हो वा अशुभ) 
परन्तु वह इन ब्रिपुटियोंसे खाली चहीं रद्द सकता। यह सब 
आशानका महत्य है, ज्ञोकि केवल अपसोज्त तस्वश्ञाव करके 
ही तिद्वत्त हो सकता है, '्रन्यथा कदापि नहीं । जैसे रज्जु 
में किसीफो सर्पका भ्रम हो रहा है और उस ख्रम करके 
उसको भय-फम्पनादि भी दो रहा दे । उस समय उसके निकट 
कोई अस्य पुरुष खड़ा हैः जिसको यह ख्रप्त नहीं हुआ | बद्द 
यथार्थ दर्शी उसके भय-कम्पनादिकों देखकर उसे कहे भी, 
कि 'यद स्व नहों रज्जु दै', तो भी उसके कथनमात्से उसके 
भय-कम्पनादि निनृत्त नहीं हो सकते, जवतक कि घह दीपक 
लाकर उसको साज्षात्‌ न दिखला दे कि 'देख, यह सर्प नहीं 
रज्जु ऐै' | दीपक लानेखे पूर्व यथार्थ-द्रश् पुरुषके वचनसे उस 
अआत्त-पुरुषको यद्यपि गज्जुका परोक्ष'शाव हुआ भी, पयन्त 
बह रज्जुके अश्ानको दुर नहीं कर सका और साथ ही उसका 
सर्पका अपरोक्ष भी निद्वत्त न हुआ, ज्यो-कास्यों बना रदा 
ओर भय-कम्पतादि भी दुर न हुए । क्योंकि रज्जुके अज्ञान 
के कारण ही सर्पका अपरोच्त व भय-कम्पनादि हैं, सो सज्जुका 
अश्लान रज्जुके अपरोक्षशानले द्वी दूर हो सकता दै। केवल 
परोक्ष-शानसे कदृापि नहीं | परन्ठ दीपकके प्रकाशदृएय जब 
उसको रख्जुकः अपरोक्त हुआ, तब स्पका अपरोज्त अव्यवध्धित 
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उप्तर कालमें दी निवुत्त शो गया ओर उसके फलखरुप 
भय-कस्पतादि भी त रहे | यही बेद-वेदाल्तका लिद्धान्त है' कि 
एक परोक्ष-ज्ञान दूसरे अपरोक्ष-ज्ानकों दूर करनेमें कदापि 
समथे नहीं है, केचल छित्तीय अपरोक्त-छात दी प्रथम अपरोक्तको 
दूर कर सकता है। सर्प अपरोक्त कढापि दूर नहीं हो 
सकता था, जवतक कि रज्जुका अपरोज्-छान दी न दो) 
फ्थोकि रज्जु व सर्प दोनों एक ही टेशमें है, इसलिये सज्जुका 
परोक्ष-ज्ञाब और सपेका अपरोच-दाद दोनों एक देश-कालर्मे 
रह सकते हैं, क्योंकि परोत्च-शान अपसोक्त-ज्ञानका बाधक नहां 
हकै'। परन्तु रज्जुका अपरोक्त-शान और सर्पका अपरोक्ष-ज्ञान 
परस्पर बाधक होतेसे एक टेश-कालमें नहीं रद सकते | इसी 
सिद्धान्त व सफ़न्तके अनुसार उस जिशाझुका ( जिसको 
कर्म-योगी कहा गया है और जो निष्काम-कर्ममे प्रदत्त है) 
देह, इन्द्रिय, मत व सुद्धिमँ 'अह' ज्ञान तो अप्णेक्ष है आर 
शपस्महए यह काल कि "में देहाड़ि नहों हैँ और आग हेँ/ 
पक्ष है। तथए 'में आत्मा हैं. यह परोन्च-हान और 'ी बेद्देन्द्रि 
शाहि हैं. यद अपरोक्त-छन, दोनों एक देश-कालर्म रह सकते हैं, 
क्योंकि एक अपरोज्न-लानका दूसरे परोक्ष-ज्ञानले विरोध नहीं 
है। इसलिये शास्मद्राय इस परोक्ष-बानसे कि 'मैं आत्मा हैं 
देहाडिमें जो अहमाव अपसोत्त है, कैसे दर हो सकता दै ? जब 
तक अपने आत्मस्वरूपका कि मैं नित्यमुक्त बशुद्ध-चुद्झ 
खरूप हैं! अपरोक्त ही छाव न हो। केबल अपने आत्माका 
अपरोज्ष-छान ही देहाब्कि अप्सोक्तका बाधक हो सकता है, 
क्योकि परस्पर चाधक्त दोनेस दो अपसोक्ष-ल्लवान एक देश-काल 
में कहीं रह सकते। अधिष्ठानके अपसेक्तले ही कल्पितका 
अपरोज् निद्नत्त हो सकता है, जैसे रज्जुके अपरोक्षले छी सर्प 
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का श्रपरोक्ष दूर दोता है। परन्तु यहाँ डस जिज्ञासुको देहादि 
का '्रधिष्ठान ज्ञो सल्मखरूप आत्मा है उसका तो अपरोक्ष 
है नहीं, इसके विपरीत उसको वेह्दिका अपरोज् तो हो ही रद्दा 
है। देहादिका अपरोच्ध फेकल तभी निवृत्त दो सकता है जबकि 
अत्माका अपरोच् दो और तभी मूल अज्ञान और उसका 
फल कर्वेत्व-मोक्ठ॒त्व दूर द्वो सकते हैं। परन्तु बदन खामग्री 
हमारे इस जिशाछु ( निष्काम-कर्सयोगी ) ने अभी सम्पादन 
कर नहीं पाई है, फिर उसका देद्ादिमें अद्वंभाव और कदेत्व- 
संग फैस दूर दो! इसलिये चाहे उसने भाषदामात्र ऐला 
संकल्प कर लिया दे कि 'में कर्ता नहीं! तथापि बढ कर्ता 
अथश्य है, जवकि उसकी देहमें अहं-दुद्धि बत्ती हुई है। ओर 
जब कर्दृत्व व कर्तव्य दोनों हैँ तब उसके ऋरमोके साथ फल 
काश ज्ञा सकता दे ? यद्यपि उसने अन्तःकरणकी निर्मलता 
करके यद्द मावना अपने चित्तमें धारण की है फि में अपने 
कर्मोक्ा फन्न श्रपने लिये कुछ नद्दीं चाहता ओर ईश्व॒स्फे श्रपेण 
करता हूँ.' तथापि उसके लिये फल श्रचश्य दे । क्‍योंकि देहादि 
में अहंकार विद्यमान रहनेके फारण बद्द इस भाषनाका कर्ता 
ज़रूर है, जिससे किसी प्रकार इन्कार नहीं किया ज सकता। 
जबकि भाषना, भावनाका कर्ता और कर्तव्य सभी हाजिर हैं 
आर इसमें सत्यतारूपी रस भी है, जोकि श्ञानाभिसे दग्ध नहीं 
फिया गया, फिर फलने ही फ्या गुनाद्द किया दे! ऋजी [ 
लवकि क्षेत्र ( शरीरमें सत्य-बुद्धि ) भी तैयार दे, बीज चोनेवाला 
( कर्दृत्व-श्रद्व॑ंकार ) भी जीता-जागता दे; वीज (फर्म) भी 
सजीव बोया गया है ( अर्थात्‌ ज्ञानाप्रिद्धार भूना नहीं गया ) 
ओर जल ( भावना ) भी स्ससंयुक्त दे, फिर फल ही कहाँ 
जा सकता है ! चाहे बीज वोनेवाल( ऊपर-ऊपण्ले पुकाय फरे 
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कि मुझे फल नहीं चाहिये, परन्तु वीजने तो चीचेसे जोर 
मारकर और फ़्टकर निकल पड़ना छी है,फल से आता है 
आर वोनेवालेक्रो बर्बश अपना मज़ा चल देना हे । जो फततसे 
घवराते थे तो थोनेबाले फयों बने ? इसीलिये कढा गया है कि 
जीव करे फरतेमें तो खतन्न है; परन्त भोगनेमें खतन्‍्त्र नहीं 
किल्‍्तु परतन्त्र है | हो, यह ऋवम्व है कि तुम्हारी भावना 
उत्तम है और उसमे त्याग की भावता भरी हु है, ऐसी अवस्थाएं 
छुमको फल शुभ मिलेगा, लेकिच फल्थन्य चही रह खकते । 
फन्न तो भावनामं ही है, केवल जड़ कर्ममें तो कोई फल हर्द्दी । 
यदि केचल कर्म ही फलका हेतु होता हो, तो पश्च-पत्तीक्षो भी 
अपने किये हुए ऊर्मोक्ा फल मिलना चाहिये तथा घानवानों 
को भी ज्ञिवकी भावना उन्ध हो गईं है, कर्मे-बन्धनमें आना 
चाहिये। परन्तु शाज्योका कथन है| कि अहकार जाशत न होने 
के काण्ण पत्षपक्तियोम तो छसाशुमकी भावना ही आश्युत सही 
हूँ. टसलिये उनके अपनी योल्समिं किये हुए. फमोक्ता कोई फल 
त्द्दों । तथा घाववाबोंकी मादता जाशूत होकर ज्ञानागिले दस्थ 
हो गई है, इललिय उसके कर भी फिसी फलके देनु लहों होते ! 
इससे उपर है कि फलका हेतु भावता ही है, मिलक्य कारण 
ऋरृत्व-अद्दकार देँ। यदि कर्ता, कर्तव्य द भावन्ाके सद्भावर्म 
ऋबल इसी सिमित्तले फल च मिलता हो कि कर्ताने फल्नायया 
क्रा त्याग कर दिया है, ठो छु ख-फत्नमोनक किये तो प्राशिमात्र 
ही भिष्कामी हैं कोई भी यह मावना चद्दीं करता कि हमको 
छुख मिले। इसलिये फलाशा-त्वायक्रे कारण किसीकों शी 
डु'खकी आप्ति व होदी चाहिये | चोर भी चोरी करने जाता है, 
तब अपने इप्देंव फ्रमात्मझी आशधल्य कस्के जाता है और 
डु'ल-फलमोम ईश्वरपेण करके ही जता है, परन्तु बच केसे 
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सकता है. ! भीटी-मीडी जानकर गाज़रें खाए तो बैठे, अब ऐेंटनी- 
से फ्यों धबराते दो ! सायश, कर्ता, कतेब्य व भावनाओे सद्भाव- 
में कर्म फलशत्य नहीं हों सकते | हाँ, यह अवश्य है कि 
इसकी भावनामें त्यागकी मात्रा होनेसे फल उत्तम हो सकता 
है; जैसे हर्गा-सप्तशतीके पाठमें सस्पुट लगाया जाय तो उसब्ना 
फल अधिक होता है । इसी भ्रकार यदि इस जिशासुने हृदयसे 
( कथनमात्र नहीं ) फलत्यागकी भावना अपने अल्दर मरी ढ्ठै 
तो इसका फल '्वश्य महान है; जिससे वह ईशर-्रीति चें 
अक्तिका अधिकारी होगा। क्योंकि इस भावनाके रूंपमें बह 
अपना तन-मन भगवानकों समर्पण कर रहा है परन्तु केबल 
इसीसे अपने आत्मखरूपमें योग सम्भव नहीं । 
पक्का कर्क +पका++0.. आधुनिक' टीकाकार्रीनि लिष्कास- 
ई उक्त कयोगक़े शंगंकी / कर्सयोंगका जो स्वरूप बनाया हैः 
६ परवख्पर झसखदता 'ई उसके तीन ही अंग हो सकते हैं-- 
कपक्षर्+++फ़क+++क++ (१ ) कर्तृत्वर्सग-त्याग । 

(२) कर्वव्य-बुद्धि, कि असुक्त कमे करना गेस कर्तव्य है। 

' ६.३) क्रमफल-त्याग । के 

इनप्रेंले दो अंगों अर्थात ऋर्ेत्वसंग-त्याग और कर्से* 
फल-त्पागपर विचार किया गया। अब हमें तीसरे अंग 'कतते्य 
बुद्धि! पंर विचार कर्तव्य है ।थोड़ें विचास्ले येद् बात सममभेमें 
आ सकती है कि इस तीनों ओंगरोंका जैसा खरूप॑ बनाया गया 
है, चिचारक्ारा इन तीनोंक्ी परस्पर वेखी संगति नहों लगती। 

(१) प्रथम तो कर्वत्य॑-लंग-राहिंत्य और कर्वव्य-साहित्य 
का ही मेल नहीं मित्षता | अर्थात्‌ हि कर्ता नहीं और 'झस्तपर 
अधुक्‌ कर्तव्य दे ये दोनों भाव परस्पर विशेधी दोनेले एक 
अधिकरणेमे सही रह सकतें। वहेँ योगी जवकि अपने कं्तापनके 
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सम्बन्धकों व्यागकर कि मैं कसेका कर्ता नदी हैं” अपने कर्मों 
में प्रदत्त हो रद्दा दे, फिए कर्तेब्यका भार किसपर रक्‍्खा जाय, 
यह हसारी चुद्धिम आरूद नहीं होता । जब कर्ता ही अविद्यमान 
है, तो कतेत्यको कौन संसाले ? इसके विपरीत जिसपर 
कठेब्य दै वही तो कर्ता है, अर्थात्‌ जद्ों 'कतेत्य' है! उसके 
त्ीचे ही कर्ता पकड़ा जा सकता है। इस प्रकार कतंव्य रहते 
डुण कर्तापचले सुकरवा तो 'बढतों व्याधात' दोए है आरण 
'मम झुझे जिद्ा चास्ति' ऐसे कथतके तुल्य है | यदि कर्दृत्व- 
संग-स्यागका कोई हओीर रूप चताया गया हो तो नहीं कहा जा 
सकता, परन्तु इसका और कोई रूप समकर्म आता नहीं है । 
कर्तत्व' का अर्थ कर्तापन है कि मैं करता हैं, 'संग फा अर्थ 
स्रम्बन्ध' है। कप्तोकि साथ यद्द सम्बन्ध कि "मैं कमोंझा कर्ता 
हैं कर्तापत्तव इस सम्पन्धके त्यायका नाम दी 'कर्दस्थसग त्याग 
है। फिर डस कर्सुन्प्संग-सायका यही रूप हो सकता है फि 
"मं कर्ता नहीं हैं' | इस प्रकार जबकि “कतों ही नहीं हैः तो 
'कर्तव्य' फिसपर सकता जाय ? धव्याधार बिता तो आख्रेय रह 
नहों सकता। जेले पात्ररप आधार दिना अलादिरूप आध्िय 
रद्द नहीं सकते | परन्तु चहों आवेय (कर्तब्य) तो है: और 
उसका आध्यरभूत-पात्न ( अर्थात्‌ ऋर्तापन ) नहीं क। इसकी 
खंगति न जाने कैसे लगाई गई द्वोगी | सस्मब है 'फर्टल्वसंग- 
त्याग का छोड ऐेला ही रूप बस लिया गया हो, लेख कोई 
यजमान हाथमें जल लेकर गोदानका संज्ञरर कर देता है। इसी 
श्कार इस शर्दत्व-संगको भी कोई पदार्थ मानकर इसके त्याग 
कह संकल्प किया गया हो। ऐसा मान भी लिया ज्ञाय, वो इस 
लंकल्पका कोई कर्ता दवदा चाहिये, परन्तु यह त्याग तो 
5, हरे भुरमे किक्क नही ३, ; , इसीओ 'बइतो स्वाइात' दोप कईवे ह। | 











चघुतके छुल्य है। 
सैर कुछ भी हो; परन्तु कर्ता व कर्तव्य दोनोंका परस्पर 
जोड़ा है, एकके बिना दूसरा रह नहीं सकता और एकके आने 
से दूसय भी अपने-श्राप चला आता दे। कर्ता नहीं दे वो 
कर्तव्य किसपर ? जब डब्टी संभालनेवाला ही नहीं रहता, तव॑ 
ब्यूटी अपने-आप इतर जाती है, ड्यूटी उतासनेफी ज़रूरत 
नहीं रहती । तथा जब कर्तव्य नहीं तो कर्ता भी कहाँ 
अर्थात्‌ किसी कर्तव्य ऋरके ही 'कर्ता' नाम रखा जाता है 
इसके साथ ही कर्ता दे, तब कतैव्य भी अवश्य कुदध-त-कुछ 
बन ही जाता दै, चाहे कर्तव्य साच्चिक हो, वा राजसिक, अधवा 
ताम्रसिक । अवकि परिच्छिक्त-दृष्टि व भेद-दष्टि उत्पन्न हुई और 
कुछ बना कि 'मैं अमुक हैं' इस अहंकारके साथ दी यह इच्छा 
य कर्तव्य स्वासाविक उत्पन्न दो आता ऐ कि 'मुक्े खुख मिले, 
वास्तव सुसस्वरूप तो आप दी है, परन्तु डखको भुलाकर 
दो यद सब भमेला है।इस इच्छाके साथ ही कतपनका 
खुद्द दो आना ज़रूरी है कि 'मैं कि्ली प्रकार डसे प्राप्त 
करूँ”? और फिर उसके साथ-साथ ही कर्तव्य भी चला 'आाता 
दै। अपने आहृतिक गुरणणोके श्रस्सार बह अपना फर्तेव्य वादे 
मो्ष बनावे, चाहे धरे, चाहे अर्थ, वाहे काम, छुछ भी छो। 
परल्तु कर्ताके साथ कर्तब्य अठल दै। थोड़ी देस्के लिये ऐसा 
मान भी लिया जाय कि कर्वव्व न हो तो भी कर्ता ज़रूर होता है, 
अपनी खुशी दे कि विदा किसी ककयके कच्चे ऑँख-मिचौती 
का खेल खेलते हैं, तब कर्तव्य न रहते हुए भी कर्ता 

$. पूक ज़ल्लाह्म भू्खों मर गया था। उसकी माँ थोड़ा घृत उसके 
झुँंद व पायुको रूगाकर कहते लगी कि देख को ! मेरा बेटा झुखों नहीं 
मरा; बिक घृत खाता और त्यागता गया है । 
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ऋतेब्यके बिता सी अवश्य रहता दै। यद्यपि कर्तव्य बिता खेल भी 
चहीं हो सकता, जब पहले सनर्मे कतेब्य आयेगा तभी हाथ 
फॉवमें चेश्ता उत्पन्न होगी। परन्तु कर्तव्य हो और कर्ता न हो, 
यह तो किसी प्रकार भी सम्भव नहीं $ 

(६) ह्वित्तीव. ऋतेल्वसंग-त्यागरा साथ ऋरभकल-न्‍्यागका 
मेज भी वहीं मिलता! क्योंकि जब कर्ताका अभाज है तब कर्स- 
फल-न्याग फ्रचा नहों पढ़ता, स्वत ही उसका त्यान हों जावा 
है । और यदि कर्स-फल-त्याग ऊदेच्य द्वे दव डस फल-्वामका 
कर्ता अचण्य रहता चाहिये | 

इस प्रकार जिस रुपसे वे योजना किये गये हैं. डस रूपसे 
कर्मयोनक्े अद्वोका परस्पर मेल तहों घत्ता | इधर कर्तुत्वस्॑॑ग- 
राहित्य ध कर्वव्यन्लाहित्व परस्पर विरोधी ले और ढोनोंकी 
खंगाठे असम्धव है, उबर इसी प्रकार कर्तुत्वसग-त्याग ओर 
ऊर्मफत-त्याग भी परस्पर असेगत हे!) लाराश, 'कतंब्य व फिर्से- 
फल-स्थाय के रहते हुए दतात्कार ले कर्ताका रहता ज़रूरी है 
इसलिये इस अगोगी योजदा इस धार दच सकती दे कि-- 

(१) मैं कर्सेका ऊरता हैं ! 

(२) इंश्वरकी ओरसे मेस्पर कत्तध्य लगाया जया दे 
कि में अपने ऋर्मोछे छा उसकी पूछा करूँ। 

(३ ) इसलिये से कर्ममेका फल अपने दिये त चाहकर उसी 
के अपर करता हैं । 
प्रीकिनणध++>क+5 अब आइये! यह विद्यार करे कि 
हु तैका उक्त कर्सब्रोम £ केबल इस ऋरम-योगका आचरण 
5 अपने स्वखूपमे मोष : आज्ञीयल ऋर्ते रहकर भी सोक्षकी 
के विल्वानेवाला है £ * प्राप्ति और आवायमचले छुटकारा 
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निर्विबाद है कि आवागमन व जस्म-मस्णका कारण जीवके 
अपने किये हुए कर्मोके संस्कार ही हैं। जब जीव अश्ानके 
कारण अपले-आपको परिच्छिन्नररूपले कुछ जानता है, तभी 
'इसको खुख पश्तेकी इच्छा खाभाविक उत्पन्न होती है । तब 
भेद-दृष्टि करके फिलीको खुखरूप ओर किसीको दुःखरूप 
ज्ञानकर किसीमें अनुकूल ओर किसीमें प्रतिकूल-चुद्धि उत्पन्न 
होती है।।फिर यह ज्ञीय अल्ुकूलके अद्दण एवं भ्रतिकूलके 
त्थायकी इच्छा करता है और उस इंड्छा करके प्रेरा हुआ 
अहस-त्यागशुद्धिक्ों लेकर कर्मोको ठानता दै ।थे किये हुण 
कम फिर ख़बं तो उत्तरकालमें ही लुप्त हो जाते हैं, परन्तु उसके 
संस्कार अहंफर्ता-बुद्धिरुप जो अहंकार है उसके आश्रय रहते 
हैं, जो समय-लमयपर अपनी स्थृति कराते रहते हैं। वे कर्स- 
संस्कार ही अपने शुभाश॒भ फल-भोगके लिये कर्ताको जम्म- 
मरणुरूप देहके वन्धनमें लाते हैं। जदलौँपर यद जीव एक ओर तो 
पूर्वकृत फर्मासे खुख-डुःखका भोग झ्ुगतता है, परन्तु साथ ही 
'डसरी ओर खुखी होनेकी इच्छासे फिर भी कर्मोको ठावता है. 
ओर अन्य कर्म-संस्कारोंका उपार्जन करता है । क्योंकि अहं- 
फर्वा-बुद्धिरुप अहंकार अभी विद्यमान है और यह इच्छा भी 
कि मुझे खुख मिले और ऐसा ख़ुख मिले जिसका कभी कुय न 
हो' ज्यों-की-त्यों खड़ी हुई है । इसलिये कर्म-प्रदुत्ति भी छू 
नहीं सकती, यही-अद्वानका महत्व है। इस प्रकार क्मके द्वारा 
यद ज्ञीव कदापि खुखी दो नहीं सकता, बढ्कि कर्स ही इसका 
बन्धन है, क्‍योंकि वह उल्टा कर्ताको फल-मोयकरे चन्धनमें 
डालता है। चाहे कितेना भी पविन्न एवं शुभ कर्स क्यों से दो, 
वह भी कर्ताकों फ़ल-भोगके लिये शरीस्के वन्ध॑ंचमे लाये विचा 
'नहीं रहता और अन्ततः उसका फल तो नाशवान्‌ है ही परन्तु 
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इसको भड़क लगी हई है अ्विनाशी सुखकी, फिर कर्मोद्वारा 
इसकी इच्छा कैसे पूर्ण हो ? फ्योंक्षि जो कुछ भी कर्मोदारा 

बनाया जाता है बद्द अवश्य नए होता है'। यथा भुति-- 
'थयेह कमंचितो लोक: छीयते। एवप्रेवामुत्र पुएय- 

चिंतो लोकः घीयते' । 
अर्थात्‌ जिस धकार कर्ससे बनाया हुआ यह लोक ज्ीणु 
हो जावा है; डली प्रकार पुएयरचित परलोक भी फल देकर देकर 
नष्ट हो जाता है। बल्कि असल वात तो यह दे कि कर्स करके 
रा हुआ जो सुख है, वह भी डु खले अला हुआ रहनेके 
कारण वाह्तवर्म हु'ख ही दहै। जितता भी फर्सरचित विशाल 
झख़ुख दोगा, वह अपने लाशर्म उस खुखको कई गुणा अधिफ 
डु'खक्ृप्मं बदल देगा, यह सबके ही अनुभवगम्ध है. ! इसलिये 
कर्म अपने खरूपसे कदापि खुस्तरूप नहीं वनतघ, वस्तकि छु ख- 
रूप ही होकर स्हता है | यही आशय श्री्रद्भागवत, एकादश 
हि अध्याय कृष्ण-डद्धवर्सवादमे भली-भोति स्पएट किया 
गया है । 

खायंश, जअन्‍्म-मस्णके कारण केवल कर्स-संस्कार ही. हैँ 
और वे कर्ता-चु्धिरुप अहंकारे आश्रय रहते हैं। अब देखना 
यह है कि कर्शयोगका जो स्वरूप आधुनिक ठीकाकारोंने 
चनाया दे, उसके आचरणसे इन कर्म सस्कारोंका भाश हो 
खकता है था नहों। करे संस्कारोंकी दग्ध किये बिना तो 
आर किसी भी उपायसे यद कमेयोग अथवा फोई और साधन 
जन्मन्‍नमस्णसे छुदकार दिलानेमे कदापि समथथे हो चद्दी सकता, 


क्योंकि जन्म-सण्णका बीज ये ही दैं। किये हुए कर्मोके संस्कार 
तीन प्रकारके माने गये हैं 
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६१) ज्ञो फर्स बर्तम्रानमें हो स्हे हैं, उतको 'क्रियमास फर्म 
संस्कार कहते हैं, जिनकी इस जीवनर्म स्मृति भी दोती रहती है। 

(२) अनेक जन्‍्मोंके क्रियमाण कर्मोके संस्कार जो हृदयर्मे 
फर्दत्व-अहंकारमें सश्षय होते रहते हैं उतको 'सबश्वित-संस्कार' 
'कहते हैं। 

(३) सशित कर्म-संस्कारमसे जो संस्कार फलके सम्मुख 
हुए हैं श्रौर जिन्होंने अपने फल-भोगके लिये वर्तमान शरीरकी 
इचना की डै, उनका घाम 'प्रारच्धन्संस्कार' है। प्राख्थ-संस्कार 
जो फलोन्मुख हो गये दें, ये तो अपना फल-भोग देकर स्वतः 
ही नियूत्त दो जायेंगे, चाहे. कोई छानी हो वा अ्रज्ञानी | अब 
विचार यह फरता दै कि यह फर्सयोग झपने आचरणसे 
सश्ित तथा क्रियमाणकों दग्ध करनेमें समर्थ है वा नहीं। 
विचारसे स्पष्ट द्वोता है फि उपग्रुक् शीतिसे इस कर्सयोगका 
आ्राचण्ण न तो सम्जित-कोपको ही छू सफता है और म 
फक्रिपमाणको । बल्कि इस प्रकारके आचरणुसे क्रिपमाण-कर्म' 
अपने संस्कारोंको उत्पन्न कर रहे हैं. श्रौर सम्ित-कोपको 
अधिक भस्पूर कर रहे हैं, खाली करता तो कैसा ! फ्योंकि 
प्रथम तो यह कर्सयोगी परिचिदधन्न-अहंकार और भेद डफि- 
सैयुक्त है, जिससे कर्मके साधन जो देह, इन्द्रियाँ, मन व बुद्धि 
हैं, उनमें इसका 'अहंभाव' घर किये बैठा ढे, इसीसे उसकी 
“अइंकर्ता-वुद्धि' मी विद्यमाव है, यही सब संस्कारोंका आ- 
धार है' और यह सजीव है, दग्ध नहीं हुई । और यह कर्सयोग 
अपने आचस्णमाचसे ही इस अहंकर्ता-बुद्धिको दग्ध करनेमें 
समर्थ है: नहीं, चाहे प््माक्री आयुपयन्च भी इसका आचरण 
क्यों मे किया ज्ञाय। बटिक यद्द तो अपने आख्वस्णसे इस 
“फर्दख-अहकारको झुपके-चुफके खुदढ' कर रहा है, क्योंकि 
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देहेन्टियादिद्वारा जो झुछ प्यापार हो रहा है, उन्होंमे इसका 
परैंपन गहनेके कारण यह अपने आपको उत्त व्यापारोंका कर्ता 
अवश्य जानता है तथा इन कर्मोमे, अपनेमें और देहादिमें सत्यता 
बनी रहलेके कारण उत्त कर्मोकी स्थृतिके देतु संस्कारोंकी 
अपने अन्दर सश्धय भी कर रहा दै | वह इस प्रकार-- 

( १) मैं कसेका कर्चा हैं । 

(५) झुकपर असुक कतेव्य है । 

(७ ) अपने लिये नहीं, किल्ठु लोक-कल्याणके निमित्त मैं 
कसेसे मव्नत्त होता हैं । 

(४ ) अपने कर्मोको में ईश्॒रक अर्पण करता हैँ । 

( ५) फल इसका चाहे कुछ भी हो या न हो, में फलकी 
सिद्धिन्‍्असिद्धिमें सम हैं । 

इन पॉच अद्गोर्प ही इस कर्सेयोगक्नी विभक्त कियाजा 
सकता द्वे । अब हमें भत्येक अइृको विचास्की कस्तोडीपर 
कसकर टेखना दे कि इनमें कोई थी इस कर्तृत्व-झहक (रखे पतला 
छुड्टानेएँ समर्य है यए चहीं-- 

प्रथप्त, थोड़ा ध्यात्त देचेस यह वात तो स्पष्ट मान ही ली 
जायेगी कि इसकी छप्ठि भेव्सयुक्त है। इसकी इश्टिमे ( *) 
-फर्ता थी सत्य डे, (२) कर्तव्य भी सत्य है, (३) कर्मके 
स्तथव देहादि भी सत्य है; (४) कर भी सत्य है. (४) फल 
भी सच दे। (६ ) रत्याग भी सत्य है, (७) संस्पर किसके _ 
कऋब्याएके निमिच यह कर्स कर रहा है वह भो सत्य है, 
(5) अपनेसे भिन्न फल-भठाता ईशखर भी सन्‍्य है, ( ८) और 
ऋर्मफल-समपंण भी सत्य है। जबकि ये सभो रत्व हें, तव 
किये हुए क्मोके संस्कार ही मिथ्या केसे बनाये ज्ञा सकते हैं! 





























फिर वे तो सत्यसे भी अधिक सत्य हुए । और जब कर्स-संस्कार 
सत्य उहरे, तब उचका फल क्यों न हो, उस फलको दी कैसे 
मिथ्या बनाया जा सकता है? यह तो इमसे चाहे जब और 
चट्दे जहाँ फहला लो कि डनका फल महान उत्तम है, परस्तु 
हैताशवान और ८ह फल अपने स्व॒रूपसे जन्म-मरणके वत्धन्में 
लानेबाला है, छुटकारा दिलानेवाला नहीं । 

दूक्रे, यह योगी कर्तव्यर्सयुक्त भी है, फि सुकपर अमुक 
फर्म कर्ंब्य है। कर्तव्य त्ाम बिधिका है, 'कर्तव्य' व 'बिधि' 
पर्याय शब्द हैं । शाह्मने विधिरूप कर्मछा फूल पुएय और 
निपेध्रूप कर्मका फल पाप निरूपण किया है। जबकि निपिख 
ऋरमद्ि फलमें पापक्री उत्पत्ति अबश्य होती हे, ऐसी कोई शक्ति 
सहीं जो उसको रोक सके, ईप्वस्की नीति जब इतती कठोर है।, 
तथ बिधिरूप ऋरमका ही फल पुण॒य न मिले, यह अच्याय केसे 
हो लकता हे! फ्थोंकि यद् योगी फ्या कर्ता, क्या फर्तेव्य, क्या 
फर्म, क्या फल, कया ईश्यर ओर क्या संसार सभीको सत्य- 
रूपसे प्रहण कर रहा दे | अथवा यों समको फि कर्मअवृत्ति 
जब इसने अपने लिये फर्वश्यरूप विधि बनाई, ठव कर्स-निदृत्ति 
इसके लिये अवश्य अकर्तव्य एवं विषिद्ध वन जायगी और मिपे- 
धरूप दोनेसे चद कर्स-निम्वुत्ति इसके लिये पपका जनक भी 
बनेगो । जब कर्म-निश्गुत्ति पाप है, तथ कर्स-पवृत्ति पुएय क्यों 
हो! इस प्रकार जब कर्म-प्रवृत्ति पुएयरूप हुईं, तथ चह 
अधश्य अपना फल लश्येगी झौर वेहके वस्धनमें आता पढ़ेंगा । 
सीखरे, अब रहा प्रश्न फलमें समता-चुद्धिका, कि बद्द फ 

की सिद्धि व अखिद्धिमें समान रहकर कर्स करता दै। इसपर 
थोड़े बिचारसे यद्द स्पष्ट होगा कि कर्समें तो वह सम दे नहों 
कि कर्म करे वा न करे, किन्तु कर्स तो उसे अवश्य कर्तव्य दी 
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है, विधि ही है । इसलिये कपमत्यागर्मे तो वह सम व स्वतंत्र 
नहीं है। तथा लीक-ऋत्याणऊे निमित्त भी कर वा न करे, इसमें 
भी वद्द सम चढ्ढीं दे, किन्तु लोऋ-ऋल्याएके निमित्त ही उसे कर्से 
कतैच्य है। और अपने कर्मों को इश्वस्के झपैण थी करे बा त करे; 
इसमें भी वह सम चहदीं है; किन्तु शरण दी उसको कर्तव्य है । 
अर्थात्‌ मेरी खुशी है कि मैं कर्म करूँ या न करझें,लोक-कल्याण 
के सिपितत करूँ या अपने ही निमित्त करूँ, अथवा किसीके भी 
सिमित्त न करूँ, केवल ऋपने चिनोदके लिये ही करें और 
भरी खुशी है कि फल भी ईशरके अपेण करूँ था न करूँ-- 
इन सब विपयोंमें वह खम्र॒ नहीं, किन्तु बिपम है। जब अन्य 
स्तव विधयोंमे ही बह विषम है और वम्धनर्म है, तब उसको 
केबल फलमात्रमँ ही समता कैसे ओर कह्दोंसे आ जञायगी ? 
थद्द समझ्तमें तहीं आता । जड्दों सथ ओरखे कर्त्त्यताका 
चन्धन है, वद्दों समता आयेगी ही किधरसखे ? कर्तव्य! अपने 
खडूपसे ही दिपस है। विषम्रता बिता ऊतेब्य आ ही नहीं 
सकता | 'नामर्ठी तो खुदाने दी, पर मार-मार तो किये जाओ 
केवल इसी ट्विखावसे समताकी डॉग मारी जाय दो ब्रात दूखरी 
है। बास्तवप जहाँ खभावसिद्ध अकृतिम व प्राकृतिक खमता 
है, बह्हॉतक न पहुँचकर ऊपरखे ही सम्ताका खॉय भरा जाय, 
तो यह बहुरूपियेका ही खेल सम्रफा आना ! विपमताफा सूल 
तो भेव्डप्रि करके यह परिच्छित्-अहंकार ही है, इस कुफको 
तोड़े बिचा समता बनाई जाय तो वन नहीं पड़ेगी ! जबकि देहादि 
परिच्छेदोंके साथ यह योगी वन्धायमान है, तब इसका वासमा- 
संयुक्त होता खाभाविक ही है। क्योंकि जहों भेर ब परिच्छेद 
है बह्ों वासना फद्ों चली जत्यमी ? और जब घासना है तव 
खमता कैसी १ कृतिस सम्रता तो थोखा दिये बिना न स्हेगी, 
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चलेगा | ऊपर-ऊपरसे समताके गीत भले ही गये जाएँ पके 
हम फलकी सिद्धि व असिद्धिमें समान हैं, परन्तु भीतरसे 
विपमता अपना तीर चलाये दिना कय रह सकती है ! जबकि 
उसका मूल परिचिछुच्ष-अहंकार अन्दर मौजूद है । इस प्रकार 
यद्द योग्री परिच्िछन्न-दश्सिंयुक्त दोनेसे वास्तविक समतासे 
अभी दूर दे । चरहे' यह. अपने अन्दर समता-बुद्धिकी भावता 
भर रदा है, परन्तु बढ भावना न क्रियमाण फर्स-संस्कारोंको ही 
दस्ध कर सफती है! और न सश्वित-संस्फारोंको ही स्पर्श कर 
सकती है । बल्कि बद समत्व-चुद्धिकी भावना अस्तःकरणुका 
साश्धिक परिणाम द्वोनेसे स्ववं श्रपने संस्कारोंका हेतु है! 
ध्व रहा/अ्रहंकर्तारूप अहंकार, जो कि सव फर्स-संस्कारों 
का सूल दे, उसको काटसेका कोई उपाय व साधन इस कर्से- 
भोगके झ्ाचरणुमें नहीं मिलता, घलिक फकतैब्यका भार धाप्ण 
फस्के इसको उल्टा दृढ' किया जा रहा है| कर्तेब्य ही अज्ञाव है 
आझौर आशान करके ही कतंत्य है | जब पर्सिब्छुन्नरूपसे यद 
जीव कुछ वनता है, तव बलात्कास्से कतेव्य इसके सिर्पए चढ़ 
जाता है. और यह खिरपर सवार छुआ कि परिघ्छिनन-अ्द 
और भी इढ' होता ज्ञाता है'। सारांश, येन-केन प्रकारेण इस 
कर्वव्यके भूतकों सिस्‍्से उतारकर ही हम इस अद्वंभावसे छूट 
सकते हैं | और क्तंव्यसे छुट्टी तब मिले, जबकि यहें अ्ंभाव 
सिस्से उतरे, फ्योंकि इस अहंभावके पीछे-पीछे दी यह कंतैव्य 
चलता है. । इस प्रकार अहंभावसे कर्तव्य मिकल्ता है और 
फरतेव्यसे अभाव सुश्ढ द्ोता जाता है। वस्तुतः यह अभाव 
केवल अशानजत्य ही है, किसी आरस्म-परिणाम करके उत्पन्न 
नहीं हुआ, इसलिये केवल छानसे दवी यह निद्नत्त हो सकता है; 
] 
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कर्मेले फदापि नहों, फवापि नहीं, व हुआ द्वे और न होगा। 
चह शान भी परोक्ष-क्ञान सहीं, किन्तु अपने खरूपका नक्ेद 
अपरोक्त-सात्तात्काएं-- 
नाई दं्ढे नोन्द्रियाएयन्तरद्ें, 
नाहंकारः प्राणवर्गों न बुद्धि; । 
दारापस्पक्षेत्रवित्तादिदर$ 
साक्षी नित्यः अत्यगात्मा शिवोध्हम्‌ ॥ 

अर्थ--मैं न देह हैं, न इन्ठ्ियों, न अन्त करण, तन अहृद्गार) 
नप्ाण और न बुद्धि ही हैं, किन्तु में तो त्ली-पुज्ञादि व चोज- 
'सिसादिखे पृथक इतसवका अन्तरशत्म निल्य खात्ती शिव दो हैं! 

जब इस घरकार आत्मखरूपका नक्तट साक्तात्कार हुआ, 
तथ कया कर्ता, क्‍या कतेब्य, क्या कर्म, जया संस्कार; फ्या 
सस्वित और कयए क्रियमाण स्तभी इसी प्रकार देखते-देस्कत दुग्ध 
हो जायेगे, जैसे प्रज्बलित हुई असि ईधनके ढेरको जलाकर 
भस्म कर देती है ( ४३५६-३८ ) | फिर सब कुछ करके भी आप 
अकर्ता हैं, झ्रापके सभी कर्म अकी हैं और स्वत; फलएल्त्य हैं। 
तब सभी विधि-विषेधोंसे आप मुक्त हैं, आप सच्चे निष्कामी हैं+ 
खडचे कर्मयोगी हैं और आप सूर्तिमान समता हैं। तब तो दे- 
हेन्द्रियादि इसी प्रकार भारव्धके बेगसे घूमते सहेंगे, जिस प्रकार 
चढ़ीमें चाधी लगादी जाय और बद अपने नियत समयतक 
दिक-टिक करती रहे | तव आप इन वेहादिसे अलग खड़े हुए 
इॉगे और इनका तमाशा देखनेवाले दोंगे। ये अपना रोने-धोनेका 
काम फरेगी, परन्तु आप हेंसेंगे। ये हाय-दाय करेगी, परन्तु 
आप मज़ा छेंगे। इसी अ्रकार आप सब संसारके लिये प्रकाश- 
माद होंगे और कुछ न करके भी केवल अपनी सत्तासे सब कुछ 
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कर जायेंगे श्रौर सब कुछ फरके भी फर्ेत्वके वन्‍्धनर्म घ आयेंगे । 


आत्मा ब्रह्मति निश्चित्य भावासादी च करिपतो | 
निष्कामः कि विजानाति फिं बूते च करोति किम ॥ 


( भ्रष्ठावक्र मीता ) 

अर्थ--अपने आत्माको परह्मरूप ज्ञानकर और भावासावरूप 
ज्गतूफो कल्पित जानकर, ऐसा जो सच्चा निष्कामी दे बह और 
कया जाने, क्‍या कद्दे और फ्या करे! अर्धात्‌ उसका सब छुछ 
कह्दना करना न करनेक्षे तुल्य द्वी दे और उसका सब जानना, 
कदना व करना पूर्ण हो चुका दे । 

सारांश, आधुनिक टीकाकारोंदार उक्त फर्मयोग मोज्ञका 
स्थतन्त्र थ निस्पेक्त साधन भाना गया है, परन्तु यह मोक्षका 
स्व॒तन्त्र साधन तब हो सकता हि, जबकि सश्थित व क्रियमाण 
कर्म-संस्कारोंको दुग्ध कर सके । परन्तु यद्द तो अपने खरूपसे 
क्रियमाण-संस्कारोंको ही निम्वत्त फरनेमें समथ न हुआ, वव सर्खित- 
संस्कारोंकी तो वार्ता ही फ्या है; ? इस प्रकार जबकि यह मोक्ष 
का स्वतन्त्र साधन ही सिद्ध व हुआ, तव भोक्षप्राप्तिके दो स्वतन्त्र 
प्राग मान बेरना तो ध्मसूलक ही फहा जायगा। चस्तुतः ज्ञीब- 
जगत्‌ श्रक्लानजन्य होनेसे अश्याननिवर्तक छान ही एकमात्र मांगे 
हो सकता है । यह. निष्काम-कर्म शञानका साधन होनेसे उस 
एक भारगका सोपान तो वत सकता दे, न कि स्वतन्त्र मारे । 
3 ,क++4पक्++++क+++. परिणाम यद्ध कि यह फर्म-योध जिस 
£ उक्त निःकाम-कर्स ;. रूपमें ऐश किया गया दे उस रूपमें न 
६ क्ाठपवोग.. तो यह क्रियमाण-कर्मोको ही दः्धकर 
+ आस अन्न सकता है. और न सद्धितको, प्रारच्धने 
तो आप ही अपना फल देकर दुग्ध दो जाना दे । और न यह 


१०० उक्त निष्काम-कर्म का उपयोग 











आपने आतवस्णमात्रले जत्म-मण्णसे ही छुट्टी दिला सकता दे + 
इससे हमारा यद्द तात्पर्य न्हीं कयद्द सवेथा निष्फल दे। चद्दों+ 
नहीं, यद्द कैले हो सकता दि? चल्कि अधिकारीके लिये तो यद्द 
अमख्ूत दे, परन्तु एक द॒ँतफ । न यद कि यदी रामबाण दे और 
यही इसको अपते स्वरूपसे सुक्त कर देगा। प्रृतिके राज्यमें ऐेसा 
सियम दै कि पत्येक पणर्व एक कालमें एक अधिकारीके लिये 
डचित माज्ार्म फलरूप दो सकता है,परन्तु अल्य कालमें वह ठली 
अधिकारीके लिये विपरूप सी हो सकता दे । तथा एक अशि- 
कापीके लिये ओ पथ्य हो सकता दे, अन्यक्र लिये वह कुपथ्य 
आर जिस साज्ार्मे एक ओपधि गुणकारी दो सकती दे अधिक 
साप्म दह हात्तिकारक | रेचवक्क उच्य रोगीके लिये एक कालतें 
जरूरी है, पस्‍्न्‍्ठु पेट साफ़ हो जानेपर भी यदि उसीका सेचन 
जारी रक्‍खा जाय तो बद्द अवश्य रोगबुक्ि करेगा और जठरण- 
झिको मन्द्‌ कर देया | बलवान मलुध्यके लिये घृत पुषश्टिफास्क 
है, परन्तु ज्वस्पीड़ित रोगी लिये वह्द इुवेल फरनेचाला हो 
जाता है । शूमिमें खाद्‌ डचित माज्ञा्में दिया ज्ञाय तो वहद्द फलबदधि 
करेगा, पर-तु यदि खाद ठेते ही रहें, वन्‍्द्‌ च करें तो उल्दा फल 
को दुग्ध कर देगा। इसी नियमके अनुखार निष्काप-कर्मचोग भी 
योग्य अधिफारीके लिये अपने कालमें और उचित मात्राँ 
सफल है | इस करसेयोगक्मा आश्षव दो यह है क्रि सभी 
धार्मिक मद्ुसियोंका लच्य केबल त्याग है और पसत्येक धार्मिक 
बेशट अपने आचरण लानेवले अधिकारीके अधिकारके 
अनुसार डचित मात्रा व्वप्यकी भेद सौंगती है । परन्तु इसके 
बिपदीत अज्ञानके बन्‍्धनमें आया छुआ आणी छुख-माप्तिके लिये 
कर्म प्रदत्त छोता है और ऊर्दत्दाश्रिमाच धारण करके तथा 
ऋर्ेब्य ऋण करके कर्सेको उावता दै। इस मकार जिस विपयी 

















तुच्छ स्थार्थफो सम्मुखकरके इदलौकिक का फ्रोमिः 
पारलौकिक खर्भादि भोगोंकी प्रत्ति दी अपने जीवनका लक्ष्य 
बनाया है, ऐसे पुरुषोंको तुच्छ खा्थे और भोगोंके वन्‍्धनोंसे 
छुड़ानेके लिये श्रुतिभगवतीने रृपाकर स्वर्गपयन्त भोगोंकी 
निन्‍्दा की, उतका फल नाशवान्‌ बतल्लाया और उन भोगोंको 
क्षय-अतिशय दोपयुक्त जितलाकर उत्तको दुखःरूप कहा 
(५। ४६-४४ ) । और उनको उपदेश किया कि तुम कर्स 
तो करो, परन्तु अपने खाएर्थको सस्मुख सखकर नहीं, किन्तु 
लोक-कल्याणके निमित्त ही करो | इस प्रकार अपने फर्मोको 
इसके अपैण कश्के अपने फर्सोह्मार भगवानकी सेवा करो 
ओर फल्के लिये व्याकुल न रद्दो। किन्तु अपने चित्तमें यह 
भावना भरो कि-- 

'कर्स' करना मार अधिकार है, फल हमारे अधिकारकी 
यस्तु दे ही नहीं, किन्तु चद तो ईश्वर्कें अधिकारकी चीज़ हैः 
(६। ४७ )। यदि सचाईसे देखा जाय तो अपने कसे व कर्मफल 
भगवानको अपैण करना, यही महान फल है' जिससे भगवान, 
फी असनता प्राप्त होती दै। यही स्थाई फल्न है, बल्कि सच 
पूछिये तो सांसारिक फल वास्तव फल नहीं, किन्ठु नाशवांन, 
दोनेसे विफल दी है' । इसलिये फलके लिये व्याकुल होकर दम 
अपने-आपको त्ास्तिक क्‍यों बनायें और ईश्वस्के अधिकार 
को अपने द्ाथथर्म फ्यों ले लेवें ? तथा भगवानके प्रति मुंगनपन 
क्यों धारण करें. जबकि वह जा 





'फ्र्योंकि चह सर्चश् है. परन्तु हम, पत्र (ज्ञो कुछ भी खुखे' 
अथवा दुःख उसके धारण आ! हैं; व संदिंव इमारी भलाईके , 
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लिये दी आता है, फ्योंकि जर घद आप मूर्तिमाव शुभ है तब 
डखले अछुम फैले धकट दो ? अझत' इम आप दी अपनी सूखेता 
करके ओर अपनी तुच्छ छुद्धि करके उसके प्रसावमैं ( चादे सुख 
डो वा दु'स्व, खद उसका घसाद दे जो सेव इमारी भलाईके 
लिये छी होतो दे ) भलाई-चुगाईकी कल्पना करके उसके प्रति 
नास्तिक दो जाते हैं, यही सब पापोक्ा सूल भद्यापाप दे । अरू 
इम फछके लिये चिस्तातुर होते है तभी हमारी व्वाल चेढंगी हो 
जाती है ओर हम फलसे दूर ज्ञा पढ़ते हैं। फलकी आशा 
रजोगणको अधिक्ष थढा देती दे, रजञोगुय ही इसका मूल दे 
और रज़ोग्रुण ही हमारे /लगे असफछता क्वाता है | इस प्रकार 
जब रजोमण करके इमारा हृदय द्विलता रहता है तो सफलता 
इमसे दूर चल्ी जाती द्वै।जिस प्रकार एक शीशीले दूसरी शीशी 
में चत्त डालना चाहें और हमारे चित्तमें यह चिन्ता रहे कि कह्ों 
नेल छुलककर बाहर न गिर पड़े, तर इस रजोगुणी चिल्ताके 
कारण इमाण दृ्य ऋबचण्य दिल जञायगा आर सेल बाहर गिर 
दी पढ़ेगा। परन्तु यदि हम इस चिन्ताको दूर कस्के निर्भयतासे 
डालने लगे तो एक देँढ भी रहीं गिर सकती | प्रकृतिका यह 
अटल नियम दे कि सफलता सरदेब सत्त्वगुण करके दी आप होती 
दे और सत्यम्रण फलासा त्यागसे दी आता दै। 

५ जप पकार भतिन्नगवत्तीते उन विपयी पुरुषोपर दया करके 
आर यह बात मनमें विचास्कर कि ये पुरुष जिनके छदयोमे 
रजोगुस भरपूर है डतका एकाएक केसे छूटना असंभव दे । 
उ्योकि उसके चित्तोर्म स्जोगुणुकी स्ट्रीम भरी हुई है. इसलिये 
जपतक यह स्टीम खलास न हों थे शात्त त्हीं रद्द सकते खिस 
अंक फोड़ेम् पीप पदा दो गई हो त्तो उसको निकाले बिना सोमी 
को शात्ति रहीं मित्र सकती । इसलिये इस स्जोगुणकी भाप 
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को कर्मोंके छारा दी निकाला ज्षा सकता है! अतः इसको 
निकलनेका मार्स तो दिया ज्ञाय, परन्तु ऐेसी सुक्तिसे निकाला जाय 
जिससे--( १) एक तो फर्म-पवृत्तिम जो फलाशारूपी वेदना है, 
बद इसके लिये फल-त्यागफी भावनाद्धाय छुःखदायी न ददो। 
(२) दूसरे, करसेमें जो कष्ट है यद पवित्र फ्त्यकी भावना 
से ओर स्वार्थत्याग थ लोकसेवाके निमित्तसे उत्साहमें बदल 
ज्ञाप। (३ ) तीसरे. ईश्वरपणु-भावनाकी टढता फरके ये फर्स 
भक्तिके रुपमें यदल जाएँ, जिससे इस अधिकारीके चित्तमें कुछ 
शान्ति उद्बुद्ध होने लगे । इस प्रकार जब इस शान्तिकी चढफ 
मिलने लगेगी, तब स्वाभाविक द्वी भक्तिका स्रोत खुलेगा और 
जब भक्तिका स्त्रोत प्रबल होगा, तब फ्या कर्वच्य और फ्या कर्म 
अपने-आप इससे इसी प्रकार छूट जायेंगे. जिस प्रकार फिसी 
आरणीको शस्त्र पीते-पीते मस्ती आ जाती दे और उसके हाथसे 
अपने-आप प्याल छूट पढ़ता है” इस प्रकार श्रुतरिभगवतती 
आर प्रकृतिदेबीने द्ववीभूत दो अपने जीवरूपी पुअपर महान, 
करुणा करके इस निप्काम-फर्सकी इस प्रकार रचना की,जिससे 
इधर तो इस घढ़े-चढ़े सज्ञोग॒णके घेगको निकलनेका अधखर मिले 
ओर उधर तुच्छ स्वार्थ व भोग-दु द्विले छूटकर भक्तिफा अधिकाए 
प्राप्त द्वो जाय, फ्योंकि चस्ठुतः फर्सका फल केवल यही है! कि 
रज्ञोगुणसे हृदय निर्मेल दो जाय । इस प्रकार श्रुतिभगवतीको 
इस कर्म-योगहारा सजोग्रुण निद्धुत्त फरके,भक्तिरूपी फल 
'पकाना दी इ था, ( देखो 'श्रीमद्भागवत एकादश स्कन्घ-आ० 
११ शछोक० २२ से २५ तक सगवानके आरस्म्के वचन, क० 
२० श्छो० ६से११ तक ओर पिप्पलायन बचन आ० हे शछो० 
४० ) | इस प्रकार भक्तिके द्वार दी अहंकारको पतला फरयके 
आनाशिद्वाय डड़ाया जा सकता है, जेसे वफ़े गलकर और पानी 
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के सुपमें बहकर भापके स्पमें उठाई जा सदी है। सायंश, इस 
प्रकार इस कर्मेयोगका लद॒पयोग करके अन्ठ +रणऊकी सिसेलता- 
द्वार झ्ञानका अविकार प्राप्त किया ज्ञा सकता दिे। परन्तु इस 
कर्भयोगमे ही आ्रचरणसावसे न शात प्रात फिया ज्ञा सकता 
है और व मोद्ध । यययि यह कर्स योग्य पसस्पराले रजोछएकी 
जिद्ृश्ठिदयास क्वार तथा भोज्षमे सहायद अवश्य दे, परस्तु जो 
सीध दस फर्म-बोगको ही केबत जीपनका लय चना बढठते हैं. 
और 'इसस आगे और कुछ है दी नहीं थी दस प्रसार आये 
पछनेसे इल्कार करते हैं, बे तो उल्टा इस पच्ित्ष अक्तिके खोत 
को भी वा: निकलसेसे रोक देते है । स्वोंकि बे इस पढ़ावको 
दी इच्विए स्थान मान बेठे और द्दों ढेंरे डाल दिये; फिर श्ागे 
ज्ञादम केसे उठे २ इल असदुफ्योगके कारण उनके लिये यह कर्मे- 
योग मी वास्तविक रूपस खफल नहा होने पाठा। बढ चिन्ता मत 
करो कि कर्म योगके छूट जानिपर लोक-फल्यार फैले होगा ? 
अह्तुव तो नेचल तुश्दारी आत्मोक्षनिपर ही अशिल ससारका 
कल्याण निर्भर हैं। भत्ता; अपतक तुम आप रोग-सुक्क सही होने 
इूसरोंकी कैसे घीरोग कर सरूते हो ? तीम रकीम | आपेवैय ) 
घने रहकर तुप्त दूसरोंके छु व दे मिल्मनेके बजाय उल्टा उनके 
लिये फ़तरत्यक् बच सकते हो । पहले स्वयं तो मल्िल्पर 
पहुँचो। फिर तुम ठीक-टीक तन सूकोगे कि ससाय्का कल्याए 
किसमें है * संसारमे प्रत्वेक् पदाये व्यायके लिये दे, कोर भी 
वस्तु पकड़ रखदेऊ लिये है ही सह । भोग नी ओोगोंसे छूटने 
दे लिये हैं, कर्म-पचूति भी कर्म बत्चचसे छटनेफे लिये है ओर 
कंतेव्य थे कर्तन्यसे छुद्धकारा पावेक लिये ही है। ज्वकि शरीणए 
भी छुटनेंस सिये न्‍्पर ही है. फिर पकड़ वहनेक लिये कौम-्खी 
बस्छ रो सकठी है? परन्तु ऋ्षप तो पकड़े बरी सौगन्थ 
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कर सुफे हैं शोर इसके विपरीत प्रकृतिने प्रत्येक वस्तु छुड़ाने 
पर कम बाँधी हुई दे । देखिये, इस संश्नाममे कौन जीते ? यह 
सब दमारी अपनी ही फपोल-फर्पना नहीं दे इस सिद्धान्तकी 
सत्यताम दम इन्दों भगवान्‌ रृप्णके बचनोंको प्रमाणमें देते दें, जो 
श्रीमद्वागयतमे उन्होंने उद्धवके प्रति कहे हैँ। गीताके रूप्ण और 
भागवतके रृष्ण पक ही हैं, इससे तो फिसीको इन्कार न होगा। 
जिनको इस सिद्धास्तकी सत्यताकों प्रमाखित करना हो, थे 
श्रीमद्भागवत एकादश स्फन्‍्व अ्र० २०, ११, १९ १३ २४, (६७ 
२० शान्त चित्तसे मनन करें। 
२सक्+++०क०++्म्++].. सारांश, अपने परिच्छिन-अहदंकार 
६ उक्त प्रकारसे सांखय ? को पानागियमें दुग्ध फरके अपने 


। ग मोयका अमेद ; आत्मखरूपमें। स्थितिरूप थोग पानेखे 
4 भौर इस भमेददारा ई ही एकमात्र खब्या कर्म-संस्यास और 
£ मोद वे लोकसंप्रह $ सद्या. निष्फाम-कर्मयोग, यथार्थ 
4 की सिद्धि £ 


4,0५4 3, ५.३ 'सांस्य/ और यथार्थ ध्योग! प्राप्त 
किया ज्ञा सकता है। और इस प्रकार फर्दत्वाध्याक्षसे छूटकर 
क्या सशझ्ित, फ्या क्रियमाण सभी कर्म ओर संस्कारोंको 
भस्म किया जा सकता है. । जन्म-मरणसे छुटकारा पानेका 
एकमात्र यही ढपाय हैः और फोई उपाय ते हुआ दे न दोगा। 
इसीका नाप्त योग! दे, इसीका नाम 'सांख्य दे झौर यद्दी 
गौताका प्रतिपाद्य विषय है। इसी भूमिका आरूढ होकर 
यद योगी करता हुआ भी शत दे, इसके सभी कर्म अकर्स हैं 
और भुने हुए बीजके समाच तथा जली हुई रस्लीके तुल्य रे 
जोफि अपना आकार तो रखते हैं, परन्तु दग्धनचीजके समान 
न फल उपजानेके योग्य हैं और दस्ध-रस्सीके त॒ल्य तन वच्चचके 
थोग्य । करसरूप चेणाओंका स्वरूपले त्याग बैठना कर्से संन्यास 


१०६. सांख्य व योगके अभेद्द्वारा मोच्य व लोकसेअदद 





नहीं है, जैसा कि आधुनिक टीकाकार्योने इस कर्म-संन्‍्यासकों 
उपद्ासरूप पनाया है' और प्रकृतिके राज्यमें स्वरूपसे त्ञ कभी 
कोई निएचेए हो ही सकता दै ( ३। ५ )। बिक सच्या कर्म- 
संन्यास यही है कि शझानद्वारा देशादि और देदादिअन्य सर्च 
सं॑गोंसे अपने आत्याको ज्यों का-त्यों ध्रूथक्‌ कर लिया जाय! 
जैले दहीसे मक्लनको धृथक कर खेते हैं तो फिर वे मक्खन 
इस तक्रदे साथ नहीं मिलता इसी प्रकार इस आत्माका देद्वान 
'दिसे फिर फिसी प्रकार संग न हो, बह देद्ादिमं रहता हुआ 
भी सहा उनसे निर्लिप्त रहे ओर पद्म-पत्रके सम्रान फिर वह 
देदादि व देहादिजन्य सर्व चेष्राओंसे लेपायमात्र न हो ( ४। २० ) 
तथा शरीशहिके संगर्मे अहता-ममता ब आशा कठापि न फुरे, 
चद्दी चास्तवमे सच्चा कर्म-संन्‍्यास दे। इसी कर्म-संन्यालकों 
सम्पादन करके भीता (३ । ३० ) में भगवामने अर्जनको युद्धाँ 
भवृत्त द्ोतेके लिये आशा दी दे । 
मयि सबोणि कमीणि संन्यस्पाध्यात्मेतसा । 
निराशीनिससो भृत्वा युद्धथस्‍्त्र विगतज्यरः )। (४३०) 
अर्थ--अध्यात्म-दष्टि अर्थात्‌ तत्व-इफ्टिले मेरे प्रह्मख्खरूप 
में सब कर्मोका संन्याल करके (अर्थात्‌ मैं ज्ञो घास्तव अ्रहमखरूप 
हैं, उस मेरे खरूपमें क्‍या कर्ता, क्‍या कर्म, फ्या देशादि सभी 
मपश्व आमासमाज्ञ है'। यद्यपि सेरी सत्ता-स्फ़ू्तिसे ये सब जहू 
इसी प्रझार नृत्य कर रहे हैं, जिस प्रकार सच्नधारकी सब्तासे 
जड़ काए्की पुत्तलियों नृत्य करदी हैं, पसन्तु मेरेमें इनका कोई 
जप नहीं दै। में इनके विकारोंसे खय विकारी हों होता, 
किन्तु मैं तो इनकी खबे चेष्टाओंका साक्षीरूप ढझ है।इस 
अकार अपने आत्मखरूपको अपरोज़ करके) और शआशा- 
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* ममतासे छूटकर सन्तापरद्धित हुआ ( इस विचारसे किआकाश- 
पत्‌ न मैं कुछ करता हैं, न मेरे में कुछ बनता है) युद्ध कर । 
यदी जीता-जागता फर्म-संन्यास है, यही गीता व वेद्वान्तका 
निष्फप दै। निश्चेश्रता गीता अथवा पेदान्तका निष्कर्ष कदापि 
. नहीं हो सकता और न ऐसा दृछान्त्ममाणसे ही सिद्ध होता 
है। यदि निश्चेश्ता दी वेदास्तका निष्कर्ष होता तो पैदान्तके 
स्तम्भ भगवान्‌ व्यास और ज्ञगदुगुरु श्रीशक्रूयद्वारा जो महान 
कार्य हुआ है, जेसा कि साधारण व्यक्तियोंद्वारा अन्म-जन्माल्तरमें 
भी सिद्ध दोना श्रसस्मव है, बढ न होता। जो शक्तिका प्रवाद 
इन भहापुरुषोंद्वारा बद्याया गया दै तथा आधुनिक: कालके 
भव्य-मुत्ति शुरु नानक, स्वामी रामदास, भ्रीज्ञानेश्वर महाराज, 
श्रीकत्रीरद्ेय, स्‍्वाप्ती विवेकानन्द और स्वामी रामतीध श्रादिने 
अल्प काले ही ज्ञो ज्ञागति व चमत्कार उत्पक्तः किये हैं, वे 
इसी बेदास्त व गीताप्रतिषादित फर्म-संन्यासके फल हैं, इसमें 
कोई संदेद नहीं ।ये सब इसी 'सांख्य' और इसी 'थोग' के 
चमत्कार हैं। इसके विपरीत जो 'सांख्य' व 'योग' का खरूप 
आधुनिक टीकाकारोने दर्शाया है यह जिम है, केवल 
देजानका पुत्तता है जिसमें प्राण नहों और यद्द उस सच्चे 
योगका केवल फ़ोटोमरात्र है जो केवल देखनेके लिये ही है, परन्तु 
उससे यथाथ अर्धसिद्धि नहीं द्वो सकती | परिणाम यदद। कि 
कैच न करनेवाले बनकर ही सब कुछ किया जा सकता 
और करनेवाले घनकर जो कुछ भी किया जाता दे घद्द 
पुच्च कार्य दे होता है, जो अवश्य किसी दोष करके युक्त 
होना चहिये, ऐसे फायेका निदोप होना श्रसस्भव है। फ्योंकि 
जेब दम कुछ फरनेचाले वनते हैं, तव अपने वास्तविक ईश़शीय 
खरूपसे च्युत होकर तुच्छे ज्ीवभावमें अधःपतनकों पाप्त हो 
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जाते हे । जप जीवभावमें अपने-आपको परिच्छुन्न बता लिया; 
तथ जीवभाव फरके जो कुछ किया जायगा चह अवश्य संकु- 
चित द्वोगा, विशाल नहीं दो सकता ओऔर जो संकुचित हुआ 
बच्द अचश्य दोपयुक्त द्वोमा | इसके विपरीत जय दम अपने 
परिच्छिन्न अहमावसे ऊँचे डठे हुए: द्वोंगे और कर्ता थ कर्तव्यसे 
हाथ थो बेठे होंगे, तथ अवश्य हमारा आखन जीवभावसे ऊँचा 
डठकर ईश्वरीयमावर्म जमा हुआ दोगा 'झौर तभी शक्तिका 
स्रोत हमारे अन्द्रखे इसी प्रकार वेगसे निकल रहा दोगा; 
जिस प्रकार विशाल खश्मेसे जलका प्रवाह तीम्र वेगसे निक* 
लता हुआ महानदके रूपमें बद निकलता दे । उस समय दम 

पवित्रता व उदासतासे भरपृर दोंगे और स्वाभाविक बिना 
किसी कर्तव्यके जो कुछ हमारे छाया हो रहा होगा, वह केबल 
इश्परछत होगा। उस समय कया हाथ, क्या पाँव, फ्या नेत्रादि 
इन्द्रियाँ, क्या दिल और क्या दिमाग, सबमेंसे तुछ्छ अ्ंकार- 
रूपी शैतान अवश्य निकल चुका होगा, इस सब श्रश्नोंका सम्र- 
पैण ईश्वश्को किया जा छुका दोगा ओर तव केवल वद्दी इनके 
भीतर विरजप्तान होकर इनका सश्नालक दो रहा होगा। यधा--+ 


मुम्पए गुफ़्तारे हक गुफ्तारे मा | 

चश्सए दीदारे इक दीदारे मा ॥ 
अर्थात्‌ 'उस समय हमारा कथन ईश्वरीय फथन ढ्रोगा और 
हमारी दृष्टि ईश्वरीय दर होगी।' चट्टी दशा वत्ते रही हो गीऔर तब 
सब अँगोंसे प्रकाश इसी प्रकार निकल रहा हो गा,जिस प्रकार भ्ीने 
चल्लमेंसे सूर्य रश्मि फूड निकलती हैं। उस समय जो कुछ मी क्रिया 
इन आगोंसे प्रकट दो रही होगी, वह अवश्य विशाल व निर्दोष 
इ्ोगी और खरवेहितकारी दोगी । वास्तव यह कतेन्य दी जीबका 
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बन्धन है, इस कतेंव्य करके दी अ्कारकी दढवा होती है, इसी 
करके कर्मोका फल है और यददी अन्म-मण्णका हेतु है। जिस 
प्रकार घटीयस्त्रके टिंडे ( बर्तन ) रस्सीके साथ बँँथे हुए कूपके 
ऊपर घूमते हैं, फभी नीचे आते हैं, कमी ऊपर आते दैं; इसी 
प्रकार ये ज़ीवरूपी टिंडे (पात्र ) संसाररूपी क्ृपके सिस्पर 
कतैव्यरूपी रजुके साथ येंवे हुए नीचे-ऊपर भटकते फिरते हैँ; 
छूटने नहीं पाते | परन्तु जय अपने खरूपके शाबद्वारा इस 
कर्तत्यकी फॉसीसे छुटकारा मिला, तब कौन फर्तो, क्षेसा 
कतेब्य, कहाँका अन्‍्म-मरण ओर कैसा संसार ! तब सबके 
डुलारे-प्यारे तुप्त दी दो, सब तुम्दारी दी याचना करनेवाले हैँ, 
सबको प्रकाश देमेवाले तुम दी हो, खूय॑_ठुम्दाया ही भिखारी 
होगा, चाँद्को शीतलता बरुशनेयाले ठुम दी होगे, तारोमे 
हुम्द्वारी द्वी ज्गमग्राहट दवोती चाहिये और झत्यु ठम्हारे भयसे 
कॉपती है, जन्म-मरण कैसा ! 


भीणाउस्माद्वातः पवते भीपोदेति बर्यः । 


भीपाध्स्मादग्निशरेन्द्रथ स॒त्युधावति पत्रमः |) 

( पैत्तिरीयोपलिपय्‌ ) 

अर्थात्‌ इसके भयसे वादु चलती दै, इसके ही भयले खर्य 
डद्य द्ोता है तथा इसीके भयसे अश्निच इन्द्र काये कर रहे 
हैं और स्वत्छु दौड़ती फिरती है'। यदी अबस्था वर्तती चाहिये | 
आएमदेव ! घू अपने खरूपमें जागकर देख, तेरे लिये कदापि 
कोई कर्तव्य नहीं । सृ अपने साज्षीस्वरूपसे नित्य ही खब 
कर्तव्योसे मुक्त दे, दू खबका भ्रकाश दे, सबका स्वामी द्वै। 
महाराजाधिराजके लिये भी भला कभी कोई कतेव्य हुआ द्दै! 
कर्तव्यकी ड्ूटी तो उसके सेबकॉपर है'। इसी प्रकार कर्तन्यके 
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भारवादी तोवे ही हैं, जो संसासके लाथ चेँधे हुए हैं. और जितकी 
आँखें तुझसे नहीं लड़ीं, अथवा जिल्होंने तुकमें योग नहीं पाया । 
भद्दाराज्ाधिराज तो अपने सिंदासनपर विराजमान रहता हुआ 
अपने परम विश्राममें निएयल हो रहा है और उसकी खत्ता- 
माघसे सव काये ठीक-ठीक दो रहे हैं, किसी काठके छुकड़ेकी 
मजाल दे जो चूँ करे ! घद आप कुछ न करता हुआ मी खर्चे 
कर्ता-धर्वा वद्दी है । इसके विपरीत जिनके कन्वेपर कर्तव्यका 
जूआ धर हुआ दे, वे सरदेव कर्ममें प्रदत्त रटकर भी छुछ नहीं 
कर पाते | धे तो कतैब्यसे वेंचे हुए इधर-ड्घर हिल द्वी नहीं 
खकते। वे खय वन्धायमान रहकर कर फ्या सकते दे १ करेंगे 
तो बे ही ज्ञो आप खतन्‍्त्र दैं। जिस प्रकार तेलीका बेल दिन*- 
भर चलता हुआ भी सायकालको वहीं है, अद्ॉपर बह प्रभातमें 
थए इसी घकार जो कर्तव्यके नीचे दबे हुए हैं, वे फ्या कर 
सकते हैं ? कतेव्य तो डनकी श्रीवाको उठने द्वी नहों डेता। 
श्रीमर्णावत एकादश सुकन्ध २१ दें धध्यायके आस्म्मो ही 
यही कृष्ण उद्धवके प्रति कहते हैँ कि 'विधि-निषेधरूप कर्तव्य 
उत्त पशु अति अज्ञानियोंके लिये ही दे शो शरीस्में दी मेने रदा- 
कर चडुत फ्मताओंको द्ृदयमें धारते हैं और उत्त कामनाओं 
करके प्रेरे हुए बहुत कर्मोका विस्तार करते हैं.। थे पश्ठ॒ निर- 
न्वर डु'खको दी प्रत्त होते हैं और खंसास्मे वच्दे जाते हैं। 
डन्होंके लिये यह विधि-निषेध कद्दा गया हे, झिससे उनके बहुव- 
से कर्मोंका त्याग कणाके थोड़े कर्मोर्मे ही उनको ठहराया गया 
5 । यह विधि-निषेघरूप कर्तव्य कोई यथा बस्तुरूप नहीं दे 
केवल डन पशु-जीबोंके लिये एक चन्‍्धत दै जिससे वे इसके 
क्लावूर्म रहें” । अपने एकादश स्कन्घ भाषा! नाम्रक सन्धमें संत 
चहुर्दासजीने भगवदूवचनोंकी व्याख्या करते हुए यही आशय स्पए- 


गीता-दर्षण श्र 








रूपसे व्यक्त किया दे! | गी० क्र० ६! श्लो० ४४ में मगवावका भी 
पद्दी वचन है, कि-- 


(जिज्ञासुरपि योगस्य शब्दब्रक्षातिवतेते [ 


अर्थात्‌ आतम्रखरूपमें स्थितिरूप योगका जिश्ञासु भी शब्द- 
ब्रह्म विद) के विधि-निषेधरूप कर्त्रयको उल्लदघन कर जाता है.। 

इस प्रकार जबकि इस योगका मिशासु भी केब्यसे मुक्त 
हो जाता है, तथ इस योगीक़ा तो फद्दना ही फ्या है ! जिल 
प्रकार नदी दोनों तटोंकी मर्यादा चलती हुई समु्ठसे अभिन्न 
होकर तटोंके बन्धनसे मुक्त हो जाती दि, ईसी प्रकार जीव-नदी 
का प्रवाह भी वेदके विधि-मिषेधरूप द्टोंकी मर्यादामें इसीलिये 
चलाया गया था कि 'इश्क्न हक्लीक़ी' जाग उठे । और जब यह 
जागृत हो आएया, तब कर्तव्य कैसा ? फिर तो कर्तव्य इसके लिये 
पाप है और उस सच्चे प्रेममें बाधक है। सला; प्रेममे भी कोई 
नियम हुआ है ? 

सारांश, डस फर्-संस्यासद्वारा ही (जहाँ देहाध्याससे छूटकर 
सांख्य व योय दोनोंका अभेद दे ) कुछ ८ फस्ते हुए भी सब 
कुछ किया जात( दे और इसू कर्मयोगद्वार (जहा देहादियं 
देधे रइकर कर्तैव्यलाहित्य श्रीर फलाशायहित्य दे ) सब कुछ 
करते हुए. भी यथार्थरूपसे कुछ नहों बन पड़ता | थ यद् जना- 
मरणसे छुटकारा दी दे सकता दे और म यथार्थ लोकसंग्र 
ही स्फ्पादूव करनेमें समर्थ है.। यथर्ण लोकसंभ्रद्द तो केवल 
“अपने आत्मखरूपमेँ स्थितिरूप योग' द्वारा दी सम्पादन किया 
जा सकता दे, जेलाकि आधुनिक कालके भव्य-मूर्ति भ्रीकदीर- 
देव, भीशानेश्वर महाराज, श्रीखाप्री यमदास, शुरू नातकदेवः 
अल्पायु श्रीखामी विधेकानन्द्‌ और अ्रीखामी रार्त 
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सम्पादन हुआ । खामी राम 'विजयिनी अध्यात्म शक्ति! शीर्षक 
अपने अगेरिकाफे व्याप्यानमें यों कददते हैं-- 

'मंज्ञल चाण दम लंसारके सुधाय्क ववकर खड़े द्ोते हैं, 
उसी क्षण हम संसास्के वियाड्नेवाले वन जाते हैं। 7 0छधगणा 
७6 पीजब९? अर्थाल्‌ 'विध । पहले तू अपनी चिकित्सा कर!। 
चैदान्तके अच्भुसार संपूर्ण संसार ईश्वरसे इतर ओर कुछ नहीं 
है। समग्र संसार परिपुण है, समग्र संसार ब्रह्म है, मेरा ही 
अपता-आए दे, समगक्‍्न संखार एक अकेला है | यदि यही वात 
है, फिर यदि मैं सुधारका फोई उपाय अ्रद्वण फरता हैं, फिर 
यदि झुझे यद् समझ पढ़ता है! कि तुम पददुलित हो और फिर 
यदि मुझे ऐसा दिखाई पडता है.कि तुम तुच्छ अभिलापाश्रोके 
कास्ण डु/खित और पीड़ित ही, तो मैं तुस्न्त तुक्हें बियाड़ रहा 
हैं ( और आप बिगड़ रहा हें )। क्‍योंकि इस रीतिसे में तुमको 
अपनेसे कोई भिन्न वस्तु समझ रहा हैँ ( आर बास्तवमें भेद 
चुद्धि आम है) | इसलिये वेदान्व कहवा दे कि खुवारकों! 
ख़ुधारकोंका पद्‌ लेनेवाल्ो | तुम छुनियोकों पापिनी समम्तते 
हो, तुम बुनियोको कुरुपा समझते हो और उसे गाली ढेते हो 

( यद्द सब तुम्दारी दृश्िका श्रम्त है ) | दुनियां इतनी दीच क्यों 
म्रानी जाय कि डसको तुम्हारी सद्दायताकी झरूरत हो ? ईसा- 
मसीह आया और उसने यथाशक्ति लोगोंकों उठाने और प्रबुद्ध 
करनेकी चेछा की, परच्तु दुनियॉका झुघार नहीं हुआ भगवान्‌ 
ऋष्ण आये और जो कुछ कर सके, किया ) भगवान्‌ बुद्ध आये 
ओर अन्‍य वहुत्तेरे तत्त्वज्ञानी आये, परन्तु आज भी अमीवक 
बडी पीड़ा, बद्दी हु ख और बही फ्ल्लेश है, संसारको हम ज्यों- 
कार्यों प॒ते हैं । आज क्‍या लोग पदलेसे किसी तरह अधिक 
खुश' हें ? तुस्दास रेलगाड़ियों, तुस्दारे तारों, तुम्दारे ठेलीफोनों, 
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सुम्दारे बड़े-बड़े जहाजों अर्थात्‌ तुम्हारी सप्तस्त वैज्ञानिक स्चना- 
ओने क्‍या लोगोंको पहलेले कुछ अधिक झुली बनाया है! 
बात ढीक उसी अपूर्णाह ( ४९८४०) ).के समान है, जिसके 
ऊपर व नीचेके अंक ()पराध००४६४०० 6 ?क्षा0ता40/00) दोनों 
बह दिये गये हों। अर्थात्‌ ३5 ६८ | ई इत्यादि रूपसे अपु- 
शक चाहे पहलेसे भिन्न मालूम पड़ते लगे, बह बढ़ा हुआ 
भले ही प्रतीत हो, परन्तु वस्त॒तः वही श्रपूर्णाह समानतासे बढ़ा 
हुआ होता है ओर इसके अजुवातमें कोई अन्दर नहों श्राया 
- दै। यदि तुम्हारी सम्पत्ति बढ़ गई है, तो इसके साथ-साथ 
तुम्दारी श्रभित्ञापाएँ भी तो बढ़ गई हैं | सारांश, यह संसार 
कुत्तेकी दुमकी तरहसे है, जो कभी सीधी नहीं होती। इस 
तरद्पर वे लोग जो सुधार कस्मनेकी इच्चासे उठते हैं. खर्य॑ 
“ोलेमें हैं। युवक्ो ! याद्‌ रो, संसास्के सम्बन्ध किसी 
कॉमको शरू करके तुम बढ़ी भूल करते हो, (श्र्थात्‌ खुधार 
अपना करना है न कि संसारक/ क्योंकि आप विगड़कर ही 
खंसार बिगड़ा नज़र आता दै)। अपना आकर्षण केन्द्र (00006 
र॑ 8/7ए॥59) अपनेसे बाहर मत जम्ताओ (अर्थात्‌ अपना खुधार 
करो) निश्चयसे जानो अ्रीर अपने वास्तविक ईश्वरत्वका अज्ञभव 
करो | जिस क्षण तुम ईश्वस्मावसे परिपूर्ण हो ज्ञाओगे,इसी कण 
अनायास द्वी सदाके लिये जीवन, शक्ति आर उत्साहकी धार 
तुमसे बहने लगेगी। सत्यके फैलानेका यद्दी उपाय है | # ४४7 
समक्स+++++ ++#++[.. अध हमें देखना यह दे कि कर्म संन्यास 
[ कर्मेंका सर्प. + बकर्स-योगका जैसा खरूप आधुनिक 
4308: , 570 के, दीकाकारोंने विरूपण किया है,- खयँ ग 
गीलाइएए सी वैसा प्रमारितत दोता है वा. नहों । परम्तु आगे. 
अणगेसे पहले हमे कर्सके स्वरूप और डसके उपयोग व फकपेर 
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थोड़ा विचार कर लेना चाहिये। कसेका स्वरूप स्वय गीता यों 
चणुन करती है. ... 
भूतमाबोछ्वकरो विसर्ग; करमसज्चितः ॥ (८ ) 

अर्थ--भूतोंपे भावको उत्पन्न करनेबाला जो विसर्ग अर्थात्‌ 
चेशरूप व्यापार है, उसीकी 'कर्म' नमसे संज्ञा की गई है। 

मन-दुद्धिमे किसी प्रकार जो हफुरण अथवा तर उत्पन्न दो, 
डस्रका नाम 'भाव' है।इस योजन्ाके अज्ञुस्राग मन-युद्धिमें वतन्त्र 
जो भावरूप तरक्ञ उत्पन्न हो, अथवा देद्द इन्द्रियोंका बह व्यापार 
जो मन-बुझिकी ज्ञानकारीमें और मन-बुद्धिके दर हो, 'कर्स! 
कद! जा सकता है| शरीरादिके जित व्यापारोंमें मत-बुद्धिकी 
जातफारी नहीं, वे सब क्रिया 'कर्स रूप भी नहीं चनतीं । 
क्योंकि मत्त-बुद्धिकी जानकारी बिल वे किसी सावकों उत्पन्न 
नहां। करतीं और भाषोत्पत्ति श्विदा किसी फलके द्ेतु भी नहा 
होतों। उद्ाहरणाथे शरीरमें भोजन करनेके पश्चात्‌ मल-सूज 
विसजेच होनेतक उल खाद्यको असख्य क्रियाऑमें वटलना पड़ता 
है। वह भोजन रख, रक्त, मास, अस्थि, मेद, मजा, त्यचा, मख 
आर बाक्त आदि अनेक रूपों परिणयत होता है और इन सब 
परिणामोर्म अर्संज्य क्रियाएँ भी उत्पन्न होती हैं। यद्यपि पे सब 
क्रियाएँ शरीरमें ही बर्त रही हैं, परन्तु उच्त क्रियाओंक साथ मन- 
चुद्धिका किसी प्रकार संयोग न्ञ होनेके कास्ण आर उनमें मन- 
चुद्धिकी जानकारी त्त रहनेफे कारण थे किसी भावकों उत्पन्न 
नहीं करतीं, इसीलिये वे कर्सकी सरज्ञामें भरी नहीं अर्ती। इस 
व्यास्याकी सत्वतामें यह भी प्रमाण है दि मनुष्यले इतर पशु- 
पक्ती आदि जितनी योनियों हैं, उद्म किये गये व्यापार शास्ह्रोर्म 
किसी पुराय-पापादि फ़लके द्वेतु नहीं चतलाये गये | इसका 
कारण यही है कि यद्यपि उच्च योनियोंमे व्यापार तो असंख्य 
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उत्पन्न होते हैं, परन्तु उन व्यापारोंके साथ उनके मन-वुद्धिका 
जाग्रत सम्बन्ध न होनेके कारण वे किसी शुभाशुभ मावकी 
उत्पत्तिके द्वेतु नहीं होते और इसीलिये पुणय-पापादि फलके 
हेतु भी नहीं धनते | फ्योंकि उन योनियोंम शी आनन्दमय 
कोशका विकास नहीं है, इसी लिये उनकी बुद्धि सम्रतुल्य दें 
आर इसी लिये बह किसी भावका उद्बोध नहीं कर लकती । 
इसो नियमके अनुसार क्षानीके फर्स भी फलके द्वेतु नहीं होते, 
क्योंकि उसके व्यापारोंके साथ शानकी प्रीढता करके भेद-इृष्टि 
के दुग्ध हो जानेके कारण उसकी शुब्राशभकी भावना द्वी दरध 
दो जाती है. । इससे यह स्पष्ट प्रमाणित होता दै कि भावो- 
स्पादक व्यापास्की ही 'कर्म' संघ होती है; अन्यकी नहीं। 
कर्मकी इस व्याख्याके अज्लुसार प्रत्येक प्रषुत्ति और 
अत्येक पमिक्षृत्ति, चाहे वद्द भ्दणुरूप हो अ्रधवात्यागरूप, साक्षात्‌ 
मल-बुद्धिका परिणाम दोनेसे, अथवा मन-दुद्धिकी जञानकारीमें 
दोनेसे भावोत्पादक होती है आर कर्मफी संजय आती है। 
यह बात तो स्पष्ट ही है कि क्या प्रदृत्ति और फ्या निद्वत्ति 
दीनोंका ही प्रकृतिसे सम्बन्ध दे और इन दोनोंकी प्रक्ृतिके 
राज्यां ही रचना हुई है। जबकि प्रकृतिका राज्य विस्ठ॒त हैः 
तब अधिकारकी विलक्षखता भी स्वाभाविक है। यदि सभी 
प्राणी एक ही अ्रध्िकारके दोते तो प्रकृतिकी विचित्रता दी लोप 
दो जञाती और भेदभाव भी उढ़ ज्ञाता, परन्तु यह हो केसे 
सकता है! प्रकृतिके राज्यमें तो बिलक्षणता दी चाहिये। जबकि 
प्रकृति अपने खरूपसे त्रियुणमयी दी है, तब इन घिग़ुणके 
भेदसे अ्संख्य भेद प्रक्ततिके राज़्यमें हों, इसमें आश्चर्य दी क्या 
है ! जबकि मूलमें ही भेव्‌ पड़ा हुआ हैं, तब कार्यो भेद होना 
खाभाषिक ही है। यहाँतक कि इस अ्संख्य ईश्वर-सश्टिमं ऐसे 
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कोई सी दो पदण्थ प्राप्त न हो सकेंगे जो आकृति व प्रकृतिमें 
समान हों, चाहे सम्पूर् ब्रह्माएडको क्‍यों न खोज्ञ डाला जाय । 
जबकि आकृति व श्रक्तृतिका भेद स्वाभाबिक सिद्ध हुआ, तब 
अधिकारका सेद भी अनिवाये सिद्ध होता है । अपनी-अपनी 
प्रकृतिके अनुसार अधिकारका सेद छोना दी चाहिये | पिताका 
जो अधिकार है' वह पुत्रका नहीं, जो पुञ्रका है बह भाताका 
नहों, माताका जो अधिकार है वह ल्ीका नहों, वालकका जो 
अधिकार दै वह युवाका नहीं, जो युवाका है,बह द्वदका वही, 
ज्राह्मणका जो अधिकार है वह जझ्षत्रियका नहों, जो क्षत्रियका 
है बच्च वैश्य व शड़का नहीं, त्रह्मचारीका जो अधिकार है. चह 
मुहस्थका चहीं, ग्रहस्थका जो अधिकार हैः वह वानप्रस्थ और 
संत्यालीका चह्ीं और वात्प्रस्थ च संन्‍्यालीका जो अधिकार है 
वह गृहस्थका तद्दों इत्यादि । इसके खाथ दी प्रकृतिके/ राज्यमें 
कोई पदार्थ तिष्फल भी चह्दीं द्रै, बल्कि अ्पती-अपन्नी प्रकृति च 
अधिकासरके अचुसास प्रत्येक वस्तु सफल है यहयँतक कि सन खिया 
श्री अधिकारीके अधिकारके अचुखार अम्बुतरुप बल खकता 
है| जबकि ऐसा द्वै तच/अपने-अपने अधिकायकुखार अद्युक्ति 
च निद्ृत्तिका भी सफल होचा अबश्यम्मावी है | किसीके लिये 
अद्युत्ति सफल द्वै तो किसीके लिये निद्गुत्ति, इसके साथ ही यदि 
किसीके लिये विद्ृत्ति त्याल्य है तो किसीके लिये प्रद्गक्तिका 
त्याज्य डोना भी आवश्यक है! जिसके लिये अच्वुत्ति कस है उसके 
जिये निव्वत्ति विकर्स' तथा जिसके लिये मिद्युक्ति करे है डखके 
लिये प्रच्ृत्ति विकसे होता निश्चय ही है। जब प्रकृति राज्य 
चिगुणमय है, तद जिग्रणत्मक सभी वेहाएँ करे वच सकती 
हैं न यह कि सजोगुणी चेश्ाकों ही कर्स मान लिया ज्ञाय और 
सच्वगुणी चेशओंको कर्सेकी हृदसे ही निकाल दिया जाय, बल्कि 





निवूृत्ति सभी कर्स हैं। फिर सर्जोगुणात्मक प्रवृत्तिरूप चेण्टाओं 
को ही क््ेकी व्याख्यामें शामिल कश्ना और सत्त्वगुणत्मक 
निवृत्तिको कर्मशत्य ठहवराना तथा इसको कमेकी ब्याख्यासे ही 
पृथक्‌ कर देना तो कोश दृढ है । किसीके चित्तमें यदि रजोगुस 
भय्पूर दै तो प्रृतिके नियमाछुसार उसके लिये प्रवृत्ति दी उपादेय 
है ओर निदृत्ति हेय (क्योंकि जिस प्रकार किसीके शरीरमें फोड़ा 
पका हुआ है और उसमें पीप भर गई है तो अआशुर्वेदिक रश्टिसे 
जवतक उस पीपको निकलनेका मा न दियाज्ञाय, फोढ़ा कदापि 
अच्छा नहीं हो सकता, वल्कि वह्द रुकी हुई पीप उसके शरीस्की 
इड्ड्योंको छान डालेगी, इसलिये पीपको तिकलतेका मास देवा 
अत्यन्त आवश्यक है। ठीक, इसी प्रकार संसार-रोगके रोगीके 
लिये, जिसके हृदयरूपी फोड़ेमे रजोगरुण व चश्चलतारूपी पीप 
भर गई दै, पवृत्तिद्वार उसको निकलनेका मार्ग देना जरूरी 
है । यदि इस रजोगुणकों निकलनेका मार्ग न दिया गया और 
डखको निन्वत्तिद्वारा रोफ दिया गयातो वह रजोगुणी पीप रुक च 
सकेगी, वह्कि अ्रपले-आ(प निकलमेका कोई अन्य मारे खोल लेगी. 
जिससे वह निृत्ति उल्टी दूषित हो ज्ञायगी ओर खंसाय्रूपी 
रोगको उठ्दा बढ़ा देगी | इसीलिये इस रजोग्रुसी पीपको शुभ 
मा्गहारा लिकालनेके लिये प्रकृतिदेवीने निप्काम-कर्मकी रचना 
की है.। परन्तु प्रक्तिके राज्यमें प्रस्येक प्रदत्ति अन्ततः अपनी 
उप कराकर, और थकित करके निदृत्तिमें बदल जानेके लिये 
है, प्रकृतिका यही अटल नियम दै.। कोई भी वस्तु प्रकृति-राज्य 
में स्थिर रहनेके लिये दे ही नहीं, वल्कि प्रत्येक क्षण 'वरिवर्तत 
इोनेके लिये है। छुथा-प्र्भुत्ति सी छप्त कयके निद्यत्त होनेके लिये 
है, पत्पेक भोगअदृत्ति भोगोंसे स्ककर दृा्थ उठा लेनेके लिये 
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है, जागरण-प्रवुत्ति थकित कराके निननत्तिके लिये है, इधर 
शयतत-अज्नत्ति भी पूर्ण विश्रामकों देकर टूट पड़नेके लिये ही है. । 
यहदाँतक कि आवागमनका चक्र भी पूरोतया हृदय-वेदना उत्पन्न 
करके छुटकारा पानेके लिये ही है; 
जब ऐसा है' तव रजोग्यणी क्े-प्रत्ृ॒त्ति ही स्थिर रहनेके 
लिये फैले मानी जा सकती है? ऐसा मानकर तो प्रकृतिके 
ख्रटल नियमकों भंग करना दे । अजी | जबकि रजोगुणी पीप 
छद्यरूपी फोड़ेले निकलकर साफ हो चुकी, तब उल्टा धाहरखे 
उस पीपको भय्ना कौन सी दानाई दे ” अन्दरसे पीफ बाहर 
मिकालनेके निये थी, न कि बाहस्से अन्दर भरनेके लिये | जबकि 
पीप साफ़ हो चुकी,तब तो सस्‍्वश॒रामय शान्तिरूपी मसहम दी 
इस हृदयरूपी फोड़ेपर रखता जरूरी दे) इस पार ऐसे 
रोगीके किये तो निद्वक्तिरूप चेष्ठा ही उपादेव दो खकती है 
आर पल्चृक्ति हेय। यदि कोई प्रमादी छाक्टर ज़रूरतसे श्रधिक 
फोड़ेको चीरता ही चला ज्ञाय और बस न करें, तो फो्डेको 
अच्छा करनेके बजाय वह एक ओर नया फोड़ा पेंदा फर देता 
है, जिखमें पीपका पढ़ जाना अवश्यस्थावी है । इसलिये प्रत्पेक 
अबस्थामें अधिकारातुसार किस्रीके लिये श्रव्युक्ति डपाठेय है तो 
निर्तुत्ति हेय, फिर अन्य अवस्था डसीके लिये नियुक्ति डपाटेय 
हो सकती है ओर प्रच्ृत्ति हेय । 
जवाक्ति प्रकृतिका नियम ऐसा है, तव भगवान, ऐसे अमादी 
डाक्टर फेसे बच खकते है' कि प्राकृतिक नियमके विरूद्ध वे 
अद्युक्तिकृप चेशओंको ही कर्स की संज्यारम रखे और निम्व॒क्तिको 
विकर्स व कर्मेश्न्य कहा करे! और न यही किसी प्रकार 
खमकमे ऋए्त है कि गीता प्राकृतिक नियमके विरुद शित्ता 
देवेके लिये अबतीर्ण हुई है। नहीं जी! यद्द हो केले सकता है' *ै 
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न तो भगवान्‌ दी प्रमादी डाक्टर दो सकते हैं और न गीता 
ही प्रकृति-नियम्रविरुद्ध शिक्षा देनेके लिए अबतीर हुई है, 
इमारे अर्थाचीन प्रेमी अपने बढ़े-चढ़े रजोगुणके नशेमें चाहे कुछ 
भी प्रलाप फिया करें | गीता तो स्पष्ट कहती है-- 
आरुरुच्षोर्सनेयोंग कर्म कारणमुच्यते | 
योगारूदस्प तस्मैव शा! कारणमुच्यते ॥ (६१३) 
श्र्थ--(अभेव्रूप) योगमें आरूढ होनेकी इच्छावाले जिस 
लिये तो (अभेद्‌ घ्राप्त करनेके निमित्त) कसे ही फारण कहा 
गया दै, परन्तु उसीके योगारूढ़ दो आनेपर (कर्ता व कर्तव्यादि 
पर 3 शमन ही (इस योगारुढ़ अयस्थामम स्थिर रहने 
कहा गया है। 
गीता उदारतापू्ण 7९ ग्रन्ध है, वह संकीर्ण इसे 
किसी विपयका कैसे प्रतिपादन कर सकती है! बह तो जो 
कुछ कहेगी, पूर्ण व्यापक इष्टिसे सार्वभोमताक़ों सुरक्षित करके 
ही कथन करेगी । फिर प्राकृतिकनियमविरुद्ध गीताले यद्द 
वाणी कैसे निकल सकती है कि प्रवृत्तिरुप व्यापार ही कर्स है 
और निद्धत्तिरूप व्यापार कर्मदीनता व कर्सशल्यता है! श्रौर 
यह भी भीता कैसे कद सकती दै कि प्रवृत्तिरप रजोगुणी कर्म 
आज़ीबन छूटनेके लिये हैं ही महीं, जबकि कर्मके साधन देह, 
इन्द्रियाँ, मन व बुद्धि सभी अपने-अपने समयपर थककर विश्राम 
पानेके लिये हैं ? अस्ततः प्रकृतिके राज्यमें धकान दे, जिसका 
स्पष्ट प्रमाण हमको नित्य ही सुथ्ु॒प्ति अ्रवस्थामँ मिल जाता है 
परस्येक प्राणी-जीब अपनी-अपनी प्रबुत्तिलि थककर मित्य 
ही निवृत्तिकप खुज॒प्ति-्अवस्थाको प्राप्त होता है और उस 
निद्ृत्तिरूप सुछु॒प्तिसे ही इसको साबी प्रद्ृत्तिके लिये वल प्राप्त 
दोत है। जबकि प्रत्येक प्रबुत्तिका फल निद्गत्ति ही ढै। प्रत्येक 
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ग्रहणुका फल त्याग दी प्रकृतिराज्यर्मे नियत इञआ है, तब 
निश्वक्तिको कैसे डुकराया ज्ञा सकता है १ वर्शांतक कि अच्ततक्तिको 
भी यदि कुछ आदर भिला दे तो एकमात्र निृत्तिक सम्बन्धसे। 
हलवेको यवि मधुश्ता मिली है तो केबल शबरके संयोगसे, 
इसके विना हहावेमें अपना कोई मिठास नहीं है। इसी प्रकार 
लिष्काम-कर्म को भी यदि कुछ आदर मिला है तो केवल फल- 
व्यागक्े सम्बन्धले ही | जितना-जितना प्रश्नुक्तिक साथ त्यागका 
सम्बन्ध हुआ डतना-डउतना ही बह मानपात्र हुई और उतना- 
डतना ही बह अधिक फलकी हेतु हुई | जब ऐसा दे तो गीता 
निबत्तिको केसे त्याज्य घना सकती है. और वह निद्वक्ति कैसे 
डुकराई ज्ञा सकती है ? हों ! बह ख्य तो वहाँ छुकराई जा 
खकती, परन्तु उलको दठुकरानेबाले ग्रवश्य ठोकर खाएँग और 
अन्वत' ठोकर खा-साकर डत्को इस निव्वृत्तिदेबीके सामने नत- 
मस्तक होता ही पढ़ेगा। गीता ( १३६७-११ ) और (ह८८७-४५)मैं 
यह्द स्पष्ट किया गय। है कि ज्ञान प्राप्तिमं पूर्ण त्यागरूप निदृत्ति 
ही आबश्यक साधन है और वह उपादेय है, देय नहीं । 
साराश, गीता थश्चुत्ति अथवा निदुत्तिक आद्र व अवादरके 
लिये अबदीय नहीं हुई और न किसी एकके अद्दय और अध्यके 
तयागमम ही इसका तात्पर्य है। बल्कि गीत--इण्लि तो फ्या प्रचुत्ति 
व क्‍या नि्वुत्ति दोनों ही अपने-अपने स्थानपर आदर पानेके लिये 
हैं, दोनों ही सफल है और दोचों ही क्मेक्की संशामें आतीहेँ। यह 
केसे कहा जा सकता है कि ग्रीता केबल प्रदधन्तिको दी अपदूर देनेके 
छिये है ? जबकि वह देह, इन्ठिय, सन, चुक्नि च अददद्भाएए सभीकी 
चलिमगनेके लिये उद्यत दे, बरिक उसको तो किसी भी चस्तु 

पर परिच्छक्ष-आहरूपसे अधिकार जमाना इछ है ही नहों, बाहय 
पदार्थोंपर मममतातो केसी ? गीताकातों सिद्धान्त यदी है कि देह, 
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इन्द्रिय, मन, चुद्धि घ अद्दृ्ञार सबसे ही अहंभाव तोड़ बेठा जाय 
और इसमें 'श्रह॑-कर्ता भाव भी उदय न दो, केबल तभी तुम्हारे 
द्वारा करे निर्दोष दो सकता है और तुम कर्म-बत्धनसे छूट 
सकते हो, अन्यथा कर्स-वन्धनस मुक्ति है दी नहीं। जिस प्रकार 
संसारम शारीरिक रोग भिन्न-भिन्न हैं और रोगियोंकी प्रकृतियाँ 
भीं भिन्न-भिन्न हैं, इसलिये उनके रोग व प्रकृतिके अनुसार 
ओपधिका भेद, भाषञाका भेद, अनुपान-भेद और पशथ्य-भेद दोवा 
ज़रूरी है। जो घैथ अपने सब रोगियोंके लिये एक दी ओपधि, 
एक ही मात्रा और एफ ही अल पान व पथ्यसे सेवन कराता है. 
बह अयश्य इणनिकारक सिद्ध होगा। अब स्थूल शारीरिफ चिकि- 
त्साका यह हाल है, तब सक््म मानसिक रोगोर्म साधन-भेद व 
सार्ग-भेद्‌ हो, इसमें आशय दी फ्या दे? परन्छु जो गुरु च शा 
खबके लिये एक ही मार्म चतज्ञाता है और अ्धिक(रका भेद कुछ 
नहीं रखता, वह अवश्य हानिकारक होगा और वह सह्कीरशचच 
ही कदलायेगा | इस्री प्रकार जो महातुभाव गीताका तात्पर्द 
मार्ग-मेदमें ही निकालते हैं, अर्थात्‌ किली एक मार्गके आदर 
व अन्य मार्गक अनादरमें गीताका आश्रय लेते हैं, वे गीताकीः 
व्यापकता व सावभौमताके हन्ता होते हैं. । भल्रा, गीता जैसे 
पूरा भन्चले यह केसे आशा की जा छकती है कि बह प्रदृत्ति 
के प्रहण व निनृत्तिके स्यागके लिये ही प्रवृतत हुई दै। जबकि 
सब प्रवृत्तियोका फल केवल निदृत्ति ही है। अथवा यह भी 
कैसे माना जा सकता दै कि ग्रीतादष्टिसे स्जोगुणी श्रद्गक्तिर्प 
चेराएँ ही कर्म हैं ओर सस्‍्वगण॒ुरी निवृत्तिरुप चेणएँ कर्म ही नहीं? 
दनकक+क+कस+++#+++. करभेकी व्यास्या व्यापक इश्टिसे की 
[कसमेपरुततिका हेठव रुल; गई। अब हमें यह देखना दै कि कर्ममें 
4+फ++-++फुकक ++क #+ प्रदृत्तिका देत क्या है और उसका 


श्श्र कर्ममें प्रचुत्तिका देतु घ फल 

फल क्‍या दै ? विचास्से स्प्ट होगा क्रि फर्ममें भवृत्तिका देसु 
बाह्य पदार्थ कोई भी नहों है, न खंखार दी फरसे भ्रद्दत्तिका देत॒ 
हो सकता दै और न भोग । यद्यपि कर्सीपरबृत्तिमें बाह्य पटार्थ 
निम्मि दी बनते हें, परन्तु उपादान नहों वन सकते। किसी भी 
कार्यका उपादान कार्यसे वादा नहीं हुआ करता, वर्क कार्य 
का डपादान कार्यके अन्दर ही देखना शादिये, यही प्रकृतिका 
ननिगम दै। जैसे घटका डपादात रूप सत्तिका, धठरूप कार्गके 
अन्दर ही मिल सकती है, उससे व[हर नहीं। इसी प्रकार 
कर्म-प्रदुत्तिका उपादानरूप हेतु बहाँ अन्वैषण ऊणना चाहिये, 
जहदोंसि कमे-प्रदृत्तिकी तर्न उत्पन्न दोती दे और वह कर्ताक हृदय- 
देशमें दी मिल सकती है| अब टेखना यह है कि हृत्य-देशरमे वह. 
कौन-सी वस्तु हो सकती है जो कर्ताको कर्ममे भन्नत्त करती दि? 
इसका उत्तर स्पष्ट दे कि दृदयमें जिस बस्तुझे उत्पन्न हुए कर्ममें 
अवृत्ति उत्पक्ष हो और जिस बस्तुके अभाव हुए कर्म प्रवृत्तिका 
अभाव दो जाय, वही यस्तु फर्स-पचुत्तिका उपादान-कारण दहै। हम 
देखते है फि जीवफी भोजन व जलपातमें प्रचुकत्ति केवल उसी समय 
होती है, जयकि छुधा थ पियासा ट॒दयमें विज्नेष उत्पन्न करते 
हैं और अब च्ुधा-पिपासाफा विक्षेप हृदयसे निकल जाता हि 
तब खातपानअद्ुत्ति भी अपने-आप निश्षत्त हो जाती है। इसी 
अकाए व्यवद्दाससस्वन्धी विक्षेप द्वोनेपर व्यवहार प्रवृत्ति, गमन- 
समस्‍्बस्धी विक्षेप होनेपर गमन-पदृत्ति, शयनसस्वन्धी विद्षेप 
होनेपर शयत्र-प्रदृत्ति होती हैः और वत्तत्‌ वित्षेपके मिवृत्त होने 
पर घह-बह प्रवृत्ति भी निद्वुत्त हो जातो है| अन्य शब्द स्पर्रादि 
विपयोंमे भी प्रद्॒ुत्ति केबल उसी सम्रय द्वोती है, जबकि तत्तत्‌ 


१, २ चेदान्तमें पारिभाषिक शब्दोंक्मी वणोलुक्रमण्िकार्मे कारण 
व्यीर्पकसे इंतके लक्षण देखें । 
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विप्यसम्बन्धी विक्तेप पहले हदयमें उत्पन्न हो चुका होता है। 
और जव-जयब तत्तत्‌ विपयसम्बन्धी विक्ेप जिस किसी प्रकारसे 
हदयसे निवृत्त दो चुका होता दे, ठव-तव डसन-ठस विपयसस्ब- 
जी प्रवृत्ति भी स्वतः ही निवृत्त हो जाती है। यद्यपि वे भोग्य 
विषय उत्तर कालओ सम्मुख विद्यमान भी दों। परन्तु विक्षेपका 
अभाय हो जानेपर थे प्रदुत्तिके हेतु नहों रहते इससे स्पष्ट है कि 
याहा पदार्थ प्रकत्तिमें कारण नहों, किन्तु निमित्तमान्न ही हैं। जैसे 
खुधाकी निनृत्ति हो जानेपर चाहे शत्युत्तम भोजन भी सम्पुज 
विधमान दो, परन्तु बद प्रचृत्तिका देतु नहीं रद्ता। लोकोपकार। 
लोकसेत्रा आदि धार्मिक प्रतनत्तियाँ भी फेवल उसी कातमें उत्प्न 
दोती हैं, जब पहले लोकोपकार व लोक-सेवासम्बन्धी बिचेप 
इदयमें उत्पन्न दो चुका होता है और जब येत-केन-अ्रकारेण यह 
विद्चेप हृदयसे निकल जाता है, तब यह प्रदुच्ि भी अपने-आप 
छूट जाती है। इसी प्रकार तस्‍्त्व-विचारादि और तत्य-विचार 
के साधन मिद्वत्तिरूप फर्मोमें प्रदृत्ति भी केवल तभी होती है, 
जबकि तत््याजुसंधामरूपी विच्षेप पदले हृदय उत्पन्न दोता ह्वैः 
और इस विक्तेपके निधुत्त द्ोनेपर यद्द निवृत्तिरूप प्रवृत्ति भी 
जिबृत्त हो जाती है. । इससे स्पष्ट हुआ कि कर्मशरृत्तिका 
कारण एकमात्र दृदयस्थ विक्षेप दी है और विज्ञेपले छुटकास 
चाता की कर्मका फल दे । सावेभीम इृश्टिले कर्ममदृत्तिका 
ऑरकोई हेतु व फल नहीं हो सकता, सव कर्म अवृत्तियोमि यही 
हेतु और यही फत्त मिल सकता दै; अन्‍य कोई नहों। कर्म 
का फल किसी इष बस्तुंकी प्राप्ति अथवा किसी अनिए बर्व 
की निवृत्ति कदापि नहीं हो सकता ! यद्यपि बद इष्ठआति व 
अनिष-निवुत्ति हृद्यस्थ विक्तेप-निदृत्तिये सहायक दैः तथापि 
साज्षात्‌ फल केबल विज्लेप-निबुत्ति ही है । इस सीविसे यदि 








१२४ कमेंमे प्रदृत्तिका हेतु व फल 
विद्यारसे देखा जाय तो कसेका फता केवल निम्नृत्ति ही दै, 

अजद्चक्ति कदपि कर्सका फल नहीं हो सकती | 
जिस प्रकार एक फोड़ा हमार शरीस्मे उत्पन्न हो गया है 
और इसमें पीप भर गई है, जिससे दम इचेन हो रहे है। 
डसरमेंसे डाक्टरने ओपरेशन करके पीप निकाल दी है, जिससे 
हमको शान्ति मिल्न गई है।इस शातन्तिकी धाप्तिमें मुख्य हेतु 
पीपकी निद्त्ति ही दै। डाक्टर व्‌ छुटी आदि साधन पीप-निन्नृत्ति 
में सहायक होनेसे गोण हेतु है, मुख्य नहों | क्‍योंकि यदि पीप 
किसी घकार अपने-आप तिकल जाय तो डाक्टरके बिना भी 
शाल्ति मित्न लकती दे श्यौर यदि डाक्दरकी विदयमानतामें भी 
पीप न चिकले तो शान्ति नहों मित्र सकती ! इसलिये शान्ति 
की प्राहिमें सुस्य हेतु पीषकी निदुत्ति हो कछै। ठीक इसी 
प्रकार इष्ठ प्राप्ति और अनिष्ट-निश्युत्ति भ्ी हमको शास्ति प्रदान 
करनेमे गण हेतु हैं, सुय्य देतु तो एकमात्र विक्षेप-निवुत्ति दी 
है। क्योंकि याद विचार-बराग्यादि साधमोंदारा विज्ञेप-निदुत्ति 
कर ली ज्ञाय तो इप-आपि घ अनिष्ट-चिन्वृत्तिके बिया भी शान्ति 
प्राप्त की जा सकती है । यहा अवस्था लोकोपकारादि खाथनों 
मं द्ै, लोकोपकार व ल्ोकसेबादि खावचोंमें प्रबुत्त होकर भी 
हस चस्‍्तव्सत अपना ही उपकार करते है। क्योंकि इस प्रबू- 
स्तिका मुख्य फल तो यही है कि इस निमित्तको लेकर हमारे 
हुदयमें जो बेदवा उत्पन्न हो रही थी, ये लोकोपकासदि अपनी 
सिख्िढ्ारा इस ज्ेद्ताकी बिव्ृक्ति कराके हमको शान्ति प्रदान 
कर देते हैं। इस प्रकार ्षोकोषकारादि तो इस बेदना निश्वु्तिमे 
सहायक होनेसे गोख हेतु हैं, मुख्य हेतु तो घेदना-मिशुत्ति ही 
है। यथार्थ तो यो है कि लोकसेक्ाढि करके हम लोकपर उप- 
कए नहीँ कर स्दे हैं, धल्कि लोकका हमारे ऊपर उपकार है'। 

















गीता-दर्पण श्र 


क्योंकि यदि दमको इस सेवाका सौभाग्य प्राप्त न होता तो को 
बेदना हमारे अन्दर इमको देचेन कर रहो थी, वद्द निदृत्त न 
होती ओर दमारे लिये कश्रूप दी रहती। इसलिये हमको तो 
सर्वधा उनका आभारी होना है कि उन्होंने अपनी सेवाका 
सौभाग्य प्रदान करके हमको हमारे कए्से छुटकारा दिलाया दै। 
गांधा है कि अमेरिकाका प्रेसिडेप्ट अन्राहमलिंकन बढ़ा ही 
पविज्न चित्त था। एक दिन जबकि उसको अपसी फौस्सितर्म 
अपने आसनको ग्रहरा करनेके लिये जाना था, उससे पहले वह 
चायुसेवन करनेके लिए जंगल निकल पढ़ा। उसने विचार 
किया था कि बायुसेवन करके सीधे ही अपनी फॉन्सिलमें 
सम्मिलित हो जाएँगे । परन्तु ज॑गलमें डसने एक पशुको फीचहर्मे 
धस्ा हुआ देखा, जिसके कश्से बह बुरी तरह चिल्ला रहा था। 
उसके कष्ट शो देखकर प्रेसिडेएट महोदयके चित्त तीत वेद्वा 
उत्पन्न हुई, जिससे प्रभावित हो व६ उसी पोशाकसे कोचड़में 
घुस गया श्रौर स्पॉन्यों करके बढ़े कट्लसे इस पशुकों बाहर 
निकाला | चूँकि इस कार्यमें उसको बहुत विल्म्ब हो गया था, 
"इसलिये प्रेसिडेगट महोदय अपने स्थानपर लौटकर अपने व्ल 
न बदल सके और उन्हों बस्वोंसे सीधे अपने दर्वासमें आये। 
सभासद्‌ चिरकालखे उनकी ग्रतीक्ष। कर रहे थे, इसलिये 
देरीके कारण और ऐसे कीचड़से समे छुपः बल्लोमें प्रेलिडैणट 
भद्दोदयकों देखकर वे चकित हुए. और उन्तसे इसका कारण 
पूछा ।.पेसिडेशट सहोदयने सब समाचार ज्यों-केत्यों खुना दिये, 
इस पर सभासद बड़े भसन्न हुए ओर डनकी प्रशंसा करने लगे 
कि आप बढ़े दयालु हैं और बहुत ही कसणामय हैं । प्रेसिडेस् 
ने उत्तर दिया, “चुप रहिये, मैसे किलीपर कोई उप़कार नहों 
किया, बहिक जो कुछ भी किया केवल अपने दी डुःखन्‍्दर्दको 





श्र 7 कर्समें घद्तक्तिका हेतु व फल 











मिटानेके लिये फिया था । इससे स्पण्ट है कि कर्मका फल 
केवल विक्तेप-निद्वत्ति ही है । 

यही नीति है, यही नियम है, चास्तवर्म ज्ञो कोई किसीपर 
डपकार करता है अधवा किसीकी सेवा करता है, वह वस्तुतः 
अपने ऊपर ही उपकार करता है ओर अपनी ही सेवा करता 
है. । परोपकार तो यथार्थमें अपते ऊपर झपना उपकार कर्तेके 
लिये एक जरिया है, साधन है । जेस दीवास्पर फेंककर मारा 
हुआ गेंद, लोटकर फेकनेटालेकी और दी आता है, दीधार तो 
सढको अपनी झोद लौटानेके लिये साधनमात्र है, दीवास्की 
खद्दावताके विन्ा हम गैदकों अपनी ओर नहीं लौटा सकते | ठीक 
इसी प्रकार परोपकार भरी उस उपकारको अपनी ओर लोटानेके 
लिये दीबार्की भोति साथनमात्र दै। इस रीतिले पत्येक चेष्या 
का मुज्य फल आन्म-कल्याण ही होता है । लिख घकार दूधको 
अश्विमं तपानेसे इसमें भाष उत्पन्न होती है और वह भाप दूध 
में ज्ञीक् अर्थात्‌ उफान उत्पन्न करती है। यदि डसमें थोड़ा पानी 
छोड़ा जाय तो भाषक निकल जानेसे वह फिर.नीचे बैंठ जाता है; 
परत्तु जघतक अश्निका डससे सम्बन्ध है' चह फिर साप उत्पन्न 
करेगी, जबतक कि वह दूध खोया न बच लय । इसी प्रकार 
छाश्षातरूपी असिक्के करण इछ-प्रासि ओर अनिए विदूत्तिके 
'लिमित्तको लेकर ह॒द्यमें इच्छारूपी भाप उत्पन्न डोती है, जोकि 
डद्यमें क्षोम अर्थात्‌ उफाच उत्पन्न करती है। इस्र न्ञोभका 
नाम दी विज्ञेप है और यही कर्से-पक्तक्तिका ऊुख्य हेतु है। जब 
तक वह इच्छारुपी भाप हृदयमें खड़ी रहती है, विक्षेपकी 
निद्दृत्ति नहं होने पाती, परन्ठु जिस कालमें बह हटयसे निकल 
जाती है, तब वह विक्षेप भी निन्नच हो जाता >ै। कहना चाहिये 
कि इच्छा ही विज्ञेप दै। इच्छाकी निदत्ति या तो ( १) इच्छा- 





यूतिद्वाय होती है (२) अथवा जब जीव कर्म करते-करते 
थकित हो ज्ञात दै और इच्छित कामनास सव प्रकार नेराश्य हो 
जाता है; तब भी इच्छा निदृत्त होफर विक्षेपक्ों निवत्त फर 
देती है। (६) अथवा विचार, बेराग्य व शानद्वार इच्चाकी 
निवृत्ति होकर विज्ञेप-निवृत्ति होती दे । उक्त तीन ही प्रकार 
से इच्छा व विच्षेपसे छुटकाण सम्भव है । पूर्व दो प्रका्से 
इच्चारूपी भाप हृदयसे निकली हुई यद्यपि क्षणिक .विज्ञेपको 
दूर तो करती दे, परस्तु श्रशानरूप अ्रश्निक्रे संयोग फरके.उत्तर 
काम ही श्रन्य रूपसे इच्छा व विज्ञेपका पुतरत्यात दोता है। 
- जैसे दूधमें थोड़ा पानी छोड़नेले उफान थोड़ी देस्के लिये दव 
जाता है, परन्तु उत्तर कालमें दी अश्निके संयोग करके अन्य 
अफानकी उर्त्पात्ति द्ोती दै। इसके विपरीत हतीय प्रकास्ले 
निबृत्त हुए इच्छा व बिज्ञेप स्थिर शान्तिको प्रदान करते हैं। 
(निष्कर्ष यह कि कर्सका फल केवल विज्लेप“निद्धत्ति दी देः 
चास्तय प्राप्तव्य वस्तुकी प्राप्ति कर्सका फल कदएपि नहं। 
२पफ्रक+क+कञ++++फ्र+++. उपर्युक्त विवेचनसे स्पष्ट हुआ कि 
: विकषेपकी सुख्य-म्ुष्य ३ कर्मश्रवतेक सभी साधनोंका फल 
६ श्रेणियों और ब्सोके | केबल हृदयस्थ विज्लेप-निश्नक्ति ही द्दैः 
रे भेद। , ; अन्यकुछनहीं!सो बिज्ञेप यद्यपि असं- 
उक्त ++क्न++++क/+य सुय प्रकारका द्ोता है; तथापि उसको 
मुझुयतया निम्त लिखित श्रेरियोंमे विभक्त किया ज[ सकता है 
(१) प्रधम झरेणीमें वे पुरुष दें, जो 'पामर' कहे जा सकते 
हैं जो पुरुष सब शास्त्र तथा लोक-मर्यादाओंकी नमस्काए 
करके मनमाने अनर्भल भोगोंमे म्रवूतत हो रदे हैं और जो श्रपने 
स्वार्थके लिये दूसरोंके स्वार्थौको सी कुचल डालते हैं, बे पामर' 
कहे जाते हैं। उनसे होम जो विद्ेप दै, उसको “गाढ़ तमोशणी 


श्र८.. विज्ञेपकी सुख्य-सुख्य श्रेणियाँ व कर्ताके भेद 














विज्ञेप' कद्दा जा खकता है। ऐसे ही पुरुष 'निषिद्ध सकामी' भी 
कहे जा सकते हैं | येत-केन-प्रकारेण अपने स्वार्थोको सिद्ध कर 
लेना और धिपयोंकी प्रज्वत्षित अश्निर्में अपने वन्त मत-धनकी 
आहुति देते रहता, यही उन्होंने अपना कर्तेन्‍्य बनाया है और वे 
इस कतेब्य-पूर्तिहाश ही अपने छदयस्थ विक्तेपसे छुटकारा पानेम 
लगे हुए हैं। 

(६) दूसरी श्रेणीमें व॑ पुरुष आएते हैं, जो बिप्यी” कहे. 
जासकते हैं.। ये शाह क्ी मर्यादा में रहकर ही विषयोंका भोग 
करते है। यद्यपि ये भी अपने स्त्राथपरायण तो है, तथापि अपने 
ससर्भियोक्े स्वार्थोपर भी इष्टि रखते हैं, चर्थात्‌ उनके स्थार्थोको 
कुचलफर ही स्व्र-स्वार्थपरायण नहीं हैं | उन्होंने अपने जीयनका 
यद्दी लक्ष्य बनाया हैः छोर इसी क्ेव्यक्री पू्तिमें तत्पर हुए वे 
अपने विज्ञेपको निन्नुत्त करनेमे लगे हुए हैं। ऐसे पुरुषोंको शुभ 
सक्तामी' कहा जाता है। ऐसे पुरुषोंके हवयोमे जो विज्षेप है 
डप्तको 'क्षीण तमोगुणी विक्षेप' कहा जा सकता है| क्योंकि जहाँ 
स्वार्थ हैः धहोँ तमोग्रुण तो अवश्य हैः छवी । 

यदि जीवको अपना कल्याण अभीण्सित हो तो प्रकृतिका यह 
नियम दे कि वह्द भावाके समात करुणम्मयी होकर जीवकों नोची 
ओणीले उठाकर ऊँची श्रेणीमें पहुँच/नेमे सदेच सहायतः वेवी है । 
जैले बीज पृथ्बीमें आरोपण किया हुआ, कोमल भूमि व जलके 
सयोशा करके प्रकृतिहएए थिकासको घाघ होता है ओर क्रम-कमसे 
कॉपल, ढहनी, तने, डाल, पात व फ़ूलके रूपमें घिकसित छुआ फल 
के रूपमें परिपक् हो जाता है'। 

(३ ) तीखरी श्रेणीमें वे पुरुष है, जो 'निष्काम-कर्मी' कड़े 
जाते हैं । अर्थात्‌ यद्यपि उनमें स्व॒-स्थारयरूपी तमोग्रुण तो अब 
नहीं रहा है, तथापि कसे-अज्तक्तिरूप स्जोगुण अभी भरा हुआ 
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है, 'प्रशनुत्तिका आफभ और कर्समें शमव व होनेवाली स्पृहा' 
को चप्त ही रज्गोगुण है ( १६।१२)। यद्यपि यद्द रजोगुण तुच्छ 
स्वार्थसे मिला हुआ तो नहों है, तथापि प्राकृतिक विकासके 
नीचे विकसित हुआ निष्काम-न्रत्तिका हेतु बन रद है[यद्पि, 
यह रजोगुण अपने सस्बन्धसे स्टीमकी भाँति शरीर, मद व 
इन्द्रियोंको मिश्चक्ञ तो नहीं रहने देता, तथापि इसका बेग तुच्छ 
स्वार्थफो त्यागकर तिष्काम-भावसे परोपकारके रूपमें मिकल 
रहा है और इस भावनाको लिये हुए है। (१) मैं कर्सेका कर्ता हैं 
(९) अपने कर्मोद्धार लोक-कद्याणमें प्रवत्त होना ईब्बस्की ओर 
से मुभपर कतैव्य है, (३) इसलिये मैं उसकी आएशापतलनरूपां 
कर्मफल ईश्वरापंस करके कर्म प्रवृत्त होता हूँ /' इस विक्षेप 
का नाम 'रज़ोगुणी-विज्षेप' कहा जा सकता है। स्जोगुणका 
क्षण भवृत्ति है.श्रोर तमोम॒ण॒का लक्षण स्पार्थरूप जड़ता है। 
इस जिक्ासुमें प्रधुत्ति तो दे परन्तु खार्थरूप जढ़ता नहीं है, 

अत; यह प्रवृत्ति केवल रजोगुणी है. | इस कर्तव्यकी पूर्तिद्ाण 
चह अपने इसी हृदयस्थ विक्षेपके वेगको निद्ृत्त कर रदा है' भीर- 
खाथ ही जैछा गीता ( २८४६) में कथन किया गया है, बद अपने 

कर्मोद्वार भगवानकी पूजा कर रद्दा है जो कि भक्तिका पूर्वा् 

है। अब इसके विक्षेपकी निश्व॒त्ति न शुभ-सकाम कर्मोहारं 

डी हो सकती है और न कर्मत्यागसे ही, केवल यह निग्काम- 

अ्रच्चत्ति ही अब इसके इस चिक्तेप-निश्वत्तिका साधन हि। 

. (४) चतुर्थ श्रेरीमे वे पुरुष आते हैं, जो “विष्काम-भक्त' 
'कह्टे जाते हैं ओर ताल कम कल कद ६३2२5 
की समुण सक्तिका स्रोत खुला है| न 
शेणीयें के घ कर्मफल समपेण किये जा रहे थे, अब इनकी; 
भीति इद॒यमे भरी गई, उनके दर्शेनोंकी लाख़सा बढ़ी और 
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नवधा भक्तिके सम्यक्‌ आचरणुसे अब अपना जीवन ही उनको 
अपैण किया जाने लगा | जसा कि गीता ( “०६ ) में निरूपण 
किया गया दै-- जिनके चित्त व प्राण सुभमें ही दे, जो परस्पर 
घोधत्त व्‌ कथत करते हुए मेरेमें ही सन्तुष्ट हो हे हैं और 
झुभरमे धी रमण फर रहे हैं" इत्यादि चचन अब सफल होने लगे। 
ऐसे पुरुपोंका ससारभाव प्राय' गलित होता जञाता है, थे सब 
ससारको अपने इएदेवकी छुविसुपमे दी निद्दारने लगते हैं और 
उनका हृदय केबल अपने इष्टदेवके प्रेमसे दी परिपूर्ण दो जाता 
दे । लोक-कल्यास व परोपकाराठिकी भावना अथ उनके 
हंद्योखे निकल जाती दे, जो तीसरी श्रेणीके निष्काम-कर्मीकी 
अचस्थामें उनमें वियमान थी । फ्योंकि सत्य प्रेम जो उनके 
हदयोमें उमड़ा और उससे कलेजेको शास्ति प्रिलने लूमी, तो 
चह गुण दोपदश्टिको बद्य ले गया । गुण-दोपडशफों ववतक 
ही थी, जबनक यह सत्य प्रेम फूट नहीं त्िकला था । जब यदद 
क्ूंट पड़ा तो इसने तत्काल झुरा-दोपदष्टिपर परदा डाल दिया 
ओर खभी गुरा-दोप उस झुरकी-मनोहरकी छुटकियों टीख 
पड़ने लगे । इस पकार जब गुण॒-दोपच्ष्टि ही थे रहद्दी, तव लोक- 
कल्पाण थ परोपकार फैसा ! ये सब भंमरें तो उसी समयतक 
थी; जंबतक हृदय सत्य भ्रेमसे शुष्क दो रद्या था और भेद-दपि 
इढ़ हो रही थी । भेद-दप्निकी ढवा करके इसी भल्ते-चुरेकी 
अाबना बन पड़ी थी और यह परचिध इछ भी धन रही थी कि 
संसासमेंसे धुराइको निकाला ज्ञाय तथा भल्लाईकों सम्पादन 
.. किया जाय | इन खब संसदोके झूलमें एकमान कारण था तो 
यही कि इर्देय सत्य प्रेमकी हस्यावलले शून्य बयावान 
जुंई अं था। क्योंकि लिटान्त यही दै कि बस्तुतः भलाईं- 
ईसाई सेंसारमें चहों हुआ करती, किन्तु केवल अपनी दृष्टिमे 
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झी द्वोती है. और जैसी अपनी दृष्टि होती है चैसए ही चापनप आप ई के उस है बेल दी संता 
हुए आता है । इस प्रकार जब सत्य प्रेमकी वर्षा इस प्रे 
इद्यमें होने लगी तो शुर-दीपरूपी कह्लर बहें शया। इस 
प्रकार गुण-दोपके अभावसे जब प्रेमकी थाढ़ आई और प्रेमढूपी 
. जञक्ष हृद्यमे त समा सका, बल्कि ज्ेत्नोंकि दवारले बह निकला, तव 
ऐसी अवस्था परोपकारादिकों अवकाश कहाँ ? यही निष्काम- 
करे व भक्तिमें अन्तर दे | इस शीतिले इस प्रेमीके 
यद्यपि परोपकारादिका कतेव्य व विच्षेष तो अब निबुत्त दो 
चुका है, तथापि भगवदृ-दशनरूप विक्तेपते अब उस स्थानको 
निरोध कर लिया है। इस विक्तेपको धरज्ञसस्व-गुणी विज्षेप 
क॒ट्दा ज्ञा सकता है। अब यद्द भगवानके सगाण लीला-विग्रहादि 
के स्मण्ण, कौतैन. अर्चेन ब ध्यानाविद्ारा ही इस विक्तेपकी 
निशृत्तिमं तत्पर दे, निष्काम-कर्त अज्ञतति अब इसके इस विक्ञेप 
को लिंदुस करनेमें समथे नहीं दे । को कर्ता हैँ और मुभपण 
अमुक कतेन्य है! अरब यह भावता सिकलकर सब कर्ता भगः 
बान्‌ ही हैं, में कुछ नहीं करता: में तो केबल फठपुतलीके समान 
नायनेवाला निमित्तमात् दी हैं इस झूपसे इसमें भावचा जाम्रत्‌ 
हो आए है। इस प्रकार इस पवित्र भाववाकी इढता करके इसकी 
कर्तापनकी भावन( शिथिल हो रही है और कर्तापनके शिधिल 
दोनेसे 'कतेब्य' सी, जो निष्काम-अद्दृत्तिम ढढ हो एदा था शिथिल 
पड़ रहा है । - (5 
(५ ) पॉंचरवी श्रेणीमें वे छुरूष आते हैँ जो वैराग्यवान, 
जिशाख हैं। ,चत॒र्थे ओेरीमें सगवानकी भक्तिद्वाय इसके ढंदेय 
में झो शान्तिका उद्बोध हुआ, सांसारिक चंचल भोग्य 
के स्वस्थ बिना ही जो निर्विषयक खुखकी प्राप्ति होने. लगी 
और उस शान्ति.करके जो सत्वस॒ण॒का विकास हुआ तो विवेक- 
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रूपी राजाका हृदयमें सिंहासन जम गया और उस सारासार- 
विवेकने संसारकी असत्यता व नश्वस्ताका फोटो भली-भोति 
ज्ेन्नोमे जमा दिया | इस धकार इस विवेकरूपी ज्रूपकी इुन्दमि 
धजी तो सासारिक राग हठयसे इसी प्रकार जुप्त दो गया, जैसे 
प्रकाशके उदय दहोनेपर उलूक-पक्ती अपने-आप छुप ज्ञाते हैं। 
अत रागासावरूप वेशग्यने हृद्यरुपी किलेफों बढ़ें ओस्से घेर 
लिया, झब इसको सारा संसार अप्नि काडफे तल्य जलता हुआ 
दीखने लगा, किसी भी पदार्थमें सन्‍्यता व सुन्द्रता-दृष्टि नहों 
रही और संसारके अवधिरूप भोग भी अब इसको खुखशल्प 
डुए आने लगे (७।८)१ 


(पुन्ररपि जनने पुत्ररपि मरण पुत्तरपि जनवीजठरे शयनप्र ।! 


अर्थोत्‌ वाप्स्पास जसयना, बास्म्शर भस्ना ओर वारस्थार 
माताके गर्भम शयन करवता' इस्ध रूपसे अब यह बारस्वार आवा- 
शमनरूपी विपुचिका-रोगसे भारी रोगी हुआ है। जि भगवान, 
की भक्तिद्वारा इसके हृट्यमें शान्तिका डद॒योध हुआ था, उस 
शान्तिकी चटकने अब इसके हृदयमें अस्लि पज्वलित कर दी | 
आऔर तीव्तर जिशासा हुईं कि यह शान्ति अखणएड बनी रहे तथा 
जिस शान्तस्वरूप भगवानकरी सत्निकठ्वासे यह शान्ति मिली 
दै, उसके वास्तव स्वरूपको ही ग्राप्त किया ज्ञाय जिससे डु'खों 
का अत्यस्तासाव हो ! इस अकार विवेक, वैराग्य और जिक्षासा 
के तीन्र होनेपर शमादि-पट-सस्पत्ति अनायास सिद्ध हो जाती 
हैं. और मन-इन्द्रिपोंका दिषयोंसे निरोध, अद्धा ब उपणमतादि 
शुण स्वाभाविक ही संग्रह हो जाते हैं, ऐसा नियम दै। जेले 
चास्पाईके एक पॉबको पकड़कर खेंच्य जाय, तो शेष तीन पादु 
अपने-आप खिंचे चले आते हैं। कब इसके हृद्यमें एकमात्र 
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विज्षेप थही है! कि 'यद शान्ति कहाँले आती है! इसका 
डदुगमस्थान कहाँ है ! किसी तरह उसको प्राप्त किया ज्ञाय; 
अपना व परम्ात्माका स्वरूप जाना जाय और यह भी जाता जाय 
कि यह संसार क्यों हुआ ! किसने इसकी रचना की ? और 
कैसे यह रचना हुई !” क्योंकि इस विज्षेपके सूलमें एकमात्र सत्य 
की खोज है, इसलिये इसको फेवल 'सस्यसुण्ी-विक्षेप' कहा जा 
सकता है। अब इस विक्तेपकी निदृत्ति व निष्काम-प्रवुत्तिसे ही 
सम्भव है, न सभ॒ुण परमात्माके स्परण-ध्यानादिके छारा ही 
इससे छुटकारा द्वो सकता है। केवल सत्संग, सच्छाक्म-अवण, 
म्रवद्ध व निद्ष्यासन ही इस विक्तेपकी निद्धत्ति कशनेमें समर्थ 
दो सफते हैं, अन्य कोई साधन नहीं हो सकता । अतः अब 
अन्य सध प्रवृत्तियोंको छोड़कर इन साथनोंमें प्रबुत्त होगा ही 
इसने अपना एकमात्र लच्य बनाया है । 
(६) छूटी श्रेणीमें थे महापुरुष आते हैं जो तत्त्ववेत्ता 
शानी कहे जाते हैं। पॉँचवों थ्रेणीके कठिन साधनोंकों साधकर 
जिन्दोंने अपना व परमात्माका अभेद अपरोक्त बिद्चयु कर लिया 
और अपने आत्माकों अकर्ता, अभोक्ता, अ्रसंग; अज पुव॑ं 
अध्ययरूप निश्चय करके जिन्होंने साक्षीझूपसे सबमें सब्‌ रूप 
अपने आत्माको ही अपरोक्ष किया है। जिस प्रकार ईखमैले रस 
को अद्ण करके छिलकेको निस्‍्सार जान त्याग दिया जाता दै। 
इसी प्रकार सच्धिदानन्दस्वरूप ब्रह्मको आत्मरूपले श्रद्दण 
करके और उसमें भली-भाँति स्थित होकर जो मन, घुद्धि, 
देह, इन्द्रिय और पश्च विषयात्मक दृश्य प्रपश्चको चिस्‍्सार जान 
छिल्लकेके समान त्याग बेंठे हैं और जीते-जी दी मुक्त (जीवन्मुकत) 
हुए हैं | जो राग-द्वेष और प्रहण-त्यागादि सस्पूर्णी कर्तव्योंसे 
छुद्कारा पाकर बन्‍्ध-मोक्तकी कस्पनासे भी मुक्त दो गये हैं. और 
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शरोरादिद्वाण सब कुछ करते-से दीख पढ़ते हुए भी वास्तव 
अकर्ता हैं. तथा शरीरादिद्वाण भोग मोगते हुएले और दु'ख- 
खुख पाते-ले ढीखते हुए भी ज्ञो वास्तव अभोक्ता एवं छु/ख- 
खुखादिसे निलेंप रदते हे। इस प्रकार प्रारव्ध-भोगपर्यन्त शरीरमें 
रहते हुए-ले दिखलाई पड़ते हुए भी जो आक्राशके समान अंग 
हैं. | बस्तुत पेसे महापुरुष डी गुणातीत करे जाते हैं। यद्यपि 
प्रारू्धके बेगसे आमासमात्र विक्षेप उनमें ढए आते हे, परन्तु 
इस्र शानकी प्रौक्षवा करके कि 'में असंग आत्मा हैँ और मन, 
इन्क्िय व वेहादि सकल्न प्रपश्चका केबल ज्रष्टा हैं, व में कुछ 
करता हैं; न मेरे स्वरूपमें कुछ बनता है, पश्चभूतात्मकू कोई 
विकार मेरे खरूपको स्पश नहीं कर सकता,' से वि्लेपोंस दूर 
रहते हैं | इस प्रकार सब कुछ करके भी कुछ तह्दों करते और 
नहीं बेंधते ।इस अवस्थाकी पातति द्वी सब साधनोंका मुख्य फल 
है, इस अवस्थामं आरूढ होकर ही 'कर्ता' व कर्तव्यादि खब 
घन्धनोसे यथार्थ सुक्ति होती है और इस शात्त करके दी सम्पूर 
सज्लिवर्नक्रेयमाणादि कर्म-संस्कार बस्तुत दन्ध हो जाते हैं। 

यहाँ ही 'योग' व 'सांज्यकी एकता है, यही गीताका प्रतिपाथ 
बिपय है, इसी श्याम आरूढ होकर अज्जुनको युद्धमें प्रदत्त 
होनेके लिये भ्रगवादका उपडेश है! 

निष्कर्ष यद कि नीची स्येणियोर्मे जो हृद्यस्थ विज्ञेप है, 

चह यद्यपि ज्ीबको कर्समें इसी निम्नित्त प्रदत्त करता है कि 

उस भवृत्तिद्वारा उसकी इच्छापूर्ति होकर विक्षेपले छुठकास 
मिल जाय । जिस प्रकार शरीरके किसी अंगर्मे खुजली उत्पन्न 
होती दै तो दाथ उस स्थानपर इसी निमित्तसे पहुँचता है कि 

उस खुजज्लीको निकल जानेका अवकाश दे दिया जाय । परन्तु 

उन नीची श्रेरियोंका विक्षेप ऐसे भकारका है कि किसी एक 


मीता-द्पस रे 

















इच्छाकी पूर्ति कराके यद्यपि बह क्षणभरके लिये निम्नत्त हो 
'जाता है, तथापि उत्तर कालमें दी बद अन्य रूपसे फिर विद्य- 
मान दो जाता है, ससूल निवृत्त नहीं हो पता । जैसे जुगर्मूँका 
प्रकाश एक क्षणके लिये भ्रत्धकासको निवृत्त करता है, परन्तु 
उत्तर काल्में ही अन्धकार फिर पिद्यम्रात हो जाता है' | अथवा 
जैसे मच्छ॒स्फे दंशपर खुजलानेसे थोड़ा चैन पढ़ता है, परप्तु 
चह उल्टा खुजल्ीको पढ़ा देता है | इसी प्रकार नीची श्रेणियों 
का विक्तेप अपते स्त्रूपसे कदापि छुटकारा नहीं देता, वहिकि 
चूद्धिको दी प्राप्त करता है ' इधर सभी भूत-प्राणियोर्म विक्षेपले 
छुटकारा पनेक्षी तीघर इच्छा स्वाभाविक ही मरपूर है, चादे वह 
किसी श्रेणीका फ्यों न द्वो । इस भ्रकार सभी भूत-पशियोंकी 
सभी भन्वृत्तियोंका सुझ्य हेतु एकमान्न यह विक्तेष-निवृत्ति ही 
'है चाहे वे अपती भूल करके चिक्ेपसे छूटनेके स्थानपर उल्टा 
विज्ञेपोंको बढ़ा लें, परन्तु इए घ श्रतिए सभी प्रदुक्तियोंगे प्रत्येक 
प्राणी लक्ष्य यही दनाते हैं कि हम किसी प्रकार वि्षेपोंसे निवृत्त 
हों । प्रकृति-देशीने एक ओर तो विज्ञेप-निदनत्तिकी तीमर इच्छा 
जीव भरपूर कर दी हैः और उधर दूसरी ्रोर नीबी श्रेणियों 
कौ प्रवृत्तियोंद्राय एक ओरसे विज्ञेपकों निकाल्नतेका मा देती 
है तो दुसरी ओर अडीठके फोड़ेके समान उस विक्षेपको अन्य 
रूपसे भर देती हैः। इस प्रकार जब जीव अपनी श्रेणीके कर्म 
'फरते-करते थकित हो जाता है परन्तु विक्षेपोंसे छुटकारा नहीं 
देखता, तो वद्ध थकान ही इस जीवको डूँची श्रेणीमें उठा ले 
जानेका हेतु होती है। क्योंकि धकान यद्यपि क्माँसे है. परस्तु 
विज्ञेप-निदृत्तिकी इच्छास्रे यह कदापि नहीं धकदा, वल्कि यह 
इच्छा तो अधिकाधिक बढ़ती ही जाती है कि किसी प्रकार 
इंघ विक्षेपले छूटें, किसी प्रकार इससे मुक्त द्वों।यही प्रकृतिकी 
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सुदृदतापरायण नीति है, इसी प्रकार वह जीवको नीची 
श्रेणियोले रिक्राकर क्रम-क्मसे ऊँचा उठाती हुई जीवसे 
शिवरूपमें आरूढ' करा देती है और तव अपने वन्धतसे भी 
झुक्त कर देती दे । क्योंकि सब वल्चत व विक्तेप वस्तुतः 
इसी लिये ये कि इस खातक्षी अवस्थामें आरूढ फराके सभी 
वन्धन और सभी विक्षेप्‌ ससूल्र तिद्य॒त्त हो जाएँ । 
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पृष्ठ १९७ से १३६ तक निरूपण की गई 
विक्तेप-भ्रेरियेंकका संक्षित ब्यौरा कोषठके 
रुपमें प्ृू० ११८ से १४३ पर देखिये 






































श्शर्र उक्त विज्ञेप-ओेणियोंका खचक कोष्ट 
$ ड़ | हर । डे 
संख्या।.. नाम कततों | गुण | वित्तेपकी शवरुधा 
3 | निषिछ-लकास- | गशादढन- झुके भोगसम्बन्धी विषय-सुख 
कर्ता लम्ो- चाहिये। शास्त्र-्मबोदाका मुझे कोई 
( पामर पुरुष ) | शुण , वन्‍्धन नहीं । मेरा स्वार्थ सिद्धू 
होना चाहिये, चाहे सारे ससारकी 
हानि हो । 
> झुभ खकास- कली. जिपय-भोय तो झुफे चाहिये, 
क्त्ती तमो-| परन्तु शासत-मयोदार्म रहकर ही 
( विपयी घुरुप ) | ग्रण | भोग मेरे लिये इष्ट है । स्यौदाशल्य 
व्यवहार पशुधर्त है) तथा अपने 
स्वार्थक्षे लिये दूलरोंके स्वार्थों को कुच- 
ल्ना सी नीच कर्म है । इसलिये मैं 
यहाँ शास्रमयोद्म रहकर ही भोग 
कहे और परलोकमें भी सुखी रहे । 
३ | सिप्काम-कतों | रजो- विपय-भोय तुच्छ हैं, इनसे झुमे 
(्‌ निप्काम कर्म- ) गुण | क्‍या १ इनसे में कोई सुख नहीं 
शिज्ासु देखता । शरोरसम्दन्वी स्वार्यलाधघत 





में भी से कांई स्थिर शान्ति नहीं 
पाता, जबकि यद्द शरीर द्डी नाश- 
बाग दे ) इसलिये इस शरीरको 
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कर्तव्य-प्रेशी, अर्थात्‌ किस भावते कर्ससे 
प्रदृत्त हो रहा है ? फल व गति 





सैंकर्सकाकतों हूँ और ुम हो वा घशुम, 


भोगप्रदत्ति ही सेरा कर्तव्य है । पुण्य-पाप, 
,सुछ-दुःख भविष्य कोई नहीं, न कुछ कर्मका 
फल्षहे भौर न ईश्वरादि कोई फल-अ्रदाता ही हैं। 


( गीता १६। ८-१ ८में कह्दे हुए आसुरी संपद्‌ 
__ के लक्षसोँवाले ) 


वर्तमानसें काम-फ्रोधादि 
की अम्निमं तप्ते रहना 
ओर मरणखोपरान्त कूकर- 
शूकरादि आसुरी योनियों 
की प्राप्ति । (गी-३६-१६) 





मैं कमेंका कतो हूँ और शुभ फलकी 
कामना से कर्मोर्तत प्रदत्त होता हूँ । सें शास्त्र- 
सयोदित भोग भी भोरूँ और साथ ही पर- 
जोक भी बनाऊँ । संसार ईश्वररचित है, 
छमाशम फर्मोका फल पुण्य-पत्प भ्रवश्य होता 
है। इसलिये में यज्ञ-दानादि श॒म फर्मोह्मारा 
घुण्योका संप्रद करूँ और यशका मी सागी 
बन । इस प्रकार लोक-परलोक उभय सुर्खो 
_का सग्पादन करना मेरा कर्तव्य है। 


वर्तमान में शेहली- 
किक सुख प्र 

मरणोप्रान्त 
दक्षिणायन-मार्गद्वारा भजु- 
प्य-्योनिकी प्राप्ति । 





, में क्मोंका कतो हूँ और परोपकार- 
परायण होना ईश्वरंको ओरसे मुखूपर कर्ते- 

है। इंसलिये प्रोपकारपरायण रहकर 
मैं इंशरीय आज्ञाका पालन करता हूँ । 
कस करना मेरा कर्तव्य है सो में करूँ । फल 


सेरे अधिकारकी वस्तु नहीं है, बढ्कि चंद तो 





अल्तःकरणकी शुद्धि, 

शुद्धान्तःकरणमें इश्वरीम 
भक्तिका सन्नार 
त्त्था 

शरीर त्यागकर योय- 

अश्टनातिकी प्राध्ि, जैसा 























१४० उक्त विक्षेप-भेणियोंका खचक कोछ 
त् रे | हा | ३ 
सख्या। नाम कतो | ग्र्ण विज्ेपकी अवस्था 
| कर +7--77-->-#-#छए रा?!” ंण<[ द् 
> परोपकारके निमित्त लगाया जाय, 
इसीमें इस ज़ल्मकी सार्थकता है । 
|] | इसलिये सें हसी निमित्त शरीरको 
स्थय करके ईखरकी धसक्नता ्राप्त ' 
। करूँ 
४ | निष्काम-अमी-मक्त | रज -| यह सम्पूर्ण ससार भगवानूकी ही 
( ग्रेम-जिज्ासु.) | सत्त्व | छवि है ) इन सब छवियोंमे पह 














ऋुविला विद्वारीजी द्वी अपना विद्वार 
कर रद्दा है और यह सव उस्रीकी 
स्तीला है । जबकि सब रूप उस्रीकी 
मऑॉकीमात्र हैं, तब किसीमें गुण-दृष्ट 
और किसीसे दोष-इंष्टि करना पाप 
है । परोपकारकी भावना गुण-दोप- 
इप्टि करके ही द्वोती | फर 
परोपकार भो किसका किया जाय, 
जब सब उस्रीकी क्लीक्षा है | सुके तो 
डसी छैल-छुविल्लेका दर्शन मिले, जो 
इन सब रूपों उतरकर हमारे मन 
को मोद्ित कर रहा है । 
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कर्तत्य-श्रेणी, अयोत, किस सावसे कर्ममे 
प्रवृत्त हो रहा है ? 


फॉलब ग्रति 





पंशरके श्रधिकारकी वस्तु है। इसलिये में 
अपना कर्तव्य पालन कहाँ, फहसे मुझे कोई 
प्रयोजन नहीं | फल्ककी सिद्धि-असिद्धिमें में 
समन रहूँगा और अपले कर्मोद्वारा ईश्वरकी सेवा 
करुगा । 





सर्वे करती भगवान्‌ ही है, वही हमारे 
देहेन्दियमनधुद्धिमें प्रवेश करके इन सबको 
कम्पुतत्रीके समान नचा रहा है। मैं स्वयं कुछ 
नहीं करता, केषज्ञ उस सूच्रधारीद्वारा भचाया 
हुशा कठपुतलोके समान नाचकर उसको 
रिस्ाना भर प्रसक्ञ करना, यहो एक्मा्न मेरा 
कर्तव्य हैं। 

( यद्यपि इसमें कत्तोपन है, परन्ठु श्रपत्त 
पवित्र भावनाद्वास अपने कर्तापनकों भगवानके 
साथ जोड़ रहा है। ) 





गीता (६(४०-४१) में 
यर्णन किया गया है। 





घर्तेमानमें.. हृदयकी 
शीतल्ता, श्रहंकर्ता-भाव 
का शियिल हो जाना 
और सॉलारिक विपयोर्मे 
से सुखखद्धिका खिसक 
ज्ञाना । 

तथा सरणोपरान्त- 

(4) बदि निशा 
उपास्यके श्रदग्रह-ध्यान- 
हारा उपास्थरूपसे उपा“ 
सना मृत्त हुआ है, तप 
क्षत्रोप्रास्ति होनेपर उपास्य: 
ब्लोककी प्राप्ति । 

(६ ) अन्यथा वैरास्य: 
बानेंके छुलमें योगन्न/ 
होकर जन्स | (गी. ६४२) 

















१४२ डक्त विक्तेप-भेणियोंका सूचक कोछ 
संक्या न्ञाम कतो चुण | विक्षेपकी अषस्था 
ड चेराग्यवानू-... | केवल जिस भगवानूकी प्रेमा-भक्तिद्वारा 
जिज्ञासु सच््च | झुमे शीवलता शआराप्त हुईं है, ऐसी ही 
( सच्व-जिज्लारु ) शान्ति झुके अखणड चाहिये ।इल 
शाम्तिकी अपेत्ा यह सलार तुच्छ है, 
यह तो श्रप्मिकी भाँति छु खॉसे तपा 
हुआ है । इसलिये इससे छूटकर में 
डस्र वाहतबिक शान्तिकों प्राप्त दोऊँ_ 
और उसके चास्तविक स्वरुपको जाएँ 
तथा अपने व ससारके स्वरूपको भी 
जानूँ इस अकार दु खरूप आवागपतत 
से छूकर से कैवल्य विदेह-सोक्ष भाह 
करूँ । 
| तच्वज्ञानी.. | शुणा- शरीरकी स्थितिपर्यन्त भारूच- 
तीत | बेगसे विच्षेपाभास्त । 























गीता-द्षण दैव्ट 
.. कतल्य-अेखी, श्र्थाद किस मावसे काम... उलाबखति 
प्रवृत्त हो रहा है १ पल 
कक धर्तेमानमें.. परदोष- 
से आर अल कप भ्राता है, | इनसे सर्वेधा मु 
गगवायूर अर अल * दे मम हगा। राम-द्वेष एवं काम-क्रोधादि 
संसारका सुधार तो इुछ्ध भी न हु का दव जाना और शान्ति 


अंदिक कु्तेकी ऐूँछुके समान यह तो देढ़ा ही 
रद्दा। इसलिये इस संघारमें मुके भपना आक्म- 
करयाण ही कर्तव्य है, मेरे आत्म-कल्याणपर 
हो लोक-कल्याण निर्भर है। इस प्रकार बाह्य 
इष्टिको त्यायकर मैं झन्तमुंख होऊ । 

इस रीतिसे अहंक्ती-भावका अ्रधिक 
गलित हो जाना । 


को विशेष अमिम्यक्ति। 
वधा मरणोएरास्व-- 
(१) बदि जिज्ञासु मन्‍्द 
अुद्धिके कारण 3“कारकी 
अद्यरुपसे उपासना करने 
में प्वृत्त हुआ है तो बहा 
लोककी प्राप्ति (८/८:१३) 
(२) यदि तत्वचिन्तन- 
द्वारातत्त्तसावाए्कारमैत्रटि 
रह गई है को उत्तम योगियों 
केकुलमें जन्म और जन्मा 
स्वरमें मोज्ञ (९४२०-४४) 





न मैं कुछ का हूँ और न भोज्य ही .2 
किन्तु मैं तो देहादिसे सर्वथा असंग-निर्लप हैं। 
ये देहादि भले ही अपने मोगोंको भोयें, मुख 
वया ? मैं तो खुख-दुःलादिका केवल वृष्ठा-साक्षी 
है, मेरेमे कदाचिद्‌ कोई हुःउ-सुल बह । में 
तो निर्विशेष झात्मा हूँ 





( अपने साहीस्वरुपम वास्तविक अभेद ; 


ड्ोकर अहं-कर्तृत्वका सर्वया त्याग ) 


जीवन्छुफ्तिके पिजश्ण 
सुखकी प्रास्ति 
भर 
आरव्घरुयके शनत्तर 


विदेह-मोत्त । 





श्ड्छ विज्षेप श्लेशियॉका! उपसंहार 








:+8++++++कर++. उपुक्त विक्षेप-भ्रेणियोंकी विवेबना और 
डपसंहार ५ तत्सम्वन्धी फ्रोऐले बिदित होगा कि करसे- 
ई>+क्षत+++फ+++ प्रतृत्ति का फल केबल इतता ही है कि घह 
भकृतिके तमोग्रणी व श्जोगुणी बेगको, जो जीवके हृदयमें भरपूर: 
कै और उसे संसारकी ओर ले जा रहा है तथा परमार्थरमें मति- 
बन्धक है, शुभ मार्ण ले निकालकर हवन सरवग॒ण भर दे ! क्योंकि 
वमोगुण व रजोग्॒णक्े नीचे ही सच्वणुण दवा छुआ ठछै, इसके दूर 
हुए बिना डल्तका उद्धोक हो नहीं सकता | इस भकार सनन्‍्बगुणके 
उदय हो जानेपर कर्म निष्फल हो जाता दे और तब ज़ोचमें शान 
का प्रकाश होता है, क्योंकि सत्त्वगुणु प्रकाशरूप ही है। इसके 
विपरीत तमोग॒ुणु अंधकाररूप और रजेगुण चश्षखरूप है,.यथा-- 
सच्त्बात्सजायवे ज्ञान रजपतो लोभ एवं च। 
प्रभादमोही तमसो अधदोडज्ञाममेव च ॥ (१४१७) 
अथै--सच्बगुणले छान उत्पन्न होता है, रज़ोगुणसे तोमरूप 


चश्लता तथा तमोगुण्से प्रभाद, मोह और अज्ञान (अन्धकार) 
उत्पन्न होता है! 


अत' निष्काम-कर्मेप्रतुत्तिका सुख्य उद्देश्य यही दे कि इसके 
छात्य ग्जोगुणका भ्रवाह जो ससारक्ती ओर चल रहा है, उसको 
उधस्खे मोड़कर इश्वरके लाथ जोड़ दिया जाय | भगवानके प्रति 
जुड़ा हुआ रज़ोगुणी बेग घटता छुआ स्वय खरबगुणम चदृत्त 
जायगा, क्योंकि इसके साथ त्याग, अर्थात्‌ फल-त्यागका सम्बन्ध 
होगया है स्याणसे स्वाभाविक खत्वगुणुकए डदूवोध होता दै 
और सच्यगर॒णसे व्यागकी वृद्धि होती है'। इसी प्रकार फल-त्यागके 
“ झ्लाथ खाथ सच्वगुण॒फे अधिक विकास होनेपर श्ानद्वारा कर्ठत्त 
ब करठेव्यका त्याय भी सम्भव हो सकता है.। जिस प्रकार शास्बने 
जीवहिला[के चेगको रोकनेके लिये, उस हिखाका सम्बन्ध यड्के 
के 


ञ 


ट 


गीता-दर्पस १४५ 














साथजोड़ दिया है कि यदि हिंसा ही इप हो तो यज्ञद्वारा ही की 
आय। इसी प्रकार सज़ोग्रुणुरूप कर्मक्रे वेगको रोकनेके लिये फल्- 
स्याग्के- साथ इसका सम्बन्ध ज्ञोञ गया, जिससे सत्त्वगुणका 
बिछास होकर रजोगुणी कर्मोसे दी छुट्टो मिल जाय। इससे स्पष्ट दि 
कि कर्मका फल फेवल इतना ही है कि वह तम-रजकों निकालकर 
सच्त्वमुणुका विक/स कर दे । सत्त्यमुराक्े विफास होनेपर कर्म 
निष्फल हो जाता है,तय तो केवल ज्ञानद्वारा ही परमात्माको पाया जाए 
सकता है; जोफि कर्म के द्वारा असम्भव है! क्यों कि कर सेके द्वग जो 
कुछ भी बनाया जाता है हर अवश्य वाशबान होता है, अधिनाशी 
चस्हू फर्मका विपय नहीं हो सकती। इसीलिये कहा गया है-- 
'कप्रणा बरध्यते जन्तुर्षिद्यया तु-अगनुच्यते' । 

अर्थात्‌ कर्मसे जीव वन्धनमें आता है और शानसे मुक्त दोता 

। कमक्रे द्वारा तो परसानमाकी श्राप्ति उसी कालमें सम्भव हो 
सकती थी, अब्रकि परमात्मा सर्बब्यापी न होता ओर हमसे 
प्रंधथक किसी दूर देशरमें स्थित होता। परन्तु जबकि वह 
सर्वव्यापी है श्रीर इस प्रकार हमारे अन्दर ही है, तब उसको 
कमेसे केसे प्राप्त किया ज्ञाय! पेसी अवस्था तो केवल अ्ञानरूप 

अन्धकारको दी दूर फरनेकी आवश्यकता दे और वह 
अकाशले ही दूर हो सकता है, कर्सले कदापि नहीं। हाँ, 
अन्धकारको दूर करनेके लिये तेल, चच्ती व दिवासलाईके संभह 
करनेमे तो फर्मकी उपयोगिता दै, परन्तु अल्धकारफी निद्गक्ति 
सो फिर प्रकाशले दी दोगी। इसी प्रकार श्ञानके लिये सामग्री 
संप्रह करनेमें तो यद्ञापि कमेकी उपयोगिता होती है; परन्तु तद- 
नन्‍्तर उसकी अच्लपयोगिता ही हो जाती है। अतः य्जोगुणकी 
'निदतिद्वारा सस्वगुणके विकासमें तो निष्काम-कंमे उपयोगी द्ोता 
है, परन्तु सखवश॒णके भजी-मौँति विकसित हो जानेपर उसकी 
१० ५ 
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श्श्द वित्षेप भ्रेसियोंका उपस्लद्यार 


























अन्ुपयोगिता ही रह जाती दै | इस भकार सक्त्बगणके विकास 
दोनेपर झानद्वारा जब आत्मस्वरूपस्थिति ध्यप्त हो गईं, तब ऐसे 
सहापुरुषके शरीस्क्ासा स्वाभाविक जो ऊच् चेप्राऐँ होती हैं. वेसथ 
कआमासमाघ्र दी कर्म होते हैं, क्योंकि वे किसी कर्ता व कर्तब्ध-बुद्धि 
से नहों फिये जाते और व किन्‍्हों गुणोंक्रा जन्त फर्मोसे सम्बन्ध 
रहता है । जब कि वह स्त्रयं मुणशातीत पठको शाप्त हो चुका है, 
फिर किसी शझुणुक्रा उसके खाथ क्या सम्बन्ध १ वल्कि तख तो 
वह कर्मी करता-सा दीखता हुआ भी वास्तवमें अकर्ता हो है, 
'सर्चारस्म-परित्यागी है ओर यथार्थ निष्कामी छै | क्योंकि 
शरीरहिले निकलकर अयथ उसते अपने आत्मस्व॒रूपमें स्थिति 
पा ली है और बहा घट अपनेर्स कर्मेक्ता कोई लेफ़ चढ्दीं देखठा; 
इसलिये झरीराविद्वारा करता हुआ भी अकर्ता है ( झर८, श्ष 
८६-६४ ) । इस प्रकार ऐसे मद्यापुरुपके शरीख्वारा स्वाभाविक 
जो कुछ भी चेशाएँ उत्पन्न होती हैं, वे किसी फलका हेतु न 
होनेखे अकर्स ही रदती हैं ओर केबल कर्माभाल ही खिद्ध होती 
हैं.। इस लिये ऐसे घुर्पपर लोकसंतदाडिष्ही कोई विधि नहीं 
'शहती, क्योंकि तव तो उसकी इष्टिमें खारा संलार स्वप्ब॒त्‌ हो 
जाता द्वे । तथापि स्वाभाविक ही जो चेशप्ऐे इसके शररेस्खे 
प्रकद होती हैं, वे स्वत ही आइशैरूप ठोल लोकसंग्रदकों सिद्ध 
कर देती हैं, जोकि नीची कोटिके पुरुपोंहारा कर्वेच्य-चुच्थखे 
जम्मान्तस्में भी पूरा नहों दो सकता । इस अपस्थामें आरूह' 
कराडै स्वामाचिक कर्स-पवृत्ति दी गौताकर भ्रतिपाद्य विषय दै। 
कठेव्यादिके वन्धन्म वैंधकर कर्मेये धकस होना गोौताका अति- 
पाद्य विषय कदापि चह्टों दो सकता और इसरीतिसे किये गये 
कर्म निर्दोष ढी हो सकते हैं।क्थोंकि वेंघा हुआवेचे हुएको चुड़ा 
नहीं सकता, दह्कि खुला हुआ ही देघे हुएको खोल सकता है। 


गीता-दृश्टिसे योगका तातपय॑ 


द्वितीयोइंध्यायकी समालेचना । 
गीताके अध्यायों और स्छोफोंकी परस्पर सक्नति कैसे दे ? 
यह विषय तो आगे चलकर गीताके टीकप्थे व भावार्थसे स्पट 
होगा। अब हसें यहाँ केबल इतना देखना है कि गीता 'योग' 
शब्दका क्या भावाथे निकालती है ! और आधुनिक टीकाका- 
रॉने 'कर्सयोग' का जो तत्पर निकाला है, डत्तके ऋपतते घिचार- 
रूपी कसौटीपर यदि गीताके डन स्छोकोंको, जिनमें 'कर्मयोग' 
चुद्धियोग', 'योग' और 'योगयुक्ू' इत्यादि शब्द प्रथुक्त हुए हैं, 
कसा जाय तो थे ख्छोक उनके विच्ाररूपी कसौटीपर फहाँतक 
खरे ज्षचते हैं। अर्थात्‌ आधुनिक दीकाकारोंके दृष्टिविन्डुसे यदि 
उक्त खोकोंको प्रहण किया ज्ञाय तो उन शछोकोंके शब्द व 
अ्र्थेकी संगति लगती है या नहीं ! आगे चलनेसे पहले यह 
थात अवश्य ध्यानमें रखनेयोग्य है कि गीतार्मे जितना कुछ भी 
+ कथन किया गया है वह सब यथार्थ बचन है और अर्थवादका 
उनमें लेशमात्र भी सम्पन्ध नहीं है, वर्क अथैवादको तो गीता 
ने निन्दित ठहराया है! ( ४०-४४ )। इसलिये उक्त खछोकोंको 
उनके विचाररूपी कसौटीपर जॉच कस्ते समय हमारे लिये 
केबल यथा बचन ही अहण करनेयोग्य होगा । अवाद्र तो 
उसी स्थलपर प्रहण कस्नेयोग्य होता है, जहाँ यथार्थ बचनकी 
संंगति न लगती हो। यथार्थ वचनकी संगतिका परित्याग 
करके अर्थवादकों अदण करना तो ऐसा ही है, जैसे कोई माता 

शोदीके पुजरको त्यागकर पेटके पुचकी आशा करे-- 

एपा तेडमिद्विता सांख्ये बुद्धियोंगे ल्िमां शुणु। 

बुद्धाथा युक्तो यया पार्य कमंबन्धं प्रशस्यत्ति ॥ (३३७ 
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अर्थ--यद चुद्धि तो तेरे लिये सांप्यों के विपयम फही 
शई आओऔर अब इसको 'योग' के विषय ,खुन | हे पार्थ | जिस 
बुद्धिसे युक्त हुआ तू कमेके वन्‍्धनको भली-भौति काठ डाकेगा । 
आशय यद कि जो सोख्य झ्ञान पीछे तुझे कहा गया है 
कि--तिर७ मेरा और इस राजाओंक!( आत्म! पहले भी थी और 
आगे भी रहेगी,शरीरोंके नाश होनेपर इसका नाश नहीं दोता। 
जिस भकार में कुमार हैं, युवा हैँ व वृद्ध हैँ इत्यादि स्थूल 
शरीर्की अवस्थाएँ अश्चानसे आत्मामें कल्पना की जाती हें, 
इसी पकार 'मैं जन्मता हैँ, में मरतए हैँ' इत्यादि सूच्य शरीरकी 
अबवस्थाएँ भी आत्मामें कल्पना की जाती हैं, वास्तव झात्मका 
जन्म-मस्णु नहीं है (९। १५-१३ )। यथार्थ तो थों है! कि असत्‌ 
बस्त शरीणदि तो कदाचित्‌ हैं ही नहां, फ्योंकि अखत्तू 
बस्तुकी कद्चित्‌ स्थिरता दै ही नहीं, किल्तु रज्जुमें सर्पम्ममक्े 
समान आत्मार्मे शरीराढिकी अममात्र दी प्रतीति होती है, 
बस्तुत्त, सत्य वस्तु अत्माका कदाचित्‌ नाश नहीं होता ! इस 
सिद्धान्तके अलुसाप्य इस देही आत्माके जो अविन्ाशी व अपमभेय 
है, ये देहादि तो स्वभावसे ही नाशवान्‌ कहे गये हैँ। इसलिये 
है भारत ! ( जबकि आत्माका नाश नहीं होता और शरीगदि 
कदाचित्‌ रहते वहाँ हैं) नू धर्म-युद्ध कर, ( २१९६-१८ ) 
जिलने इस आत्माको म्नेवाला जाना, या मस्नेवाल्ा माना, 
उत्त दोनोंने हो कुछ चहों जाना, क्योंकि चास्तवम यह आत्मा 
न मण्ता है और न भारत ही है। न तो यह कदाचित्‌ उत्पन्न 
होता है, च मरता है, न यह होकर फिर अभावयात्रा द्ोता 
है, चल्कि यद्द तो अजन्पा, नित्य, शाश्वत व पुराण है, शरीस्के 
काश होनेखे इसका नाश नहीं होता (१६-२०) । इस पकार जिस 
घुद्षने इस आत्माको सा्षात्‌ अज-अविनाशी जाना कि व डी 
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मेँ हूँ। फिर हे पार्य ! वह पुरुष किसका नाश कर सकता दै। 
क्योंकि उसकी दर्टिमें आत्माक्रे सिवा कुछ है. ही नहों, लिस 
घकार तसक्ोंके उत्पत्ति-नाएमें ज्ञल अपना उत्पत्ति"नाश नहीं 
देखता (२१ )। जिस प्रकोर मनुष्य पुराने चर्खोंका त्याग करके 
अन्य नवीन बल्लोंको धारण कर लेता है' और वल्नोक़े नाशले 
अपना नाश नहीं देखता, इसी प्रकार आत्मा पुराने शरीरोंको 
ल्यागकर अन्य नवीन शुरीरोंकों धांप्ण कर लेता है, ऐसा 
श्रत्माको अपरोक्त जाननेवाला पुरुष सब शरीरोंमें अपने 
,आत्माको निर्विकार ही ज्ञानता है' ( २३ )। वास्तव इस आत्मा 
को मे तो शक्ल काट सकते हैं, न अ्र्नि जला सकती है. न 
जले गला सकता दे और न वायु ही खुखा सकती है। पाँचों भूत 
इस श्ञात्मापर अपना प्रभाव डालनेसे कुण्ठित हैं; अर्थात्‌ यह 
आत्मा किसीके भी प्रभावमें नहीं आता, बल्कि यह तो नित्य, 
सर्वेगत, अचल झौर सनातन है ( २२-२० ) । इस प्रकार यह' 
आत्मा मन*इन्द्रियोंका अविषय व अविकारी कहा गया है, ऐसा 
इसको जानकर तेरे लिये शोकका कोई भी अवसर नह्दों दे (२५) 
डस उपयुक्त साख्य-शानमें घुद्धिह्वारा मेक्ष पानेका नाम ही 
'योग' है। क्योंकि अज्ञानद्वारं मलिन बुद्धि और अहंकर्ता' भाव 
करके ही उस आत्मासे वियोग हुआ दै।सथा निर्मल चुद्धिकारा 
इस शान करके कि 'न मैं कुछ कर्ता हूँ, न भोक्ता हैं| थद्कि 
मैं तो असंग-निर्विफार साक्षीस्वरूप हैं' अपने आत्मामें योग 
सम्भव है। और किसी प्रकारखे तो अपने आत्मामें योग सम्भव 
है ही नहों, क्योंकि आत्मा कोई द॒व्य नहीं, जिसमें ज़ञ्जीरकी 
दो कड़ियोंकि समान संयोग-सम्बन्धरूप योग सम्भव हो | केवल 
इसबुद्धिद्वास कि 'मैं अकर्ता, अमोक्ता, असंग घ निर्विकार हैं! 
अपने साक्षी स्वरुपमें स्थित होकर कर्मोका वस्धव काठा जा 
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खकठा हैं। क्ष्माक्ा पन्धत तो उसी समयतक्त था, उद्तऋ 
हुआ कहमों 


















ड्छा खसाकह्ञामात्र जाना, सदे 
पक 

कर्मोक्ा चन्धन स्वत ही ददइ जाता है. क्योंकि साज्ञी सर्वंधा 

है, यह नीति है। इसके 
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जत्मोंवेद् भी इस ऋतेत्य-शुक्िलि ऋमोने 
सहें।अन्तत' जब ऋमी भी आसनाने चोच 
तब इस क़रतेंइर-चुदिकों तिलाइति देकर ही प्रात क्या जा 
सकेगा । क््योंक्ति ऋरवेच्य-छुद्धि रर्तापतको छुडद सकती दे और 
फिये हुए कमोंद्े संस्कारोंको हरा-मय रखती है, इलकछिये यह 
ऋपने स्वस्पले सशख्ित वर क्रिसपताद कर्स-संस्क्षारोक्रों दस्ध 
करने समर्थ है ही सही आर जबकि ऋमे-संस्लार सघ प्रचार 
इरे-भरे हें फिर कर्से-वन्‍्चत झूडनेका अंग ही क्या दैः 
इसके विपरीत उत्त्क-ल्ाक्ान्कास्द्वाय कठेत्व चर ऋततेज्य- 
चुछ्िकेकमावर्त इस चुद्धि योसके झा होवेपर कि मैं सच कतों हैं, 
समोक्ता हैँ, किल्तु में ठो असंच-स्िचरिकार साक्षी खरूप ऋत्ना हैं.” 
सभी ऊर्मे-लंस्कार क्ष्या सज्चित क्या व्चिनाए छित्रमूल चुत 
के मौति तत्काल दुन्घ हो दाते हैं. और उल्तुत' ऋपते दत्धन 
छुदकाय दे देते हैं) क्योंक्ति उऊद इस उच्च-वचेत्ताने ऊ्मकि 
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साधन जो देद। इन्द्रियों, मन व चुद्धि हैं, इनसे पृथक अपने- 
आपको ज्यों का-त्यों अकर्ता, अमोक्ता, निविकार आत्मा जाना 
भर चस्तुतः देहेन्द्रियादिका प्रकाशक फेबल साक्तीमात्न देखा, 
तब इसको किसी प्रकार कर्मोंका लेप हो नहीं सकता। जिस 
प्रकार सथे इफ-अनिष्ररूप प्रपश्षको प्रकाशित कस्ता हुआ स्वय॑ 
साक्षीरुपसे गिर्लेप रहता है; इसी प्रकार यह तत्ववेत्ता अपने 
आत्मस्थ्ररुपमें ज्योंका-त्यों स्थित होकर देहेन्द्रियादिके विकारों 
और व्यापारोंको भकाशित फरता शुआ स्वयं निर्विकार व नि्लेप- 
रुपसे स्थित रहता दै आर देहेन्द्रियाविद्वारा सब कुछ फरता 
हुआ भी फिसी प्रकार करके वस्धनमें नहीं आता! इस प्रकार 
ककर्मवन्ध प्रहास्यसि, अर्थात्‌ तू कर्मवन्‍धनको फाट डालेगा, इन 
घचनोंकी सार्थकता आधुनिक टीकाकारोंके निष्काम-कर्मद्वारा 
असम्भव ही दे, फ़िन्तु 'ग्त्मखरूप-स्थितिरुप योगद्वारा दी ये 
घचन साथ्थफ फिये जा सकते हैं! यदि किसी भ्रकार निष्काम- 
फर्सकों ही 'योग' रूपसे माना जाय, तो आत्मक्षानरूप 'सांख्यके 
उपदेशके पश्चात्‌ इस योगका उपदेश किसी भी शाख्मर्यादाका 
पालन नहीं करता और मर्यादाविरुद्ध भयवान्‌का अज्जुनके प्रति 
उपदेश किसी प्रकार शोभा नहों देता । फ्योंकि शास्-मर्यादाके 
अजुसार सांख्यक्षानका उपदेश उसी अधिकारीके प्रति किये 
ज्ञानेकी विधि है. जिसके ह॒ृदयसे प्रथम तिष्काम-कर्सद्वार सकाम 
चासत्ारूपी मल निनृत्त दो गया दो और तद्नन्‍्तर विवेक-बैराग्य- 
छास राण-द्वेपसे हृदय निर्सल हो चुका हो । सांख्योपदेशके वाद 
यदि बाह्य कर्मयोग शानका साज्षात अन्तसक्ष साधन माता गया 
द्वोता, तब तो यह योग कर्सयोग दो सकता था, परन्तु शाख्त्र- 
मर्यादाक़े श्र्ुलार तो निष्काम-फेम शाचका बद्दिरंग साधन दे! 
अल्तरंग नहीं । और निष्काम-कर्मे्वारा वैराग्यके उत्पन्न दोनेपर 
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बह अ्रवणमें साथक भहों किन्तु वाधक दै। तथा चद्दिरण साधन 
होनेसे श्रवण म्रवनके लिये वह उपादेय नहीं किन्तु हेय है। 
जवक्ति तीत्र चैराम्यके घरभावसे अज्जुबके छृदयले उन शबुओंकेः 
प्रति भीद्वेप निद्वत्त हो गया, जिनके प्रति चाल्यपनसे ही हेष- 
रूपी दृक्त दढमूल होता चला आ रहा था और जिसका परिणाम 
यह घोर युद्ध था ( शरद ४६, २४-८), तव ऐसे रागह्वेष-पिचि- 
मेक्त अज्ञुवके प्रति साख्योपदेशके पश्चात्‌ भिप्काम-कर्मरूप 
योगका डपदेश किसी प्रकार शोमा नहीं पाता और ऐसा उपदेश 
अतधिकार चेप्रूप प्रलापमात्र ही होगा, ऐसा दोप भगवानके 
मत्थे आ जावा है । इसके साथ ही जिस अर्जुनका व्यवद्दार 
आजीबन निष्कामसावसे धर्सपगयणु ही रहा, धघर्मपाशमें बेंओे 
रहकर भरी समामें सर्व समर्थ दो हुए भी ठ्रीपदीका घोर अपमान 
अपनी झोँंखोंले ठेखना, वनबासके। घोर संकट सहन करता 
इत्यादि निप्काम-कर्सेकी अवधि थी और जिसका फल यद्द तीघ्र 
चैराग्य फ़ूड निकला था। फिर उसके फलख्रूप सास्यका उपदेश 
करके सिप्काम कसेकी ओर दी धक्लनता किसी मी मर्यादाका 
पालन च्दी करता | इसलिये यह योग किसी प्रकार भी निप्काम 
कर्सयोग नहीं कह्टा जा सकता,किंतु सांस्योपदेशके पत्थाव आत्मा: 
अभेदरूपसे स्थितिके लिये यह केबल शानपोग ही हो सकत्ता है. 
थोगस्थ+ झुरू क्मो ण्‌ सहद्ध त्यक्ल्ा घनक्लय | 
पिद्धयसिद्धयोः समो भला समत्त॑ योग उच्यते ) (२४४) 
अर्थ--हे धनजय ! ठू योगमें स्थित छुआ संग त्याग कप्के 
आर सिद्धि-अखिदधिम समान होकर कर्मोको कर । इस समत्व 
भावकों ही “योग' तामले कहा गया है । 
आधुनिक टीकाकारोंक विचारानुसार यदि कतेव्य-तुद्धिको 
धारकर ओर कंर्स-फल व्यागकर, पेसी कर्म-पत्षुसिका नाम डी 
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'योग' रखा ज्ञाय, (इस थोगको हम आधुलिक योग के नामसे 
अभिद्वित करेंगे) तो यह 'योग' इस स्छोककी शर्तोंको पूण करते 
में समर्थ नहीं होता | प्रथम तो में कर्सका कर्ता हुँ! कर्मोमें इस 
प्रकारके क्तृत्व-सम्बन्धका ताम ही संग' है और कर्तव्य-बुद्धि 
की, विद्यमानतामें इस संगका त्याग असस्सव ही दै। क्योंकि 
जब थद्द जीव अपने-आपेको आत्मासे भिन्न परिच्छिन्षरुपसे छुछ 
ज्ञॉनता है, तभी यह कर्मोका कर्ता चनता दे । फर्तापव सदेब 
परिच्छिन्न भावमें ही उत्पन्न होता है और कतपनके डद्य होते 
ही फर्तेब्यरूप विधि-निषेध स्वतः तिकल पड़ता है, कि अमुका 
झूपसे कर्म करता सुझूपर विधि है और अमुक रूपसे तिषेध। 
अर्थात्‌ फलाशा त्यागकर कर्ममें अज्नत्त होना मुफपर विधि है 
आर फलाशासहिित कर्म मेरे लिये निषेध दे । तथा विधिरूप 
से प्रदत्त होना और तिपेधरूपसे निव्नत्त होना मुकपर कतेव्य 
है. । कर्तापतके बिना इस प्रकारका कतंव्य स्वतन्त्र रह नहीं 
सकता, वल्कि 'कर्तापद का परिणाम ही यह 'कर्तव्य' है| इस 
लिये कर्तव्य को विद्यमानतामें कर्दृत्व-संग-त्याग सर्वथा अख+ 
स्मव है। चाहे यद योगी इस भावमासे कर्समें प्रदत्त होता हो 
कि 'मैं कमेका कर्ता नहीं हैं, अमुक कर्म सुपर कर्तव्य है और 
अपने किये हुए कर्मोका फल मैं इेश्बराप॑ण करता हैं। तथापि वह 

कर्मोंका कर्ता अवश्य रहता दै और वस्त॒तः खंग-त्याग सिद्ध नहीं 

होता । क्योंकि उपयुक्त भावनामें परिच्छिन्न माव विद्यमान है 
आर परिच्छिन्षताके विद्यमान रहनेपर, चाहे उस योगीने कर्दृत्व- 

संगत्यागकी सावन! की है, तथापि इस भाषनाका कर्ता बह 

अवश्य बता,हुआ है। और जबकि बह इस भावनाका कर्ता वन 
चुका है तो फिर इस पवित्र भावनाके फल्का भोक्तामी उसको 

अबश्य होना पढ़ेया । क्योंकि फल जड़ फर्समे नहों है, किन्त 
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अच्त'करणकी भावदा ही फलऊा हेतु होती हैः। इस रीतिसे 
अवतक भावत्ता किसी प्रकारसे भी विद्यमान है और वह पानाप्नि 
में भजित नहीां हुईं, तवतक उक्त योग कठेत्व-संग-त्यागको त्तो 
फिसी प्रकार सिद्ध कर ही चहों सकता । यद्यपि उक्त भावता 
पवित्र है और वह संसारका हेतु नहीं है, किन्तु परमार्श में 
अग्नसर फकरनेवाली दे, तथापि अपनी विद्यमावतामं कर्ता-चुद्धि 
को निर्मल करके संग-त्यायको सिद्ध सह्दीं कर सकती। द्वितीय, 
परिच्छिन्न-भाव, फर्तेत्यर्सम ओर कतेव्य-बुद्धिकी विद्यमानतामें 
उक्त योग, जेसा इस स्छोकमे कद्दा गया है 'सिद्धि व असिद्धिमें 
सम्तता'को भी बस्तुत' पूरा करनेमें असमर्थ हे। परिच्छिन्न-भाव 
व कठुत्व-संगके फलखरूप जब कतैव्य-चुद्धि हाजिर है, तय 
सिद्धि-अखिद्धिमें समता कैसे सम्भव हो सकती है ? फ्योंकि 
'कतैव्य-छुछि, जैला ऊपर बरणत किया गया है, विधि निषेधरूप 
ही दै। और क्षवकि विधि-तनिषेधका सम्बन्ध उक्त योगीकी झीचा 
'पर सवार है, तव सिद्धि-अखिद्धि्मे समता कद्दोंसि आ जायेगी, 
यह समसरमे वहों आता विधि-निषेध अपने स्वरूपसे ही विषम 
रूप हैं । समता वो तभी आ सकती है जवकि विधि-निषेधका 
चन्धन हुटे, परत्तु कतेव्य-चुद्धि होनेले इस योगीके साथ विधि- 
निषेध लगा हुआ है।। चाहे इस योगीने अपने कर्मोंके साथ 
यह भावतता की है कि 'मैं अपने किये हुए कर्मोंका फल अपने 
'लिये नहों चाहता, किन्तु कर्सफल ईश्वरापैण करता हूँ, तथापि 
'घिद्धि-अखिद्धिमें खमता! यथार्थ रूपले लिद्ध तद्दीं हो सकती। 
मास लिया जाय कि इसने अपनी पविज्र भावना करके अपने 
पफिये हुए कर्तोका फल अपने लिये नहीं चाहा और ईश्वरके 
डी अपैण किया, तथापि 'कर्सफल ईश्वराप॑ण करके मेरे अच्त,- 
करणुकी निर्सेलता होगी यह फल इसने चुपचाप अवश्य चुरा 
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किया है । “कर्मफल ईश्वरापैण करके मेरे अन्तःकरणकी 
लिर्सलता हो या न हो, इससे भी मुझ क्या प्रयोजन ? इस 
विषयकी सिद्धि-असिद्धिम बह सम नहों है, किन्तु विषम 
है।। अन्तःकरणुकी निर्मलता तो होनी ही चाहिये, इस विषय 
पद अवश्य फलाशी है, फल्त्यागी नहीं । इस प्रकार यद्यपि 
सांसारिक मोगोके लिये तो वद सकामी नहीं है, तथापि सर्वथा 
निष्कामी भी नहीं। और जहाँ अन्तःकरण काममासहित है, 
बहा सिद्धि-अखिद्धिमें समता कहाँसे आ सकती है! क्योंकि 
फामना ही विपमताका हेतु होती है, चाहे कामना सांसारिक हो 
अथवा पाश्माथिक, ज्वतक वह ऋअस्तःकरणशर्मे टिकी हुई है, 
अपनी विद्यमानतामें समताकों कदपि प्रवेश न होसे देगी, 
कामता व समताका परस्पर अस्धकार-प्रकाशके समान विधोध 
है। इस रीति से परिच्छि्न-भाव, कर्दृत्व-संग और विधि- 
निषेधरूप कर्तव्यके रहते हुए सिद्धि व असिद्धिमें समता 
खबुब्य हु है। 

इसके बिपरीत अपने आत्मस्वरूपमें योग पाया हुआ योगी, 
परिच्छिज्न-साध निद्वत्त हो जानेसे न तो कुछ करता है, व 
कर्तव्य है ओर ल फल ही है । वल्कि ज्यों-फा-त्यों तत्त्व-साक्षा- 
स्कारदारा कर्मफे साधन जो देहेन्द्रियमनवुद्धि हैं, उनसे असंग 
हुआ उत्तका तमाशाई है और देहादिसे सव कुछ करता हुआ भी 
बास्तवर्मे अकर्ता है। जिस प्रकार सूर्यश्श्मि-सब पदार्थोपर 
अड़ती हुई और सबकी प्रकाशित करती हुईं स्वयं सबसे निलेंप 
रहती है, संसारमें जो कुछ भी व्यवह्वरकी सिद्धि होती है, बह 
सब स्थ-प्रकाशसे हो सिद्ध दोता है परस्तु स्वयं सूर्य सब 
व्यवद्ारले अस्ंग, केबल साक्ती-पकाश दी दै । इसी प्रकार यह 
योगी अपने आत्मस्वरूपममे स्थित हुआ अपने साक्षीअकाशासे 


श्र शीता-दर्घण 








कर्ता, कर्स व फल सबको अकाशम्रान्‌ करता हुआ आप सपसे 
अंग ध निलेंप है | तथा लैला इस स्छोकमें कद्दा गया दे 
चस्तुत' 'संग्रत्यागी' हि और सिद्धि व असखिद्धिमे सम है । यह 
अपत्मस्थरूप-स्थिति' ही वास्तव समता है और 'समत्व॑ योग 
डल्यते' यह वाज़्य यहाँ ही एररूपले सिद्ध होता है। 


बुद्धियुक्तो जहातीह उसे सुक्तदृष्कृते । 
तस्माग्रोगाय युज्यस्व योग' कर्मसु कौशलम्‌ ॥(२+०) 
अर्थ--समत्व-बुद्धिले युक्त पुरुष पुराय-पाप ढोनोंफों यहाँ 
स्याग देता है, इसलिये तू योग जुड़, फर्मोर्मे कुशलताका नास 
ही योग है । 
आधुनिक योग' कतेव्य चुद्धिस॒हित द्ोनेले इली लोकमें पुयय- 
पापके घन्धनसे छुटकारा देनेमें समर्थ नहीं है, जला इस ख्छोकमें 
फट्द/ गया है। विधिके पुत्लन करते और निषेधके त्याग करने 
का धाम पुत॒ष दै तथा निपेधके पालन करने एवं विधिके त्याग 
करतेका नाम पाप है, इससे भिन्न पुए्य-पापका और कोई 
स्वरूप नहीं चत्त पड़ता | तथा बिधिके पालन करने और निषेध 
के त्यागनेका नाम ही कतेत्र्य है, अर्थात्‌ कर्तव्य बुद्धिसे कर्समें 
प्रदत्त होता इसपर बिधि है ओर कर्तव्य-त्याग शसके लिये 
निषेध है । इसलिये डक्त योग ऊतव्यसद्वित होनेफे फासण 
यद्यपि पापरूप तो नहीं होता, तथापि पुरयरूप अवश्य होगा, वह 
इसी ल्ोकमें पुए्य-पाप दोनोंके वन्‍्धसखे छुटकारा दिलानेवाला 
सिख नहीं हो सकता। जप हम कोई कर्म अपने लिये कर्तब्य- 
रूपले धारण करेगे तो उससे धिपरीत कर्म हमारे लिये अकततैय्य 
इो जायगा और तव डल अकतैव्यका पालन हमारे लिये अवश्य 
अत्यवायरूप भी होना ही ऋद्विये | यद्‌ चइ प्रत्यवायरूप नहीं 
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है तो अकर्तव्य भी नहीं है. परन्तु चूँकि चह धमारे लिये अक- 
तैव्य है, इसलिये प्रत्यवायरूप भी है ही। इस रीतिसे अकर्तव्यके 
पाकनर्म जब हम प्रत्यवायले बन्धायमाव होते हैं, तो करतेव्य- 
पालनमें पुर॒यसे क्‍्योंकर वन्धायमान न होंगे ? चहिक अवश्य 
होंगे । यह तो किसी प्रकार ईश्वरीय सीति सम्भव हो नहीं 
सकती कि जब एक व्यक्ति अनियत कर्म करनेसे दुष्कृतका 
आगी हो सकता है, तो नियत कर्स करके उसको सुकृतकी 
प्राप्ति द्वी न दो । यदि ऐसी नीति हो तो अन्यायपूर्णे दी होगी । 
इस प्रकार परिछिछु्न-भाव, कर्दृत्व व कर्तव्यके बन्धनम रहते 
हुए मजुष्य सुकृत-दुष्छृतके बन्धनसे छूट नहीं सकता । इस 
नियमके अच्लुखार हमास आधुनिक योगी' कर्तव्यसहित होने 
से अबश्य सुक्षतका भागी होगा ओर बह इस ग्क्ोककी कसौटी 
, परे खरा नहों ज़ब सकता । 
इसके विपरीत अपने आत्मस्वरूपमैं योप पाया हुआ योगी 
देद्दादिके परिच्छेद्से निकला हुआ ओर कठेत्व व करतैय-भाव 
से छूटा हुआ व कुछ कश्ता है. और न किसी छुकुत-दुष्क्ृत, 
सुख-दुःखादि हन्द्रोंसे बन्धायमान दोता है, बल्कि इसी लोकमें 
.भक्द मुक्ति प्‌ जाता है । क्योंकि पह तच्व-साक्षात्कास्दा 
आकाशके समान ज्यों-का-त्यों सर्वभूतोमें स्थित हुआ सबसे 
निलेप है, जेल स्वयं सगवानने अपना स्व॒रूप इस प्रकार वर्णुत 
किया है-- 
यथाक्राशस्थितों नित्य॑ वाबयुः सर्मश्नगो महान्‌ | 

तथा सवोगि भ्ृतानि 'मत्स्थानीत्युपधारय ॥ (६। 8) 
-अर्थ--जिस प्रकार आकाश नित्य ही अचलरूपसे स्थित 

है. और महान वायु सर्वत्र आकाशर्म आकाशके आश्षय दी 
विचर्ती है, परन्तु आकाशको स्पर्श नहों करती; इसी प्रकार 
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सब भूत मेरे आश्रय स्थित हुए मुझको स्पशी नहीं करते, ऐसा 
ही तू अपने आत्माको जान । 
जब डस योगीने इस भ्कार भगवानके स्वरूपमें एकत्वभाव 
से योग पा लिया है! तव उसका खुछुत-दुष्छतादिखे क्‍या 
सम्बन्ध ! सुकृतादिका बन्धद तो परिच्छिन्नखू्पसे देहादिमिं “अहं- 
कर्तत्वाध्यास' करके दी था, जिसको ब्लानाध्चिले भली-भाँति 
दृग्ध करके अब धह अपरिचिछिन्नरूपले स्थित हुआ है! और 
साज्षीरूपले सबका द्रष्टा होता हुआ सबसे असंग है | इसीका 
जाम 'कर्म कोशल' दै, कि कम करके भी कमेके धन्‍्धन्म न 
आपएा। यह्दः योगी छी बस्तुत इस छातमके प्रभावले सब कुछ 
करता हुआ वास्तवर्म अकर्ता है| संसारमे जो कुछ भी सिद्ध 
दोता द्वै, बद्द इस सर्वसाक्षीकी सत्ता-स्फ़्तिरूप अशार्थोद्से ही 
सिद्ध द्ोता है, परल्तु यद्ध स्वयं सबसे असग है । जेखे मत्स्य 
जलमें रहता हुआ जल्लमें डूब नद्दीं जाता, वल्कि असंयरूपसते 
तैरता रहता है, तेल थी यद्द सब कर्मोम स्थित हुआ सब 
कर्मांसे विल्ेप हैः और इस प्रकार यद्दी खुदढ' 'कर्स-कोशल' 
है।। परन्तु हमारा आधशुरविकन्योगी' तो परिच्छिन्न-साव थ॑ 
कतेव्यादिके वल्धनर्म वेंधा हुआ फल्न-त्यागादिकी भावना फरता 
हुआ भो इस कर्म-कौशलले वस्चित ही रहता हैः और फल-त्या- 
गाबिका कर्ता होनेके कारण वस्वश फल्नक्रे वन्धनमें वन्‍्धायमान 
हो डी जाता दै, क्योंकि परतिका गोरखधघन्धा.विचित्र है, जिससे 
यह अश्री छूट नहीं पाया है । 
कर्ज बुद्धियुक्ता हि फल स्पकत्ता मनीपिणः 
जन्मवन्धविनिर्ेक्ता: पद गच्छन्त्यनामयम्‌ ॥ ( रा४३ ) 
अथे-बुद्धियोगयुक्त ज्ञानीजन कमेले उत्पन्न होनेवाले फलको 
त्यागकर जन्म-वन्धनसे छूटे हुए अम्तृतमय परमपदको माप्त दोते हैं। 
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कर्ससे उत्पन्न दोनेवाल्ा फल तो तभी छूट सकता है, जब 
सभी कर्ता, कर्तव्य, कर्म ब फल अपने आत्मस्वरूपकी विबते 
रूप तरहें भान होने लगें सर्ात्मैक्य-दष्टिके प्रभावसे कर्म" 
सस्फारोंका बेड़ा द्वव ज़ य और कासण-कार्य व आधाराधेयरूप 
भेदभाव हण्ले निकल जञाय। एकमेवाद्वितीयम' अधिष्ठान 
रूप आत्माही सब कारण-कार्ये व ध्यक्षरा्रियका विवर्तोणदान 
भाव होने कृग्रे। जिस प्रकार अधिपष्ठानरूप रज्छुमें प्रतीयमाव 
सर्प, दराड, माला व दराए आदि सब अव्याक्षों का विवर्तोपादान 
एकमात्र रज्ु ही द्वोती दै; सर्पादि-अध्यास अरधिछ्ठानरुप रजुके 
केबल बियते ही दोतें हें, जो अपने अधिप्तातमें विकार उत्पन्न 
फिये ब्रिता ही उद्य-अस्तक्ों प्राप्त होते हैं। परन्तु इसके 
विपरीत जबतक 'मैं कमका कर्ता हूँ.' 'सुझपर अमुक कर्तव्य है” 
आर 'में अपने कर्मोफ्ा फल अपने लिये नहीं चाहता, किन्तु 
ईप्मस्के ही अरप॑ण करता हूँ इत्यादि सेदभावरूपसे कास्ण-कार्य 
बइस्‍आधाराध्रेयरूप रज्यु जीवरूपी धटके गलेमें बैँंधी हुई 
संसाररूपी फ्ूपके सिस्पर घूम रही दे, कर्सेसंस्कारोंखे कैसे 
छुटकार मिल सकता है और फिर फ्योंकर कर्सेफल्का त्याग 
हो सकता है! जैसा इस रछोकमे कथन किया गया दै। 

थोड़ा विचार कीजिये, कि जध यद जीव अहंकार करके 
आव्त हुआ फर्तारुपसे आप कुछ बनता है, अपनेसे भित्त 
किसी कतेव्यकों अपने ऊपर लागू कस्ता है, कर्मोंको अपनेसे 
मिन्न आनता है जिनका यह डपाद्यवरूप कर्वा बता हुआ हे 
और कर्स-फलको अपनेसे भिन्न देखता है' जिस फलको यद 
अपने लिये लहीं चाहता, वल्कि अपनेसे भिन्न किसी ईश्वर-विशेष 
के अपेण करता है तथा उस अपनेसे भिन्न कर्मफल-त्यागका 
१,३ नेदान्तके पारिमापिक शब्दोंकी वणयोनुक्रसणिकामे इनके लक्षण देखिये! 
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कर्ता भी होता है--इन्यादि रुपसे अध्ात करके आदत हुआ जब 
चह असेक भेद-भावनाओंकिे चक्रमें फंसा हुआ है; कतेत्व, कर्तव्य, 
'कर्से, कर्सफल आर फलत्याग-साववाएँ जब इसके गलेको पकड़े 
हुए हैं, तव यद्द कर्स संस्कारोंके जालसे केसे विकल सकता दे 
क्योंकि भेद-भावचा ही एकमात्र संस्कारोंका हेतु होती है। और 
जय संस्कार सज्ीच हैं, तव कर्मफलले छुटकारा फैले हो सकता 
है? फ्तके हेतु तो ये संस्कार ही हैं जो अनेक प्रकासकी 
भेद-भावनाश्रों कस्के हरे-मरें हो रहे हैं और शानाशिसे दुग्व 
हों हुए । इस प्रकार जब संस्कार व फल सभी विद्यमान हैं, 
तो जन्‍्मक्रे वन्‍्यनसे छूट्टफर पस्मपद्झी प्राप्ति मान बच्चा तो 
'रक्क स्ोल है और केचल मनोमय सोदकके घुल्य हो हे, 
इसका तो प्रसंग द्वी क्या है? अच्त करएके भावमय परिणाप्त 
को 'भावना' कहते हैं ओर जली-जेसी भावताएँ अन्त करें 
बत्पत्न होती हैं, आत्मस्तरूप साच्षीद्धाय उचका मकाश होता है! 
उत्तरकालमें जय वे भात्रताएँ अन्त'करणम बिलीन हो जाती हैं, 
सब उनके संस्कार अन्तःकरणम साक्ञीके अत्षय रहते हैं' । 
इस भरकार जवकि उन संस्कारोंमें सत्यस्वरूप साक्षी विद्यमान 
है, तब वे फलशस्य केसे रद सकते हैं. इस ज्यस्थककी ओखोंर्म 
भी भला कोई लोन डाल सक्तता हे १ हों, यह हमसे चाहे जब 
ऋटला लो कि वे भावताएँ पवित्ष हैं और वत्का फल भी 
परविन्न, परनन्‍्ठु फलशल्य कदापि नहीं ॥ 
इसके विपयीत वेद्ादि-अध्याससे निकला हुआ झोण अपने 
आत्मस्वरूपमें ज्यों-क्रा-त्यों योप पाया हुआ योगी तो अपने 
साज्षीखरूपमें भल्ती-भाँति स्थिति पा आनेके कर्ण वेहाद्द्धारय 
सब कुछु करता हुआ भी चास्तवर्मे अकर्ता दै । त डखमें कुछ 
कर्ठुत्व ढै।- न कर्तेब्य है, व कर्म' हैं, न फल है और न 
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'फलत्याय ही है, बल्कि वद्द तो तब सम्पूर्ं करृत्वादिका केबल 
डणा-सातची ही है। यथाः 
सर्वेभूतस्थितं यो मां भजत्पेकत्वमास्थितः | 
,_ सर्वेया वर्तमानोड्पे स योगी मयि ब्तते ( ६।३१ ) 
अर्थै--सर्वेभूतोर्म स्थित मुझ सच्चिदानन्दकों जो पुरुष 
एकत्वभावले स्थित छुआ भंजता है, बह योगी सब प्रफारसे 
'बतता हुआ भी मेरेमें ही वे रहा है। 
इस इष्ठिसे जब ये कर्दैत्वादि कोई भी उसमें नहों हैं, तब 
कर्मे-संस्कारोंको अवकाश कहाँ ? जब संस्कार नहीं तो फल 
कहाँ? फल नहीं तो अन्मका वन्धन कहाँ! और जब जन्म-धम्धस 
नहीं तो फिर पसमपदने तो जाना ही कहाँ है? वह तो नित्य ही 
प्राप्त है'। इन जन्मादिके अध्यासमें आया हुआ ही यह पुरुष 
डसमें सिथित हुआ भी थों दी उससे विम्रुख हो रहा था ! 
इस प्रकार यद्द योगी दी वस्ठुत: कर्ससे उत्पन्न हुए फलको 
त्यागकर जत्मादि-बन्‍्धनले छूटा डुआ जीते-जी ही परमपद्को 
आप होता है! और इस ख्योककी कसौटीपर खरा जच्ता है. । 
इस प्रकार इस योगका स्वरूप निरूपण करके इस योगकी 
प्राप्ति किस प्रकार सम्भव दो सकती है, अब भगवान दो 
ज्छोकोंमे इसका निरूपण यों करते हैं:-- 
यदा ते मोहकलिल युद्धिव्य॑तितरिष्यति । 
तदा मन्तासि निर्वेदं श्रोतव्यस्य श्ुतस्य च |! ( ४२ ) 
श्रतिविप्रतिपन्ना ते यदा स्थास्यति निश्चला । 
समाधावचला बुद्धिस्तदा योगमवाप्स्यसि ॥ ,( २४३ ) 
अधै--जब तेरी चुद्धि सोहरूपी दुलदजको दिल्कुल तर 
जायगी, तव तू खुननेयोस्य और छने डुए्के वैराग्यको प्राप्त होगा। 
श्र 





ज्षर अनेक प्रसारके सिडान्तोंद्ी खुमनेसे विचलित सुई चेरी 
बुद्धि परमात्माके स्वरूप अचल स्थित छो ज्ञायमी नये तू योग 
को श्राप्त होगा। 

मगवासते इस स्लोक्नोरतं अफ्ने परमात्मस्वत्त र्सें योग-प्राप्ति 
के लिए कर्मको किसी प्रकार भी हेलमपसे प्रदस नहों फिया, 
फिन्ठ ( १) सोहरूप दुलदलमे खुद्धिका विक्ललता आर (२) 
परसान्मस्वस्पमं बुद्धिक्ा अचल स्थित दोना, चोगप्राप्तिमें 
स्पश्ल्पसे यदी हेनु बर्णन किया है। श्यघुतिक योग (मैं कर्मी 
का कर्ता हैं, छुकपर अम्त॒क्त ज्तेब्य है और में अपने कर्मोका 
फल ईश्वसपटा करता हैं टत्थादि ) अपने चिद्रम्राननामें ते तो 
मोहरूपी उसदलसे द्युछ्धिको निक्तालनैमें समर्थ है और न 
पस्मात्मस्वरुपमें चुद्धको अचल स्थित करनेमें द्वी समर्थ £+ 
बल्कि मोहरूपी दल्वहलकी चुद्धि ही करता दे) 

हू नाम अह्वानक़ा दे और किपरीत क्वानफ़ों अमान कदले 

है; लेसे रज्जुका सर्प्प्ले शात अश्षाना ऋटलाता है । अजान 
की साज्ञात्‌ नित्रत्ति केबल जानले डी सस्तव है कर्ससे कदापि 
नहीं। जसे सज्छुल्ला लर्पनपले विपरीत शान, ग्रकाशह्ञाग 
रज्ज़ुजावसे ही सिब्॒ुत्त हों सकता है लष्टिफाडि-बप्रहाय्स मिथ्या 
सर्पकी सिद्॒क्ति असम्भव ही है| अप यहाँ ऋर्देन्वादि समगस्द्वित 
अपने आत्मामं कर्दृत्वादे आरोप करता ओर फर्तच्यादि अपने 
ऊपर लागू कस्के उसको खुडढ कर देना, यही एक सूलरूप 
सोह-इलदल हे । अन्य शकास्क्े अश्ता-ममता, राग-हरप, 
झुख-डु ज तथा जन्म-मरणाद्वि सांसारिक मोद् तो इस मूक्तन्प 
मोहकी श'खाएँ ही हैं । असम-निविकार अपने आस्माकों 
जर्तारूपस विकारी जालत्म वही सब्र मोहोंक मूल है । अब 
डेजिय्रे. यह सूल कर्सके धार केस निकाली ज्ञा सकती हे? 
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बल्कि कर्सेक्रे हृष्य तो इसको खुदढा फरवा ही दोता है, 
क्योंकि कर्तृत्वादि-संगरदधित अपने आत्मामें फर्दत्वादि देखता 
तो बिप्टीत घावरूप अशान ही है। यदि कंतैत्य व कर्तव्य 
( ज्ञोकि दोनों परस्पर सापेक्ष हैं) अपने ऊपर लागू, रखकर 
कर्मम ही पद्धच दोते रहें ( और यही आशुनिकब्योगका अंग 
है ) हो इस अ्रभ्यासकी प्रोढ़तासे माहरूपी दलदलकी वृद्धि 
स्वाभाविक ही दाती है।। फहीँ अन्धकारसे भी अन्धक्राय्को 
निदुत्ति हुई दे? आत्माओँ तो कर्दत्वादि संग है नहीं और दप 
अपने कर्मोद्वारा उसमें कदेत्व व फर्तव्यादि आरोप फरनेका 
अष्याल खुटढ करते रहें, तो यह मोहरूपी दलदलको मिवुतत 
करनेके स्थानपर इसकी पुष्टि द्वी करेगा। अत्त 'तर्वनचिन्तनद्वारा 
कर्तृत्वा द-संगरद्धित अपने आत्माकी अ्संग देखना, मोहरूपी 
दलदलसे बुकद्धिको निकालनेका यही एक डपाय हो सकता 
है, 'मैं झसंग आत्मा हैं, देहादिसे मेरा कोई खंग सह, मैं 
केवल उनका दुशा-साक्षी हैं, वेहेन्द्रियादि अपने-अपने श्रममोर्म 
बरतें, सुफ्े इसका कोई लेप नहीं, न मैं कर्ता हैं, न सुसपर कोई 
कर्तव्य दे, मैं ती केवल उनका तमाशाई हैं'--ज्यों कातत्यों यह 
तल्बक्ञान ही मोदरूपी वंलदलसे छुटकारा दिला खकता द्वे 
( (८-६ )। यदि कर्देत्वादि-मोदसे घस्ठुतः अपने आत्मार्म कोई 
लेप लगा होता, तो अवश्य करमसे दी उसको दूर किया जा 
सकता था । परन्तु गीताका तो स्थिर सिद्धान्त, यद है, कि 
स्वूल-सूच्म शरीयके खमी धरे इस आत्माको छू चढीं सकते 
(५१६ ) | यह आत्मा अधिनाशी छै. शरीरादिके साशखे इसका 
नाश नहीं, होता, त-यह सस्ता है, न मारता है कोई विकार इसको 
स्पर्श नहीं कर सकते (पा १६-२४) पेली अवस्था जयकि वास्तव 
में आत्या कर्ठत्वादिमोदसे नित्य सुक्त दी चै: और कर्ीत्वोे 
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विनिर्भुक्त आत्माम्म कर्दृत्वादिका केवल श्रम ही दो गया है, तब 
कर्सके द्वारा मोहरूपी दलदुलसे चुद्धिको निफालना सर्वथा 
गसम्भव ही है, यह तो केवल विचार्द्वाय दी दूर किया जा 
सकता है | हो, फर्मक्ा घयोहन इतना तो चन सकता है कि 
छद्यरूपी भूमिकों ज्ञो हुर्वासनाओंसे अपवित्र हो रही हो, 
पिष्काम-कर्मोछारा साफ कर लिया जाय, ताकि उसमें शुद्ध 
विचाररूपी बीज डाला जा सके । परन्तु भ्रूमि निर्मल होनेपर 
भी यदि उसमें खाद ही डालते रहें और बीज न डालें, तो फतत 
प्राप्त कर्नेखे हम अवश्य बच्चित ही रहेंगे। इसी प्रकार निष्काम- 
कर्मठार( हृदय निर्मल दो ज्ञानेपर अब आवश्यकतर इस घानकी 
हैः कि इढा तक्त्न-विचारहारा अपने आत्माको कर्दृत्वादि- 
भ्रमरूप मोहसे छुड़ा लिया ज्ञाय। परत ढृद्य निर्मल दो जानेपण 
भी यदि कठेत्व व कतैव्यादिको ही पुष्ठ करते रहें तो अवश्य 
मोहेरूपी दुलदूल चुद्धिको ही प्राप्त होगा, इसमें सन्देह डी फया 
हैः? क्योकि हृदय निर्सल होनेएय भी यदि कर्तव्यादिका ही 
अ+्पास चालू रक्‍्खा ज्ञाय, तो ज़रूरी है कि निर्सल छव्‌यमें 
जेखा कुछ भरा जायगा, वह शीघ्र ही परिपक्त हो जायगा | इस 
शीतिखे जबकि यह '“शआधुनिक-योग' मोहरूपी दृलद्क्से दी 
बुद्धिको न न्तिकाल सका; तब परमात्मस्वरूपमें घुद्धिकी अचल 
स्थितिकी,तो वार्ता दी क्‍या है? मोहकी मलिन्वुत्तिषर दी चुद्धिफी 
अचत् स्थिति सम्भव द्वो सकती थी, ज्ञोकि मोहकी बिद्यमानता 
में सर्वधा असस्मव ही है । परमात्मस्वरूपमें चुदझिकी अचल 
स्थिति प्रतिवन्‍वक था वो यही था कि यद्द ज्ञीव अपने अशाच 
करके कर्ठंत्व व कतेव्यरूपले आप कुछ बन चेठा था, फिर इस 
कर्तत्व व कत्तेब्यादिकी विद्यसावतामें अचल स्थिति कैसे हो ? 

हो, इसमें कोई संदेह नहीं कि उपयुक्त रीतिसे तत्व- 
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विचाएद्वार ज्यों-का यों . अपने . आत्मस्वरूपमें थोग प्राप्त कर 
चुकनेपर इस थोगीकों फरम वन्धन नहीं कर सकते, इसके 
सभी फरसे अकर्स ही रहते हैं और भुने वीज्के समान फिसी 
फलके हेतु भी नहीं रहते। क्योंकि वस्तुतः यही “काम संकल्प- 
बजित' है, इसीसे 'क्षानाक्षिसे सब कर्मोको भस्म किया है 
'यही कर्समें प्रबतुस हुआ भी कुछ नहीँ करता 'थद्दी सिद्धि 
अखिद्धिमें सम दे! 'यही कर्स करके भी वल्थनमें नहीं आता 
ओर 'यही मुक्तचुरुष गतसंग व शानावस्थित है” ( ४१८०-२३ )। 
परन्तु योगश्राप्तिम कर्मका इसके सिधा और फोई उपयोग 
नहीं कि हृदयरूपी भूमिको दुर्वासनादि कयठकोंसे साफ़ कर 
लिया ज्ञाय । योग़म्राप्तिरृपष फल पकानेमें तो कर्म सर्वधा 
अशक्य ही हे यद फल तो केवल तत्त्व-चिस्वनरूपी बीज 
डालनेले ही प्राप्त किया जा खकता है। इसीलिये भगवानने इन 
ज्छोकों (२३५२-४३ ) में बोगप्राप्तिमें कर्मको हेतुतः निरूपण 
नहीं की, बल्कि भयवानका तो कथन है कि 'अब तेरी बुद्धि 
अच्छी तरहसे इस मोहरूपी वुलद्लको वर जायेगी तब शुरु- 
शास्रद्वाय) अपने आत्मस्वरूपके विषय जो कुछ तूने श्रवण 
किया है, अथवा जो कुछ अवण करनेयोग्य है, तू उसके 
वैराग्यको भाप्त द्ोगा' । आराय यद्द कि वह आत््मतत्त्य इतना. 
गहन है कि “श्र॒त्वाप्येन वेद न चेच फश्चित्‌” ( २२६ ), श्रर्थात्‌ 
उसमें मन-बाणीकी साक्षात्‌ गम चहीं है और वे वहाँवक न 
पहुँचकर बरे ही रह जाते हैं। शुष्द्‌ उस अपरिच्छुनन पस्तुका 
साक्षात्‌ कथन कर नहीं सकता, क्योंकि घाणीद्वारा जो झुछ भी 
कथन किया जायगा, बह प्रतियोगिता! ब व्यवच्छेदकता को 
१, ३ विपरीतताका चाम अतियोगिता' व सेद्‌ करनेका मास “च्यव' 
स्ट्रेदकता' है। जैसे “प्रकाश” शब्द अ्रन्धकारका अतियोयी है नर प्रकाश, 
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ही लिये हुए होगा | इसलिये भगवानका फथन दै प्ि वेराग्य- 
चती सद्धम बुद्धिद्वारा शब्दर्मे ले साररूप धान्यको लेना होगा और 
शब्दोंको भूलेझे समान त्यागना होगा । जिस भकार यय्पि वान्य 
की शातति होती तो भूलेले ही है,तथा पि भूखेको त्यागे चिना भी 
धान्य प्राप्त हो नहीं सफता । वास्यार्धीको घान्य प्राप्त फरनेके 
लिये भूसेका त्याय करता छ्टी होगा । इसी प्रकार शब्दमेसे 
हच्यार्थरूपी' धान्यको अ्रहण करके वाच्यार्थरूपी भूसेकों 
निससार ज्ञान ज़ब तू उसका त्याग कर ठेगा और शब्दकों 
अखार जान उसके वैराग्यफों प्राप्त फरेगा। तब बरेडके अनेक 
भअकार के सिद्धान्तोको खुमनेसे विचलति हुईं ( संशययुक्त हुई ) 
तेरी बुद्धि कि 'यह सत्य है या चह सत्य है' नि संशय होकर 
आपने आ्रन्मस्वरूपर्मे अचल स्थित होगी ओर तप्नी नू योगको 
प्राप्त होगा। इससे स्पष्ट सिद्ध है कि योगप्राप्ति क्या गीता- 
भ्रमाशखे और क्या युक्ति-प्रमाणसे केघल नानदव्वाय ही सम्भव है'। 
:+फ्रकत कल क्षी++ ++फ्++».. इसके आगे अ्जु नकारा पूछे जाने 
* स्थितप्रशके लतण | पर कि जिखकी बुद्धि परमात्माक्रे स्व- 
ककफल्‍क कम्क्र+क ०+फ्++ ५ रूपमें डाचल स्थित हुई है, उस स्थित- 
भज्ञके लच्तण क्‍या हैं ? भगवानने स्थितप्रक्षक जो लक्षण कथन 
किये हैं, उनपर चिचार करनेसे स्पए होता है कि केवल कर्स- 


को छोड़कर अन्य सब प्रदार्थोसे प्रकाशका भेद करबेवाला है। इस रीतिसे 
शब्द सविशेषकों ही फधन बरवा है, निर्विशेषको कद्ापि नहीं । 

६, २ शब्दुकी शक्ति-बृस्तिसे जिस थर्थका बोध हो, उसको “चास्या्ी 
कहते है । परन्तु शब्दकी शक्ति बृत्तिसे जिसका बोध न्‌ हो सके, किन्तु 
लक्षेणासे जिसका बोध हो, उसको 'लच्यार्थ' कहते है । सिविशेष-म्रह्मका 
घोध लक्षणासे ही होता है, इसलिये वह “कच्यार्थ! कट्ठाता है । हक 
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द्वारा ही उन लक्षणोंफो किसी प्रकार भरमाणित नहीं फिया जा 
सकता, किन्तु फेचल वत्य-विचाररूप शानह्गार! ही उनका 
प्रमाणित होना सम्भव है'। भगवावका कथन है--- 

#हे पाये ! जज मनोगत सब कामनाएँ छूट जाती हैं और जो 
अपने आत्मा ही आत्मा कश्के ( पदार्थों करेके नहीं ) सस्तुषट 
है, तब धह 'स्थितप्रद' कहलाता है! जो डुःखोंमे जोभसे और 
खुखोंम आसक्तिसे रद्ित दे और जिसके राग, भय व बोध 
छूट गये हैं, बह 'स्थितथी' फदलाता है! जो सभी शुभाशभ 
प्रस॑गोे स्नेहसे रहित है, अर्थात्‌ राग-द्रेपवर्ञजित है, उसकी बुद्धि 
टिकी हुई है। फछुएके अंगोके समान जो अपनी इन्द्रियोंको 
-विषयोंसे समेद लेता दे, उसकी चुद्धि टिकी हुई है.(४५४५-४८)/” 

इस लक्षणोले स्पष्ट दे कि कामनाका त्याग श्रौर समता- 
साबें स्थिति, ये दो ही बाते स्थितमशके लिये अत्यावश्यक हैं 

और दीनों ही परस्पर सापेद्ष हैं। एकसे दूखरेकी सिद्धि हो 
सकती दे और दूसरेसे पहलेफी पुष्टि | विंपमताका ह्वेन्न 
कामना ही दे, इसलिये कामतात्यागसे समतांकी प्राप्ति सवा 
भाविक होती है और समतामावका डद्योध होतेसे कामता 
स्थामाविक छूट जाती दे । क्योंकि कामना खुखप्राप्तिके निमित्त 
से ही होती है; और समताभाव स्वयं खुखरूप है, इसलिये 
समतामाबकी प्राप्ति होनेपए कामवाका कोई प्रयोजन दी नहीं 
रहता । इस प्रकार आह कामनाका त्याग कहे, चाहे समवाभाव 
“की प्रापि कही, ये दोनों एक दी हैं; दो नहीं रहते | झव देखना 
यह है कि फामना अथवा विषमताका हेतु क्या हैः १- विचारसे 
स्पष्ट है. कि निर्दोप व समरूप अपरिच्चिन्न ब्रह्ममें जब अशान 
करके परिस्छिन्षरुप कोई तस्क् 'अडमसिमि' (मैं हैं) झ्पखे 
उत्पन्न होती है; तव उस अद्दंताकी दढता करके अहंकार उत्पत्त 
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होता है, अहकारले बुद्धि, मक इन्द्रियों एवं देहादिकी उत्पत्ति 
होती है! और तव अहकारकी जड़ता करके उन्ते आत्मबुद्धि 
इढ हो ज्ञाती है। इसके साथ ढी में खुली धोऊ ऐली इच्छा 
स्वाभाविक होती है शरीर तव भेदर्न्‍प्ट करके किसी बस्तुमें 
अज्ञकूल और किलो प्रतिकूल-चुद्धि भी होती ही है. | तव गग- 
द्वेष करके अहरा त्यागकी भावनासे यह जीव कामचाके वश 
हुआ कर्समें भ्ृत्त होता है और कर्ता-बुद्धिसे कर्स फरके जन्म- 
मरणके वन्धनमें आता है। श्ससे स्पष्ट दे कि कामना अथवा 
विपमताका हेतु अपने स्वरुपके अश्षाचले एकमात्र परिच्छिन्न- 
अधद्दंकार ही दे । इसीसे सब कामना व विपमताओं री उत्पत्ति 
होती दै, इसीसे कर्सफा वन्‍्धन होता है! और थही ज्ञग्प मरण 
का हेतु हे | इसलिये जब॒तक यह दरध न हो, कामना दे 
विपमताले छुटकार। दो वहीं सकता | और कर्स कच्के इस 
परिचिछतज्न-अहकाश्की किसी प्रकार निव्ृत्त किया जा नहीं 
सकता; वल्कि कर्सके छारा तो इसकी पुष्टि हो होती है.। क्‍योंकि 
'कर्म-अवृत्ति' कहत्व-अहंकास्के विदा हो नहीं सफ़्रती और यह 
कर्देत्व-अहकार ही वन्धन दै, इसलिये इसकी निद्व॒क्ति फर्सैद्धारा 
वो सर्वथा असस्भव ही है । इसको निद्न॒त्ति तो एकसाथ अपने 
आत्मस्वसुपक शानले दी सम्भव है, क्‍योंकि केवल अपने 
आत्मस्वरूपके अज्ञान करके ही इसकी उत्पत्ति हुई है । 

भ्रटाविके समान आत्मा परिच्छिन्च-अह॒कार कोई उत्पन्न सहा 

छुआ, कि जिसका दरडादि-प्रहाररूप कर्ससे प्रध्यस किया 

जाय, केवल अपने आत्माके अज्ानसे भ्रमरूप ही श्सकी 

उत्पत्ति हुई है। और यह नियम द्वै कि जिसके अज्लानले जो 

चस्ठ उत्पन्न दोती है, उसके ज्ञानले डी उसकी निद्वक्ति हो 

सकती दहै। जैसे रज्जुके अशानसे उत्पन्न हुआ सर्प, रज्जुके 
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शानसे ही निन्वत्त दोसकता है । इस प्रकार बिषमताका हेतु जो 
परिच्छिन्न-अहंकर, वह केवल आत्म-शावसे ही निवर्त्व है, करे 
से कदापि नहीं । इसकी निमवृत्ति होनेपर ही 'स्थित-प्रश्षा 
अवस्थाको प्राप्त किया जा सकता है, इसके निद्वत्त होनेपर ही सब 
फामनाएँ च विपमताएँ मूलके उखड़ जानेसे स्वाभाविक छूट जाती 
हैं और समताभावकी घाप्ति होती है। स्वयं गीताफका घचन दै-- 
इद्देद तैजितः सर्गो येपां सास्पे स्थितं सना । 
निर्दोप हि सम ब्रह्म वस्मावन्नह्मणि ते स्थिताः ॥( ४१६ ) 
एवं बुद्धे! पर बुद॒ध्वा संस्तम्यात्मानमात्मना | 
जहि श्नूं महावाहां क्ामरूपं दुरासदम ॥(६॥४३) 
*.. श्र्थं--जिनका मव समताभावमें स्थित हुआ है, उन्होंने जीते- 
जी दी संसार जीत लिया है, क्‍योंकि अ्रह्म निर्दोष व सम है, उसमें 
उन्होंने स्थिति प्राप्त की है'। 
इस श्रकार अपनी चुद्धिसे मनको वशमें कस्के, चुद्धिसे परे 
जो सूचम आत्मतरव है. उसको जानकर हे. महावाहो ! दुजेय 
कामरूपी शन्लुको मार । 
इससे स्पष्ठ है कि फामनाका त्याग और समताभाषमें 

स्थिति एकमात्र आत्मक्षान कस्के ही सिद्ध दो सकते हैं, कर्म हारा 

कदापि नहीं । यही गीताका मन्तव्य दे और इसीके द्वारा स्थित- 
-भाद् अ्रवस्थाकी प्राप्ति है।। उपयुक्त दोनों स्छोकॉर्मे गीताने स्पष्ट 

रूपसे समताभावर्म स्थित होनेके लिये तथा कामरूपी शघुको 

जीतनेके लिये आत्म-शानको दी छेठुता दी है। यदि गीता-इष्टिः 
ले समताभावकी भासति और कामरूप शब्षुको जीतनेके लिये फर्म 
देतु बनता, वो यदाँ स्पणरूपसे कहना चाहिये था कि 'त्‌ कर्सकर, 
कर्स करके ही लमताकों प्राप्त करेगा और काम-शचुको जय 
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फरेगा। परनन्‍तर यहोँ तो स्पष्ट रुपसे कहा गया है कि खिमता- 
भावक्ती भाशिपर जीते ज्ञी यहाँ संसार जीत लिया जाता दि 
आर प्राह्मी-स्थिति श्राभ करनेपर घह समत्व भाव पाप्त होता 
है 'ुद्धिलेज्ो परे है, उल आत्माको जानकर फामरूपी शघुक्रो 
जीतो। इसले यह अ्रभिषाय नहीं कि उस स्थतप्ज्ञ के शरीरसे फर्म 
कुछ होते ही वहीं है | स्व्राधाविक ऊर्म इसके शरीरद्वार सप 
कुछ होते है! और बहुत कुछ होते है. परन्तु किसी फरत्तैन्यफों धार- 
ऋर नहीं। क्योंक्ति कतेव्य धारण करस्नेले तो कर्तामाद पटले ही 
ज्ञासत हो आता है. और यह कर्वाप्ताच ही अपने आत्मस्यस्पसे 
बियुक्त करता है। वढिकि उस स्थितप्रज़के तो सब कर्म अकर्स- 
रुप द्वी होते है श्रौर उसकी दृष्टिम सब कर्ता व कर्स ब्रग्मरूप ही 
होते है (४/१८)। इस प्रकार इस स्थिवप्रशले न तो फर्चैन्य चुद्धि- 
थुक्त कर्म ही होते है. और न कर्तव्य-बुस्धियुक्त क्मोद्वारा इस 
स्थितपश्चतादी प्राप्ति ही सम्भव है।। कर्तव्य-चुद्धियुक्त कर्मोक्ता 
फल तो केघल इतना ही है कि जदों सक्ामताते कर्स किये जा 
रहे थे, उसके बेगको निष्कामता्म उस साइनासे बदल दिया 
ज्ञाय फि मैं कमैंका फल ईश्वरके अर्पण करता हैं और ईश्वरकी 
ओश्से इस प्रकार कर्म करना सुभपर कतैन्य है।। इस माबनाका 
फल भी इतना ही है कि हैश्वरीय प्रेम हृश्यमे उद्दचुद्ध दो जाय, 
जिससे भक्तिका स्त्रोत चल पड़े। परन्तु भक्ति उत्पन्त होनेपर इस 
ऋतव्य-चु दछिकमी भावनाऋ तिलासलि देना भी ज़रूरी है | यदि 
इस भाव न्यको पकड़े छी रहे तो भक्ति एज्चलित तहीं हो सकेणी, 
्पीक्ति प्रेम निषम्त नहीं है | जिस्त प्रकार ज्वर्पीड़ित रोगीको 
रूखा अन्न ही घंल प्रदयन कर सकता दै, यदि उसको छुतका 
सेवन फराया ज्यय तो वह अचश्य वलह्दीव हो जायगा | परल्तु 
सोगमुक्त होनेपर भी यदि उसको रूखा खन्न ही चाल रक्‍खा जाय वो 





द्वितीय अध्यायकी समात्रोचना श्छ्‌ 


फिर बह उसको उल्या चलहीन कर देगा. तब तो झखे अन्नका त्कम 
ही उसके लिये ज़रूरी होता है। इसी प्रकार कतेव्य-बुद्धि भक्ति 
उत्पन्न होनेसे पूरे ज़रूरी थी. परन्तु भक्ति उत्पन्न होवेपणडलका 
स्थाग भी उतना ही जरूरी है। भक्तिके प्रज्यलित दोनेपर कोई 
विधिरूप कर्तज्य नहीं रहता, यदि कोई बिधिरुपी कएटक लगा 
हुआ है तो भक्तिका मज़ ही फ्या! प्रेमामक्ति दी नहीं तो 
विपफ्योंसे वैराग्य कहाँ? फ्योंकि ईश्वत्ररीय भक्तिका खोत ही 
ख़ब विपय-रागकों बहा सकता दै। ब्रिपयोंक प्रेम तो हृदयसे तभी 
निकल सकता है, जवक्ि पदले हृदययें विधय-विरोधी ईश्वरीय- 
प्रैम भर गया हो। क्योंकि यद्व नियम दै फि हृदय सर्वेधा 
प्रेमशल्य रह' सहीं सकता, इसमें फिसी-त-फिसी आानका प्रेम 
अधश्य रददना चाहिय्रे। दृश्गस्तस्थलपर देष्त सकते हैं कि यदि 
गोपियोंका सगवानके प्रति भ्रदस्य प्रेम न होता, तो छु्ठस्थादि 
का ह्याग जो उनके द्वार हुआ, बह न हो सकता था। तथा 
यदि गोपियोंके चित्तयें कर्तव्यादिका पन्धन बना रहता, तो थे 
अनस्य प्रेमका पात्र कद्वपि सदों हो सकती थीं । प्रेमकषे.सम्मुज 
कर्तत्यादि तो उनके लिये उपहासका विपय था। इस प्रकार विषयों 
सेबैपग्य ही नहीं तो कामना-त्याग फैलेहो ! कामना त्याग तहीं तो 
समता कहाँ? भर समता नेदों दो स्थिवश्रछता कैसी !इस रीति 
से न 'कर्तव्य-चुद्धि स्थितप्रश्नतामें हेतु है और ने स्थितप्रशद्वारा 
कर्तव्य-चुद्धिसे कोई कर्म किये ही.आ सकते हैं। 
इसके उपशब्त भगवानने इस स्थितप्रज्ञवामें उपयोगी इन्द्रिय- 
खंयमकी आवश्यकतायर ज़ोर दिया और: इन्द्रियसंयमके 
'विन्ा जिस प्रकार मन अधोगतिको प्राप्त दो ज्ञाता है; उसको 
स्पष्ट फिया4 फिर इन्द्रियसंयमसे जिस अ्रार शान्ति शर्त * 
द्वोती है! और शाल्त-चित्तमे 'तत्व-विचार उत्पन्न होकर जिंस- 





ष्छ्र गीता दर्पण 
प्रकार स्थितप्रध्तताकों प्रात किया जा सकता दे, उसका बर्णुन 
किया ( ६०-६८ ) | तदतत्तर उस स्थितप्रशकी सद्विमा वर्णन 
की,कि वह संसारको ओरले छुछुत दोकर अपने आत्मम्परूपमे 
जाप्रत्‌ हुआ रद्दता डै और कोई सालारिफ कामनाएँ उसके 
हृदूयमें किसी श्रकारु क्षोम उत्पन्न नहों कर सकती | इस प्रकार 
वह तिसेम निरिहक्ार हुआ पस्म शान्विको प्रा दो जाता दे । 
इसौीको 'ब्राह्ी स्थिति कहते हैं, जिसका यह प्रभाव दे कि यदि 
अन्तकालमें भी इस स्थितिफो घाप्त ऋए लिया जाय तो जन्‍्मादिका 
वन्धन कद जाता दे ( शद-७र )। 
इस धकार छितीय अष्याकी इस समालोचनासे स्पष्ट है कि 
'बुद्धिघोग! अथबा योग क्ष-३ यहा जिन अर्थोर्मे पयुक्त हुए हैं. 
कर्तव्य बुद्धि उन अर्थोक्रों सार्थक करनेमें असमर्थ है। न कर्तदय- 
चुद्धिहाश उक्त योगको प्राप्ति सस्मव है और न उक्त योगीक्ञार 
कर्तव्य-दुद्धिलि कर्म अ््युत्ति ह्वी सम्भव है। ययपि फर्तंव्य-चुद्धि 
किसी निम्न '्वस्थामें इस योगए परम्परासे सहायक हो सकती ऐछ. 
परन्तु अन्य श्रवस्थामम उक्त योगम श्रतिव्थक भी हो जआवी है और 
इसके त्यागफे विता साज्षात्‌ इसयोग-प्रामिका असस्मच दी रदता 
डै,योग-प्राप्तिम लाज्ञात्‌ इस कतेव्य-बुद्धिकी कोई सट्ययवा घढ्टीं है! 
“क्वेब्यों एक बन्चन है, जिसमें एक नियमझे अन्दर वन्‍्धाय- 
मान सहनेकी विधि कमाई आती दे | और उस्र नियमले इचसर 
मी इधर डथर चलना डखके किये निषेध उच्दरा्या जाता दे (यह 
रुपए है कि बन्धन हमेशा उत पछुओंके दी राम डत्तकर उनको 
खूदेसे खॉधा जाता है, जोकि वन्धनलके दिना प्रसाद करते हों । 
इसलिये उनको सूँटेले वेंघकर, उल खेटेके इर्देनिदे ही चक्कर 
लगानेकी छूठ दी जाती है और इससे अधिक उनके लिये भिषेध 
उहराया जाता दै। इसी अकार थर्मशाल्नने मन्ुष्यपर ठया करके 
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आर धमादसे बचानेके आशयसे उसको धर्मरूपी रज्ज़ु ( शिखा 
व सूत्र ) और बेदिक कर्सकाएडके खूँखेले बन्धायमान किया दे, 
जिससे बह वेदकी मर्यादामें ही बरतें । उस यज्ञोपचीतमें त्िग्रुण 
( सर्व, रज वर तम ) रूप तीम डोसियाँ डाली गई हैं, जिसका 
तात्पर्य यह दे कि बह अभी प्रकृतिके ग़ुणेसे वैँधा हुआ है । 
इसलिये वैदिक मर्यादारूपी खूँटेके इई-गि् घूमना ही उसपर 
कततैब्य रखा गया है। परन्तु इससे वेदका तात्पर्य उसको वाँखे 
रखनेमें ही नहीं द्वै, वल्कि वन्धन-मुक्त फरतेमें दी है| वह इस 
प्रकार कि प्रथम भोगार्थ वैदिक मर्यावाके अन्द्र-अन्द्र ही कर्स- 
प्रद्ुत्ति कराई ज्ञाती है!। जब सल॒ष्य भोगोंसे डपरामताकों प्राप्त 
हो ज्ञाता है: और उसको यह विश्वास हो जाता है कि “यहाँ तो 
खुख कुछ भी नहीं है. । प्रथम तो ये विषय “विषकुम्भ॑ पयोसु- 
खम की भाँति केवल स्मणीय ही भासते हैं, परन्तु बस्तुत) 
डुःखसे भरे हुए हैं.। द्वितीयतः यद्द तो मज़दूरी दै कि. जितनो' 
अज्षदूरी करो उतना ही खाओ ओर आखिर द्रिद्वी-के-द्रिद्री, 
अर्थात्‌ ज्ञितना पुएय कर्म करो उतना ही भोगरूप फल पा सकते 
हो, उससे अधिक नहीं।' इस प्रकार सकाम प्रवुत्तिसे छुड़ाकर, 
चूँकि उसके अन्दर अभी रजोशुण विद्यमान दे, इसलिये उसको 
निष्काम-प्रद्गुक्तिके कर्तव्यरूपी वन्धनसे बाँधा जाता है । क्‍योंकि 
यद्यपि चह भोगोंसे डपराम छुआ है, तथापि डसके हृदयमें ऋर्मी 
रज़ोगुण विद्यमान रहनेके कारण, बह निम्धल रह नहीं खकता। 
इसलिये आवश्यक दै कि अब भोग-प्रश्नक्तिसे उसका मुँह मोड़ 
कर ईश्वरशर्पणरूपी खूँठेले वाँधा जाय। जिससे बह इधर भोग- 
अध्क्तिकी ओर फिर फलाँग न मार सके और उधर रज़ोग्रुणसे 
निर्मेल भी हो जाय | इस प्रकार जब उसका रजोग्रण निकल 
जाय, सस्वगुण भरपूर हो जाय और टिके हुए निर्मल अन्तःकरण 
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में तत्व॒-जिज्ञालाका भाव प्रज्वलित हो जाय, तथ शए्म् उसको 
ख्षिखा-सूत्रूपी रज्जुके वन्‍्धनसे मुक्त कर देता है और सभी 
स्ासारिक कर्तव्योंखे सी छुट्टी दे देता दै. क्‍योंकि इन लव वन्धनों 
का फल केबल यह नत्व-जितासा ही है। तत्त्व-भिज्ञासा प्रज्यलित 
हो जानेपर इसपर कोई वन्धव नहीं स्हता। क्योंकि इस असिसे 
इसना सैजडे कि यह प्रज्बलित होकर सभी संसारको भस्म किये 
पिना शान्त हो तहीं खफती | इसलिये भगवानका बचन है-- 
जिज्ञासुरपि योगस्य शब्दब्रद्मातिवर्तते । (६॥ ४०) 

अर्थात्‌ योगका जिक्कारछु भी वेद्के बिधि-निपेथरूप क्‍यनोंल 
पार हो ज्ञाता है । 

इन प्रकार थसे एव शाह्म चन्‍्धवका फल सुक्ति द्वी है परन्तु 
अर्वाचीन भठरघुरुप, जो वन्थमे पेंधनेसे पूचे ही वच्धनको तोड़ चेठे है 
आर शिख्य सूत्रको तोड़ डालता ही ख्रजादीका श्रीगशीश मान बैठे 
हैं, वे निल्स 3ेह जगली स्गक समान दै। वे अवश्य मंडी और घोका 
देनेवाली आज़ादीरूपी हरी-दरी वाल चस्ते हुए उसके नीचे छुपे 
डुए क्षत्म मरणरूपी गड्ढेमे गिरेगे, झहें लाते खाएँगे, सुक्फे लहेगे 
और फिर चिह्लाने द दॉत पीसनेके सिवा कोई आरा ज् रहेगा। 

तुतीण अध्यायक्ती समालोचना 

छितीप अव्यायमें कहे गये भसगवानके आशयको चथार्थेरूप 
से च ज्ञानरए अझ्छैमने ठतीय अध्यायके आस्स्म्मे शका की, कि 
पहे ज्ञवादुन ! यडि करसेफी अपेक्ता ज्ञान ही आपको श्रेष्ठ मान्‍्य 
है तो है' केशव ' इस घोश कर्समें आप मुफे फ्यों जोड़ रहे है ? 
अपने मिले-जुले वाक्योंसे आप मेरी दुद्धिको मोहित-सी कर रहे: 
हैं, इसहिये भिश्वय कस्के सुक्ले वह एक वात कहिये, लिखसे 
मैं कल्पाणको प्राप्त होऊँ ( अथांत्‌ निम्चय करके बताइये कि 
कर्ये करना मेरे लिये भय दे, वा करे त्यापरूप ज्ञाच )। 
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वास्तव्म भगवानने तो फोई मिली हुई बातें फरी दी नहीं । 
भगवानके आशयसे तो शुरुशाह्दारा अपने आत्माक्षे स्रूप 
का परोक्ष॑रुपल घोधन फरता कि-- । 

'हैय आत्मा अजर, श्मर एवं निविकार दे और खत्‌- 
चित्‌-आनन्दस्वरूप है ।- पं्चभूतात्मक खब जगत्‌ और वेहे- 
निद्रयमनवुद्धभादि सब प्रपश्षक भावासावरूप सब विकार यद्यपि 
डसीके आश्रय विक्ृत हो रहे हैं, परन्तु उलको कोई भी विकार 
सपश कर नहीं सफत' । इसीका नाम्र 'सांच्य' है। और इस लख्य- 
शान ८ मननद्वांर उस आत्माम शपरोक्षरूपसे स्थिति पा जाना कि 
...मैंनित्य मुक्त एवं अलंग साक्षी हैं और वेहेन्द्रियादिसब अप 
से पृथक्‌ सबका द्रष् हैं और यह नियम है कि कोई भी व्यापार 
अन्धकारम सिद्ध नहीं दो सकता, किसी-ननकसी प्रकाश्म दी 
व्यागरकी सिद्धि हो सकती है.। इसलिये मैं तो बढ अलुप 
प्रकाश हैं. जिस # प्रकाशमें देहे।न्द्रशांद प्रपश्चका सब व्यवहार 
सिद्ध दाता है, परस्तु मुझ चेतन प्रकाशकों ये कोई भी स्पर्श 
नहीं कर सकते'। इसी क्रा नाम योग' है। 

भगवानके आशयसे इसके सिवा फर्मोको आ्याग बेठना,नतो 
'सांज्य' है और केवल कर्तव्य घुद्धिसे कर्मोर्मे प्ुत्त होते रहना 
न योग ही है वहिक साख्य-शानद्वास अपने आत्मा अभेद्रूप 
से स्थि त भाव कर देहेन्द्रियादक सब व्यापारोंसे अपने आपको 
पृथक कर लेना केबल उनका तमाशाई होनाओर देदेन्दियादिको 
निरुला? ज्ञान इसी तरह सब प्रकार खुला छोड़ देना/जिस तरद्बाज़ी- 
गुर अपने तमाशेय यदि हमारा कोई शह्ध सम्झुख खड़ा करे तो हम 
उसको मारनेक क़ोई वेश नटों करत इस प्रकार मिथ्यात्व निश्चय 
करक सब फरतव्योंसि अपने-आपको सुक्त कर लेना यही “योग दे। 
यहीं घाव व करेकी यथा सक्षति हो जाती है; यदी परम पुयपएर्थ 
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है, बडी चकदु नज्ञात है, यहां शतक र सब स्मड्रेन्सगढ़ अपने-आप 
फैसल हो जाते हैं और सब कर्मोक्ता बत्धत कद जाता दै। यथ[-- 
मिद्चते हुंदयग्रत्थिश्छिब्नस्ते सर्व॑संशयाः । 
क्षीयन्ते अआस्प कमोशणि तस्सिन्हपरे प्राबरेत (छ्ु० उप० ) 
अर्थ--उख कास्णकार्य-बिनिरुक्त पस्मात्माके दर्शचसे इस 
जीबकी ( अहं-मम ) हृट्य-प्रन्थि भेठन हो जाती है; सभी संशय 
छेवम हो जाते हैं और इसके सभी कमे ज्यको प्राप्त दो जाते हैं।। 
परन्तु जब अज्जुन ममबानके इस आशयको कुछ भी अदण 
चकर सका तो उन्हें नीचे डवरक्तर आता पड़ा और उन्होंने 
कद्दा “अरे भाई | सपफ्िके आरभम इस संखार्से दो प्र्ारकी 
निष्ठा मेरे द्वारा कथन की गई चैं-- 

(१ ) उत्त साज्य-योगियोंके लिये जितका छासमें अधिकार डे 
आर जिनका हृदय तम व स्जस्पी घूलल किमेल एुऋ है, 'शात- 
चोग-सिष्ठा अर्थात्‌ 'कर्मेल्यागरूप निद्धत्ति-माग'। (२) उप्त के- 
योगियोंके लिये, ज़ितका कर्ममें अधिकार है और लितके दुद्य 
ले तमोग॒द्य ( अर्थात्‌ निद्धा, श्रमाद, आलस्प, कर्ससें अरुचि ) 
वित्त होकर सजोगरुण विद्यमान है उत्के उस रज़ोगुणुके वेग 
को शाह्मविहित उत्तम सैठले पिक्ालनेमे लिये 'कर्सयोगा 
निष्काम-कर्सेरूप प्रहत्ति-मार्न, अर्थात्‌ ईश्वरीय आज्ञा मानकर 
करता व्‌ कतेब्य-बुद्धिसे कर्मो्मे भवुच होता और कर्सेफल अपने 
लिये न चाहकर ईश्वरको ही निवेद्स कश्मा (३)३)। 

आशय यह कि इद् दोतों दी सा्गोमम के ( अर्थात्‌ 
देहेन्द्रियमनचुछ्यादिके व्यापार) का खरूपसे तो स्वाग है 
ही नहीं, क्योंकि कर्सको आस्म्भ किये बिता ही सहुष्य नेष्कम्पे 
का भोग चह्टीं कर सकता । 'क्े करके प्री ऋर्के वन्धनर्ते स 
आता और कर्सरूपी वीजको ज्ञानालिले भूलकर अक्सरूप च 
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, फलशत्य सिद्ध कर देना, इसीका ताम नैष्कस्ये है।' (आशय यद है. 
कि इस नेप्कम्यैफी सिद्धियें रजोगुस ही प्रतिबन्‍्धक दै और वह. 
करके द्वारा ही मिवृत्त किया जा सकता है. इसलिये कर्मके द्वार 
उस रज़ोगुणकों निशुत्त करके ही इस नैष्कम्यैकी प्राप्ति सम्भव 
है। हृदयमें सज्ञोगुण रहते हुए यद् ज्रा ध्दी सकता। इस प्रकार 
इस नैष्कम्पैकी धाप्तिमें भी कर्सेकी आचश्यक्षता पाई गई।) और 
न कर्मर्सन्यासमायसे ही कोई भंगवत्‌-साज्षात्काररूप सिद्धिको 
अ्रप्त दो सकता है। ( श्र्थात्‌ कर्मसंन्याख वास्तवमें वही है कि 
कर्म-प्रदृत्तिका हेतु जो हृदयस्थ रज्ञोगुण, वद ज्व कर्म-प्रदृत्ति- 
छा हृदयसे निकल चुके तव रजोगुणके श्रभाव करके पक्क-फल 
के समान फसेफा अपने-आप छूट जाना, न कि हठसे कर्सका त्याग 
करता ( इठ करके फर्स छोड़ वेदना कर्मसंन्यास नहीं । इल 
प्रकार फ्या कर्मसंन्यास और फ्या फर्मयोग दोलोम ही कर्म 
उपयोगी द्वो सकता है।) व्यापक दृष्टिसे देखा जाय तो वास्तवर्म 
किसी भी क्षण यद भूतपाणी कर्मके विन तो स्थित रह दी नहीं 

सकता है, वर्क घलात्कारसे जोड़े छुए्के समान बस्वश द्वोकर यह. 
प्रकृतिके गु्णोद्दारा कर्मोको फरता दी रहता है। (अर्थात्‌ अवकि 
प्रकृति त्रिगुणमयी दै। प्रकरतिजन्‍्य ही यद सव संसार दे और 
तीनों गुण चेणरूप ही हैं, तव ऐसी अवस्थामें प्रकतिसे वन्‍्धायमान 
जीब कर्मशल्प फेसे रद्द सकता दे £ क्योंकि तमोगुण प्रभादरूप 
है और जीवको जद्तामें सवुत्त करता है। रजोगुण चश्चलरूप 
है, बह देहेन्द्रियादिको खभावसे दी चल करता दै।सत्यगुण 
प्रकाशरूप दे, बद ययपि देहेन्द्रियोंके बाध्य व्यापास्को तो घदाता 
है, परन्तु विश्वक्तिपणयण तत्त्व-चिन्तनादि व्यवद्यरमे मन 
चुद्धिकी प्रवृत्ति करता दे। तत्त्य“चिन्तनावि ग्रथपि शारीरिक 
करे तो नहीं हैं, तथापि मातसिक व बौद्धिक करे तो अवश्य 
१२ 
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हैं ही (३४-४५) इस ध्रकार जबकि प्रृतिके राज्यमें कोई भी भृत- 
प्राणी कर्सशन्य चढीं रह सकता, तव केवल कर्मेन्ठरियोंको अकड़ 
कर दी ज्ञो मतसे विषयोंका चिन्तन करता रहता है, वद्द तो 
मिथ्याचारी ही कहा ज्ञायगा ( ३६ )। इसके विपरीत ज्ञो पुरुष 
मचसे इन्द्रियोंको वशर्मे करके, अर्थात्‌ फलाशा त्यागकर कमेन्द्रि- 
योले कर्संयोगका आचरण फरता है, वद्द इसले श्रेष्ठ है (भा 
इसलिये दे मित्र ! तू शाल््रनचिथिके अक्ुसार त्रियत किये हुए 
खथर्मरूप कर्मको कर, खब घकार कर्स न करनेसे तो कर्म 
करता ही श्रेष्ठ है। फिर टेल्न ! शरीर-यात्रा भी कर्स के विना सिद्ध: 
धह्दीं दोती है ( ४८) | जबकि कर्म तो किसी घकार छूट' ही नहीं 
सकता ओर कर्स करके उसमें चेंधता भी ज़रूरी है, तब तू 
थशार्थ ( यज्ञ त्षाम विष्णुका है ) अर्थात्‌ भगवदर्थ दी कर्म कर 
आर कर्वैत्वाभिमानका त्याग कर। भगवद्थ कर्म करने ले केक 
धन्धन भी तेरे लिये न होगा, फ्थॉकि इससे भिन्न जो कर्स हैं 
उनके द्वारा ही यद्द लोक कम के बन्धतरम आता है। भगवर्दर्थ फर्मो 
का फल्ल असच्तःक्रणकी निर्स्षताद्वाण ज्ञानरज्यका अधिकारी 
बनाना द्वे, इसलिये बे वल्धन्रूप नहां हैं. (३॥ ६ )। 

इसके उपरान्त भगवानले वतलाया कि देखो । कसे कितना 
पुरावन है। चह्माने पज्ञाके साथ ही कर्मरूप यक्षकों स्चा था 
ओर दोतों ( अर्थात्‌ पजा व कमेरूप यज्ञ ) को साथ-साथ स्वकर 
ब्ह्माते भजासे कह कि इसी कर्सेरुप यज्ञके हारा सुम ब्द्धिको 
पाओगे ओर यह तुमको इच्छिछूत कामनाको देनेवाला होगा । 
(अर्थात्‌ जो कुछ तुमको मिल सकता है, चद्द तुम्दारे: कर्मोंडास 
ही तुमको मित्र सकता है, ठुम्दारे कमोंके बिना परमात्मा भी 
झुमको कुछ मदों दे सकता। यही आशय भागवत दशम स्कन्छ 
गोवधैन-लीलामें सगवानने नत्दादि गोपोंको समझाया था कि 
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इन्द्र तुम्दारे कर्मोंके विना तुमको कुछ नहीं दे सकता, इसलिये 
इन्द्रकी पूजाका त्याग कस्के कर्सरूप इन्द्रकी पूजा फरो)। इस 
प्रकार कर्म व प्रजाका यद् अनादि चक्र घूमता रहता दे, कर्मसे 
प्रजाकी उत्पत्ति होती है और प्रआसे कर्स उत्पन्न होता है। स्पूल' 
शीतिसे बद इस प्रकार जानो कि अन्नसे तो भूतोंकी उत्पत्ति, वर्पासि 
अ्नकी उत्पत्ति, यप्से वर्षाकी उत्पत्ति, कर्स से यक्षकी उत्पत्ति, पेद्‌ 
सेकर्सकी उत्पोत्त और परमात्माल घेदकी उत्पत्ति होती है (अर्थात्‌ 
यों समझो कि परमात्मासे पेद् उत्पन्न हुआ, बेदसे कर्म, फर्म से यश, 
यशसे वर्षा, वर्षासे अन्न, अन्नसे भूतभाणी और भूत-प्ररियोंसे 
क्रमशःफिर फर्म, यश, वर्षा व श्रश्न।तथा अन्नादिद्वार फिर भूतादि 
ओर भूतादिसे फिर कर्म और कर्मसे क्रमश! फिर भूतादि ! इसी 
प्रकार कर्मसे प्रजा और भ्जाले कर्स का यह प्रबाह अनादि चला 
आया है। अत; जबकि प्रज्ञा ब कर्सका यहा चक्र इस प्रकार 
अनादि दे, तब कर्मसे विमुख होना तो मानो सू्टिनचक्रका उच्छेदन 
करना दे । जब कि सब बेद, फर्म व पजा,परमात्मासे ही उत्पन्न 
हुए हैं और सबका मूल बढ पस्मात्मा ही है, तव वेद्‌ व कर्स 
का फल भी विना किसी विवादके यदी सिद्ध द्ोता है कि उस 
सूल ( परमात्मा ) की ओर अग्रसर हुआ जाय, न कि डल्टा 
कर्मौद्वाए जस्म-मण्णरूप संसार-ढुःख मोत्र ले लिया जाय। 
बल्कि वास्तवमें अपने आचरणोंद्ारा अपने-आपको इशान्त- 
स्वरूप बनाकर संसासके लिये उदाइरणरूपले पेश किया जाय 
ओर स्वार्थ त्यागकर अपना ज्ञीवन परोपकास्रूप बना दिया 
जाय । इस प्रकार अपना व संसारका सच्चा कल्याण साध लेना 
ओर संसार-चक्रको छुमानेमें अपना द्वाथ वदाना, यही कर्मका 
खच्य दै।) परन्तु इस लद्॒पको त्यागकर जिन्दोंने इस लोक 
अथवा स्वर्गादिके भॉगीको दी अपना लक्ष्य बनाया दे, जो 


श्प्स्व गीता- दर्पण 


इक्द्रियोंके विषयोर्मे ही रसण कर रहे हैं और इस प्रकार जो 
अपने कर्मौद्ार अपने लिये तथा अपने आचरणोद्वारा संसारके 
लिये अनर्थरूप सिद्ध हो स्हे हैं, उनका तो ज्ञीवन ही व्यर्थ ढै 
(३४१०-१६) । इस प्रकार भगवानने प्रसंगले कर्सकी अनादिता 
तथा कर्मका लक्ष्य च फल निरूपण किया। 
इस स्थलपर यदि विचारसे देखा जाय तो स्पष्ट छोगा कि 
बास्तवर्मे कर्मफा फल त्ह्प्राप्ति नहों है, क्‍योंकि जो वस्तु अपने 
सेमिन्न दो और अप्राप्त द्वो, उसकी ही कर्मदारा प्राप्ति छो सकती 
हैः | परन्तु बस्तुतः ब्रह्म अपनेसे भिन्न नहीं है, बल्कि अपनेले 
अत्यन्त अब्यबहित दोनेसे अपना आत्मा ही है, ऐसा पेद्का 
दिंढोरा है'। 'तत्वमसि श्वेतकेतो' ( छात्दो-डप० )। अर्थात्‌ हे 
श्वेतकेतु ! ध्रह्मका तेरे आत्मासे अमेद्‌ होनेसे 'बह ब्रह्म तूद्दी है।। 
और ज्रह्मसे लेकर हस॒पर्यन्त सब चराचर भूत्रोंकी सत्ता होनेसे 
चह ब्रह्म सबसे अभिन्न है। ऐसा आत्मस्वरूप ब्रह्म सर्वात्मा होनेसे 
अ्रप्नात्त भी नहीं, किन्तु दित्य ही प्राप्त है। फेवल अछ्ाव करके 
अप्राप्त हुआ-सा प्रवीत हो रहा दै। जेले कोई मज्॒ुष्य कातमें कलम 
लगाकर भूल जाय और उसको इधर-डथर हूँढने लगे। जब 
डसको कोई दूसरा पुरुष बतला दे कि 'तेंटी कलम तेरे कानमें 
ही है" तब उतको कलमकी प्राप्ति हो ज्ञाती दै । वास्तवमें कलम 
बात हुईं थी अ्प्राप-सी भान हो रही थी। इसी प्रकार ऐसे आत्म- 
स्वरूप श्रह्मकी घाप्ति कर्मद्धारा सम्भव नहीं है, केवल घह्मके ज्ञात- 
छ्य ही बह्-प्राप्ति सम्भव दै। कर्म का फल तो केवल श्तना दी 
हो सकता है. कि शानका भतिवन्धक जी रज्ो गुणी बिक्तेप उसकी 
निदृत्त कर दिया जाय जैसा'कर्स का स्वरूप,ठपयोग ब फल शीर्षक 
से हम पीछे प० ११३ से १९७ पर निरूपण कर आये हैं )। इस 
भकाए ज्ञान-अतिबन्धक दोष-निवृत्ति ही एकसाज कर्सका फल दै। 
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इसके उपरान्त सगवानने कहा कि जिनमें यह दोप (रजोगुणी 
बिज्ञेप) नहीं है, अथवा होकर जिनका यद्द दोष निद्धच्त हो चुका 
है तथा जिनकी झआत्मामें दी रति दै, जो अपने आत्मा ही उप्त हैं 
और श्रात्मार्मे ही सन्‍्तु: हैं, उनके लिये तो कुछ भी कर्तव्य नहीं है। 
इस संखारमें उस पुयपके लिये त तो कुछ करनेसे ही फोई प्रयोजब 
है और न कुछ न करनेसे ही कोई प्रयोजन है।(अर्थात्‌ 'मुसको कर्स 
कर्तव्य है! अथवा'फर्मका त्याग मु के कर्तव्य है! इस प्रकार वह 
सब विधी-निषेधोंले मु दै। क्योंकि प्राप्तव्य वस्तु प्राप्त कर 
लेनेके कारण उसको इन सम्पूर्ण भूतोओँ कोई अए्ण-त्याग शेष 
नहीं रहता और फर्स करके कोई अर्थ सिद्धि शेप नहीं रद्ती | यही 
सच्ची स्वतन्त्रता, यही श्राज़ादी और यदी सुक्ति है)(॥१७-१८)॥ 

इल ह्थलपर आधुतिक टीकाकारोंका यह आग्रह है कि 
फर्तेव्य उसके लिये भी नहीं छूटता, अपने लिये चद्दी तो संसार 
के हितार्थे उसको कर्स-प्रृत्ति अवश्य कर्तध््य ही है । परन्तु 
डनका यह कथन आत्मस्थितिसे अलग रहकर वास्तव 'अनुभवको 
श्राप्त किये बिना ही है। फ्योंकि यदि उस तस्ववेताने संसारको 
अपनी आत्मासे भिन्न और अपने-आपेको भिक्त जाना दै। 
अपनेसे भिन्न संसारको सत्य ज्ञानकर यदि यह ले बिगड़ा हुआ 
देखता है. और उसका खुधार करना अपना करतेव्य समझ 
रह है। अथवा उसने पहले अपने-आपको पन्धनमें ज्ञाना था 
और अब संखार-वन्धनले सुक्त हुआ जान लिया दै तथा अपने 
से भिन्न संसासकों वह अभी वँशा हुआ देखता है। इस प्रकार 
यदि वह संसार, -जन्म-मर्ण, वन्‍्ध-मोक्ष तथा पुएय-पापादि 
को सत्य जानता दे, तव न तो बढ आत्म है; व उसकी 
आत्मरति है और न आत्मसंतुष्ठि हीी। आत्मतृत्ति व आत्मसं- 
चुष्टि तो उसका नाम है, जदों तत्त्ब-साच्ात्काप्द्वारा अखिल 
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संसार अपने आत्मसमुद्रकी तरहें भाव होते हूग पड़े और 
सम्पूरण वसड्रोंम लघुद्की भोति एक ही आत्मदेव आप्तन्दकी 
डा सासता छुआ दीख पड़े । कद्टोका वियाड़ ओर किसका 
छुघार ? जब शिवशस्ुके सप्ताचर यद्ध आत्मदेव अपना छतीय 
ज्ञान-तेत् खोले, तव इसको ज्ञात होगा कि संसार तो कभी कुछ 
विगड़ा था ह्टी नहीं और न कभी उसका कुछ खुधार करतनेयोग्य 
ही था, च किसीको कदापि कोई वनन्‍्धन था झीर न मोक्ष | विगाड़ 
खुधार तो फेवल हमारे अपने अत्दर ही हुआ था, जिलले हमने 
झपनै-आपको अपने आत्माले भित्र कुछ जात लिया था और 
स्वप्तकी भॉति अपने अन्दग्से आप दी संसारकों निकालकर 
जअत्म-मस्ण, बन्ध-मोक्ष और पुराय पापादिकी कल्पना करने लग 
पड़े थे । ओर इस प्रकार ऊरुनामि' के समान आप ही अपने 
भीतरसे संकल्पोंका जाल निकालकर आप ही फेस गये थे । 
अब भला वतलाइये, जबतक बद्द खुघुप्त-पुटप स्वप्तले न आगे; 
उच्तका स्वम्न-संखार केसे निदृत्त हो सब्यतता है' ? परन्तु जब 
उसको यथार्थरुपसे ज्यों-की त्यों यह ज्ञान-जञाग्ृति प्राप्त हो जाय 
अर्थात्‌ इन भगवद्गचन्ोंफे अछुसार बह अपना और खंसारफा 
स्वरूप ठीकटीक आपसोक्ष कर ले | यथा-- 
या निशा सर्वेभ्ततानां तस्थां जागर्ति संयमी । 
यस्यां ज्ञाग्रतति भ्रृतानि सा मिशा पश्यतो छुनेः ॥ (६२) 

... अर्थ--जिस आत्मतच्त्वसे सम्पूर्ण भूतप्ाणी अचेत खोये हुए 
हैं, बस आत्मतत्त्वप्रें बह संबमी ( आत्सद्त्त ) पुरुष जाया हुआ 
है; अर्थात्‌ देहादिसे डेनचा उडकर डसने उसीमें भली-भोति आत्म- 
स्थिति घाप्त को है। और जिस संखार चक्रमें भ्रुतथाणी जागे_ 

$ मकड़ी, एक जत्तु विशेषका क्षाम है लो अपने भोसरसे लाता भिका- 
जलकर आप दी उसमें फेस जाता है । 





दवीय अध्यक्यकी समालोचना श्दरे 








हुए हैं, अर्थात्‌ इसे सत्यरूपसे गद्वए कर रहे हैं, उस आत्म- 
सुप्तके लिये यह संसारचक्र राजिके समाम शत्य हो गया है। 
तब फिर ऐसी अवस्थाको प्राप्त हुए पुरुषके लिये कहँका 
संसार!किसका विगाड़ू-छु धार/फैसा जन्म-मस्ण/किसको बन्धन 
किसका मोक्ष ? ये सब जस्म-मरणादिकी व्यवस्था तो अज्ञान- 
निद्नामें दी बच रद्दी थी और सब कतेव्योंका वन्धन बहाँतक था। 
* परन्तु जब शान-ज्ागृति आई तव उससे यथार्थ रूपसे जाना कि-- 


न कोई तालिध हुआ हमारा, न हमने दिलसे किसीको चाहा। 
न हमने देखीं खुशीकी लहरें, न ददोंग्रमले कमी कराहा। 
न हमने घोया) न हमने काटा, न हमने जोता. न हमने गाहा । 


उठा जो दिलसे भरमका पड़दा; तो उसके उठते ही फिर गहाहा!! 

अब भला बतलाइये ! ऐले आत्मद्प्त पुरुषके लिये कोई करते- 
व्यरूप बन्धन बनाना कितना अन्याय है? कमी आत्महत्या दे ! 
देसे सफ्े हुए पुरुषपर भगवान, फैसे फोई कतेव्य लागू कर 
सकते हैं? बावा ! ऐसे पुरुषको तो कर्तव्यकी फॉसीसे निकलने 
दो, सच्ची आज्ञादीका भोग भोगने दो, सच्ची बादशाहतकश्मज्ञा 
खुटने दो, कर्तब्यरूप बन्धनके लिये पेसी समभके और ही बहुत 
हैं। कद्ावत है, 'मालपर ही जगात होती दे | कत॑व्यका वन्‍्धन 
तो उसपर होता है जो देदयें वैंधर हुआ हो । ऐसे आत्मठप्तपर 
अन्धन फैसा? ज्ञो न देह दे न इन्द्रियोँ, न मन है न तुद्धि, वर्क 
सबसे परे सबका तमाशाई है। वह तो केवल चेतव-आंकाश है। 
अला ! आक/शको भी किसीनें बाँथा है ! 

इस प्रकार यदाँतक कर्मकी अलिवायता, कर्म व सज़ाका' 
ओत-प्ोतभ्नाव और कर्सका उपसंहार, अधोस्‌ कर्स कहाँ आकर 
यर्यवसानको प्राप्त होते हैं, यह सामान्य इृष्टिसे निरूषण किया 


श्च््ध गीता-दपैण 


गया। आशय यद्द दे कि इस आत्मद्प्तिको भाप्त करके दी कर्मों 
का पर्वचलान होता है और यहीं कर्मोक्ा डपलंदार है | क्योंकि 
पद्यतिके सज्यमे यद् नियम दै फि जिसका आदि है उसका अस्त 
भी है। जब चेणारूप धत्येक छमे उत्पन्न होकर नप् द्ोनेचाला 
है, तब फर्म भवाद् भी उत्पन्न होकर पर्यवसावको प्राप्त होनके लिये 
क्यों न हो १ वस्तुत. प्रत्येक चेणशरूप प्रवृत्ति खुखी होनेके लिये ही दे 
और प्रह्मासे लेकर चिर्अेंटीपवैन्त प्रत्येक भूतकी ढोड़-धूप केचल 
ख़ुखके लिये ही है । और जिस वस्तुके लिये ठोड़-घुप छे।उसको प्राप्त 
करके दौड़-धूपका बन्द हो जाबा भी स्वाभाविक ही हे । जब इस 
आत्सतप्तने स्थिर खुख्व-शान्तिको पए लिया, तंव इस निमित्त 
इस्रकी फमरका खुल जाना स्वाभाविक ही है! । इस प्रकार अब तो 
इसके कर्म स्वाभाविक इसी झूपसे हो रहे दें, जेसे कुम्हारका चक्र 
दुएड निकल जातेके पश्चात्‌ कुछ कालतक घूमता रहता है | यहाँ 
क्मका पर्यवसान है और यहीं उपसंहार | अब इसपर कर्स करना, 
बन करना, कोई कर्तव्य नहीं रहा. बहिक कसले न कस्तेमें वह 
सम है। 

अब अर्जुनको सम्मुख कस्के सगवान फिर कहते हैं--हे अजु ता 
इसलिये (अर्थात्‌ इस आत्मदृध्ति एवं आत्मरतिको प्राप्त करनेके 
लिये, जहों सब कसे अकमी हो जाते हैं और 'सब कुछ करके भी 
कुछ न करना रह जाता है) तू सदा ही आसक्तिरदित होकर करने- 
थोस्य कर्मोंको कर, क्योंकि अनासक्तमावसे कर्ोका आचरण 
कस्ते हुए पुरुष ( अन्त,कप्णकी नि्ेलतादार ' परमात्मा को प्राप्त 
हो जाता हैः (३४१६) ('कार्य कर्स समाचर में 'कार्य' शब्द कर्म' 
काबिशेषण है, जिसका अथे है. 'करनेयोग्य कर्म, अर्थात्‌ स्वाभा- 
चतः भाप्त ऊर्स) | और देखो ! ज़नकादिकोंने भी कसेद्वाण दी पस्म 
लिखिको प्राप्त किया दै तथा लोकसंग्रहकी ओर देखते हुए भी 
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सुपको कर्स कस्ना दी उच्चित दे (श२०)। (अपने आचरणोंदरा 
संसारके लिये उपदेशरूप होना लोकसंश्रद कहलाता है. । इससे 
यह तात्पय नहों कि साक्षात्‌ कमेद्ाय ही परमात्माको प्राप्त किया 
जा सकता है, किन्तु अन्तःकस्णकी निर्सलताहारा ही कर्म 
इंधवरपाप्तिमें परम्परासे साधन बनता है, साज्षात्‌ नहीं। जिस 
जनकका उदाहरण दिया गया है उस जनककों केवल कर्मद्वारा 
ही ऐश्वरपराप्ति नहीं हुई, किन्तु उसका फल अस्तःकरणकी 
निर्मेलता दी हुआ है। निर्मल अत्तःक रणमें सम सिद्धों के उपदेशरूप 
वचन और अपने विच्ा रद्वारा ही जनकने परम लिद्धिको प्राप्त किया 
था, देखो योग-चासिष्ट, उपशम प्रकरण,जनक श्राय्यान। और परम 
खिद्धिकी भाप्तिके पश्चात्‌ जो स्वाभाविक कर्स-जतकद्धाण प्रकट 
हुए थे वे सब अकर्स दी हुए । क्‍योंकि अददभाव गलित हो जानेके 
कारण उन कर्मों साथ ज़नकरूप व्यक्तिका किसी रूपसे 
करतैव्यतारूप खंग नहीं था, केवल लोकसंभह-दश्टिसे विनोदार्थ ही 
बे सब कर्स होते थे)| है अर्जुन! लोकसंग्रद-दृश्टिसे श्रेष्ठ एकुप जैसा- 
जैसा आचरण करते हैं, अन्य पुरुष भी उनके अजुसार दी वर्ताव' 
करते हैं, अर्थात्‌ अपने आचरणोंद्वाय वे जैसा-जैसा प्रमाण कर देते 
हैं, लोक उसके अतुसार ही चलते हैं (३२१) सुकको दी देखो 
कि तीनों ज्ञोकोंम मुझको कुछ भी कर्तव्य नं है और न कोई 

अप्राप्त चस्ठु है, जिसको कर्सके दास मुझे धाप्त करना 
दो, परन्तु फिर भी में कर्ममें ही बर्तता हैं। यदि मैं नियलस्य हुआ 
कर्ममें न ब्तू! तो महुष्य सब प्रकारसे मेरे वर्तावके अज्ुसार ही 
बतेने लग जाएँ ( ३। २२-२३ )। यदि मैं कस त करूँ तो यह सारा 
संसार ही क्मसे अ्रष्ठ हो जाय और मैं कर्म संफरता (अर्थात्‌ कर्से- 
दीनता ) का कर्ता दो जाऊँ, इस पकार मैं सारी मजञाका नाश 
करनेदाला दो जाऊँ (३२४) | इसलिये आसक्तिसहित अश्वानी: 


श्फ्पि गीत-दर्पण 




















पुरुष जिल प्रकाय कस करते हैं, शानी पुरुषको चाहिये कि 
उसी प्रकार आसक्तिरद्ित हुआ कर्समें वें और लोक-संग्रहका 
पालन करे ( ३२५ )। श्ञावी पुरुषको उचित है कि कर्म के अधि- 
कारी अज्ञानियोंकी घुद्धिमें कर्मेख्ले बलानि उत्पन्न न करे, वल्कि 
अपने आत्मखरूपमें युक्तहुआ भत्री प्रकार कर्मोंका आवरण करे, 
( झर्थात्‌ अपने खात्तीस्वरूपमे कर्मोह्ारा कोई बिकार न देखता 
हुआ, कर्ता व कर्तेब्यप्षावल्ते मुक्त द्ोकर कर्मों बर्ते ) और उत्त 
अज्ञानियोंस भी कर्स' कराबे (३०६ ) । 

शीवा अ० ३ खछो० १६ से २६ तकका भावार्थ यह है, 
कि सछो० १७ब १८ मे कर्सका जो डपर्सहार तथा पर्वचसान 
सगवानने तिरूपण किया है. कि-- 

“जिसकी अपने आत््मामें ही रति व तृप्ति है, उसके लिये 
कोई कर्तव्य शेष पदों रहता | क्योकि कर कय्के डसको कोई 
फल प्राप्त करना नहीं है ओर व करे त्याग करके ही कुछ फल 
पाया है। बह तो खब विधि:निषेधोंसे मुक्त है, सव भूतोंमे इसका 
किसी प्रकारसे कोई लगाव नहीं रहता 7 

इलले अग्रल्ले २५चे ्छोकमें ही भगवानका बचन है-- 

“तस्मादसक्तः सतत कार्य कम समाचर।॥! 

यहाँ 'तस्मात! (आ अयनेसे पूने १७ घ॑ 

रच कक लम्परथ आय कललिये कद अपनेश पूते ३ 
इसलिये तू आसक्तिरहित छुआ सदा ही फरनेयोग्य करे 
का भल्री प्रकाए आचस्ण कर (7 “वस्मात' ( इसलिये ) शब्दसे 
पूवे स्छोकों (१७, १८) से सम्बन्ध जोड़कर भगवान्‌ यही आशय 
व्यक्त कपते हैं कि कर्मोका सुख्प फल तो यहा डे कि कर्ेडे 
डारा हृदयस्थ रज्ञोगुणी विक्तेपको सिक्षुत्त करके इस आत्मरठि 
थे आत्मद्छ्ििमें स्थिति पा ली जाय | लोकसंग्रहयदि कर्सेका 
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सुख्य नहीं, किन्तु योण ही फल है, क्योंकि इससे आगे २० वें 
छोकर्मे दी भगवान, कहते हैं-- 
'लोकसंग्रहमेवापि संपश्यन्कतृमहसि ।' 

..,, गोकर्सप्रहकी श्रोर देखते हुए भी तुमकों कर्म करता थोग्य 
है”। इससे स्पष्ट है कि लोकसंग्रह कर्सका मुख्य फल नहीं, किन्तु 
घदे लोकसंग्रह भी कर्स-प्रवृत्तिमे एक हेतु बनता है'। कर्समें 
अदृत्त होनेके लिये बह भी पक दूसरी दलील दी गई है'। यदि 
भगवानकी इंष्टिसे लोकसंभद झुख्य देतु होता तो पहले १३ वें 
लोक दी 'तस्माव्‌' के साथ भगवान, इसीको जोड़ते और कहते 
कि ५सलिये तैरेको ्रोकर्सशरह करना कर्तव्य है ।' परन्तु ऐसा न 
कर भगवानने तो कर्म अन्तिम निष्कर्ष जो भ्रास्मरति, उसीके 
साथ 'तस्मात्‌' शब्दूका समन्वय किया है और लोकसंग्रद्को 
कर्स-पदृत्तिमे एक दूसरी दलीलके तोरपर दिया है कि 'यदि लोक- 
संअहकी ओर भी देखा जाय तो भी करे करना चाहिये । इस 
अकार भगवदुदृश्टिसे कर्मके केवल दो दी द्वेतु व फल हैं-- 

(१ ) मुख्य हेतु तो यद है कि चह रजोग॒णी विक्षेप जो आत्म- 
रति थे आत्मत्प्तिमे प्रतिबन्‍्धक है, उसको तिष्काम-कर्मके द्वारा 
निवृत्त कर दिया जाय और उसको निवत्त करके शानद्वारा सर्ष- 
कर्तय-विनिरभुक्त होकर आत्मरतियें आरूढ़ हुआ जाय | तथा 
'चित्तके अधिकाराजुसार क्रम-ऋमसे स्वार्थत्यागपूर्वक निष्काम 
आर्मिक भवृत्ति, निष्काम भक्ति तथा सांसारिक आसक्तियोंखे 
तीब बेराम्य सम्पादन करके बेदसतके भ्रवण-मननद्वारा आत्मदत्ति 
वे आत्मसन्दुष्टि भ्राप्त कर ली ज्ञाय, यही कर्सका मुख्य फल है। 
और 'तस्मादसक्त: सतत कार्य कर्म समाचार का यही भावार्थ दे 
जोकि पहले ज्छोकों (१७ व १८) से समन्वित होता है.। स्मस्ण 
इह्दे कि जैसा पीछे प्‌ू० ११३ से १९१ तक विवेचन किया थया है) - 


श्च्प गीता-दर्पण 








शझधिकाराहुलार वेदास्त-अवण मतनादि सी मानसिक कर्म होने 
से अनासक्त कर्मके अन्तगत ही हैं और ज्चिय धर्म के अजु सार 
धर्मझुछ भी धार्मिक प्रचुत्तिम ही शासिल है । 

(२) कर्म-अन्वक्तिका गोण हेत यह है कि उपयुक्त रीतिसे 
आत्मस्थिति भ्राप्त कर चुकनेपर ओर तस्व-सातक्तात्कार दो जाने 
पर, श्स जीचस्मृक्त बिद्ञानके द्वारा खामाधिक कर केवल लोक- 
संग्रहार्थ हों और घद् लोक-कल्याणके निमित्त केवल घिनोदमात्र 
क्र्ममें प्रदत्त हो किसी कठेव्य करके नहीं। 'कर्तन्य' उसको कहते 
हैं, जिसके करनेके लिये किसी बेद-शाह्लने कर्तापर बिधि लगाई 
हो और जिसके न करनेले फर्तापर प्रस्यवाय भी रक्‍्खा गया हो । 
परन्तु जिस कर्सके करतेके लिये न तो कर्तापर कोई बिधि दी 
आरोपित की गई दो और न पत्यव्य दी रखा गया हो, वह कर्तन्य- 
रूपसे कर्तापर लागू नहीं होता और न बह किसी भत्यवायका दी 
भागी बनाता दै। बेद-शात्र कर्मोंकी कतैब्यता सदैव भेद्‌-टर्षिसे 
वेहादिम अहभाव रखसेबालेपर ही लगाते हैं, जिलका यही उद्देश्य 
होता है! कि शासत्रविधिके अज्ुसार क्ेब्यसे वेंधकर शुभ थ 
निष्काम धर त्तिद्वारा इस जीबका आत्मचिकास हो, क्रम-क्रमसे 
देशदिसे अहंभाव शिथिल होकर अन्त भेद-दष्टि कपूरके समान 
डड़ ज्ञाय, अभेद्‌-द शिद्वारा सर्वात्मेक्य-दपि प्राप्त हो और फिर सब 
कर्तेब्योंका वस्थन अपने-आप कट जाय । कहैव्यरूप बन्धनका 
इसले भिन्न और कोई प्रयोजन नहीं बचता। चूंकि इस जीवन्घुकत 
चिठ्रानको अमेद-इप्िहापरा सर्वात्तेक्य-टष्टि प्राप्त दो गई डै, इसने 
प्रह्माएते लेकर छृण॒प्यैन्त सव भूतजातको आपरोध्तरूपले अपना 
अह्मा जाना है और अपने आतत्मामें सव प्रपश्चको सात्तात्‌ खप्न- 

घत्‌ शस्यरूप निश्चय कर खिया है,फिर इसपर कोई शार्य किस 
प्रकार और क्योकर करतंव्य क्यू कर सकते हैं ? वह तो तब 
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सप्री वेद-शास्मोंकी मर्योदाग्ोंसे पर हो गया है. फिर वह किस 
कर्तंव्यमें बन्धायमान हो सफता है? दूसरे, वह उसी समयतक 
कतैब्यको अपने ऊपर लागू रख सकता था, जवतक कि वह इस 
अयश्को सत्पत्य-शुद्धिसे शरण कर रद्ा था। परस्तु जब उसने 
इस प्रपश्षकों वालकोंके समान अपनी ही रची हुई सत्तिकाकी 
सेना जाना, तब बह करिली फर्तध्यमें फैसे चैंध सकता है! बच्चों 
की खुशी हि, जश्तक मन्त माना हाथी-घोड़े स्चकर अपना खेल 
खेलते रहें: और जत्र जीम आये लात मारकर और दाथ माइकर 
सबको बरापर फर डालें, 'दर्मीने खेला दर्पोले बुकाना' | अज्ञी ! 
से अपने मनके वद्शाद दीला-मौला हैं, फिसकी मजाल है जो 
उनपर कोई फर्तदय लगावे । घर्िकि कहता पढ़ेगा कि यदि बह 
विद्वान अपने ऊपर फोई करतैत्य देखता है। तव वह श्रभी सुक्त 
नहीं दे, किम्तु वन्धनमें ही है। सगवान अष्ावकीक( वचन है-- 
जानामतेन तृप्तस्प क्ृतकृत्यस्थ योगिनः । 
नैवास्ति क्रिख्वित्कर्तव्यमस्ति चेन्न स तत्त्ववित्‌ ॥ 

श्रथव--जो शानरूपी अन्दृतले समा दै। ऐसे कृतकृत्य योगीके 
लिये कोई कर्तव्य शेष नहीं रहता, यदि वह अपनेय कोई कर्तव्य 
देखता द्वे तो वद्द तत्त्यवेत्ता दी नहीं है । 

इसीलिये भगवान्‌ भी बढ़े नस्म शब्दोंम फहते हें कि 'लोक- 
संभ्रदकी ओर इष्टि रखकर भी ठुमको फरसे करना उचित हि, 
न कि फ़ज़े, ड्यूदी-- हर 

'लोकसंग्रहमेवापि संपश्यन्कतुमईसि ।” 

इससे आगे २१ वें फछोकमें भी सरलतासे कहते हैं और 
दलील देते हैं---'क्योंकि श्रे8 फुदप जैसा आचरण करते हैं. और 
अपने आयस्णोंद्वास वे जैसा भसाण कर देते हैं, संसार भी चैसा 


श्६० जीता-दपेण 


दी वतेते लग पड़ता है, इसलिये तुमको कर्स करना उचित दे । 
न यद्द कि 'लोकखंग्रद तुमपर कर्तव्य दे और तुमको करना ही 
पड़ेगा', ऐसा डाटकर कहा गया हो | इससे आगे उसी नस्म खरे 
शण्यें पछोकमें अपनेको भी दश्न्तमे रख देते हैं ओर साफ-साफ ही 
ऋद देते हैं कि 'हे पथ! देखो, यद्यपि सुभापर कोई क्ेव्य नहीं हि. 
आर तीनों लोकॉमें सुभे कुछ पाना सी नहीं है, फिर मी मैं 
फर्सेमें ही वते रहा हैं'। 

इस प्रकार क्या युक्ति और क्या प्रमाग, सब भफारसे यही खिद्ध 
होता है कि वत्ववेत्ता बिद्यानुपर लोक संग्द्द फोद चिधिकूप कतेदप 
नहीं है और उसके त चलानेले डसको कोई प्रत्यवाय भी नहीं है। 
यदि कोई अत्यवाय होता वो भगवानको इस स्थलपर अवश्य 
कथन करना चाहिये था, जब कि वे युद्धसे उपर हुए अजुत 
को रख-संत्रामके लिये तैयार कर रहे थे | वलिक वे तो लोकिक- 
दृष्टिकी नरम-नरम दलोलें दी इस स्थलपर पेश कर रहे. हैं, 
शाखइप्टिले नहीं | वे ये कि-- 

'देखो । यदि मैं नियालस्प हुआ फर्समेंत बरतू' दो मलुष्य 
सब प्रकार मेरे वर्ताबका अज्लस्णु करेंगे । फिर यह लोक अ्रए 
हो जञापगा और मैं कर्म-संकरताका कसनेवाला तथा संखारको 
इनन करनेबाला हो जाऊँगा ॥ 

यद्यपि लोकिक-इण्सि थे ये सब दूलीलें दे रद्दे हैं, परन्तु 
साथ दी अपनेको किसी करेव्यमेँ नहीं वॉध रहे और साफ़- 
साफ कद्ट रहे हैं. कि-- 


“न से पायोस्ति कतेव्यं जिषु लोकेपु किन / ज्छो० २२) 


. दाथ उठाकर कहते हैं कि तीनों लोकोंम सुपर फोई 
कऋत्त्य नहों दहै। 
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सारांश, लोकसंभ्रह-प्रदुत्ति. केचल ज्ीवन्सुक्त विद्वानके दी 
हिस्सेकी वस्तु दै, अन्य पुरुष लोकसंग्रहका अधिकारी नद्दीं 
हो सकता और यह कर्तव्य न होनेसे कर्स-प्रवृत्तिका मुख्य हेतु, 
नहों, गौण ही है. । गीतादप्टिसे कर्म-प्रदृत्तिका मुख्य देतु तो यही 
है कि अपने अधिकाराजसार आत्मठप्तिके क्षेत्रमे अम्नसर होते 
हुए अन्ततः इस आत्मत॒त्तिमं आरूढ' हुआ जञाय। इस प्रकार गीता- 
इप्िसि कमे-प्रवृत्तिके ये दो ही हेतु बचते हैं. | इससे भिन्न 
सकाम शदृत्ति तो भीताको कर्म की संक्षार्मे ही मन्‍्तव्य नहीं 
है, बल्कि चह: तो उले विकर्म अर्थात्‌ निषिझ कर्म ही मान्य दे 
लोकसंग्रहको स्पष्ट करके अब भगवान, शत्ती व अक्षानीके 
कर्मोर्म भेद करके दिखला रहे हैं. कि वास्तवर्मे शानीकी दृष्टिमें 
अपने आत्मासे प्रिन्न कर्मकी कोई सत्ता दी नहों है । 'कर्मएय- 
कम यः पश्येत' (४१८), अर्थात्‌ उसकी दृष्टिमें तो सभी चेष्टारूप 
कर्म, निश्चे व निविकार अक्षरूप ही हो गया है और बद अपने 
आत्मार्म कर्ता, कर्स, करण, सम्पदान, अपादान व अधिकरसणादि 
पर-कारकोंमेंसे किसीका कोई लेप ही नहीं देखता । इसलिये' 
वह. 'मैं कसैका कर्ता हूँ और लोकसंगरह मुझएर कतेब्य है| 
इत्यादि वाद्य आसक्तियोंको धारकर तो कर्समें श्रहृत्त दो दो 
कैसे सकता है; ? तथापि वह इन सब आसक्तियोंसे खाभावबिक 
. मुक्त हुआ और अपनेमें इन सबका कोई लेप व देखता छुआ, 
जिस पकार अज्ञानी पुरुष आसक्तिसदित कर्ममें प्रदत्त होते हैं; 
डसी भ्रकार आप सी आसक्तिरद्धित हुआ कर्समें चतें और लोक- 
संप्रहकों चलावे | यद्यपि उसकी द्टिले अपने आत्मामें कर्मोह्ार 
कुछ पाना अथवा निदुत्त करना नहीं दे, तथापि बह कर्मके 
अधिकारी अज्ञानियोंकी बुद्धिमें क मैसे ग्लानि चउपजाबे। फ्योंकि 
वे भी करे करते-करते ही अपने बढ़े-चढ़े स्जोग्ुणुकों निम्नत्त 
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करके इस अवस्थाको अआप्त हो सकेगे, फर्मत्याग्से हो फदापि 
'नहीं। इसलिये ज्ञानी आप अपने खरूपमें युक्त दुआ और अपने 
में कोई विकार त् देखता हुआ इस प्रकार क्ोकसंत्रहको चलावे। 
कर्मोका कर्ता चास्तवमें कौन है! अजशान करके किस 
प्रकार कर्मोक्ता चल्धन दो जाता है? ओर ज्ञानहारा किस प्रकार 
कर्मवन्धनसे छुटकएए मिल जाता है ? भगवान, इस आशयफो 
आगे ढो सछ्ोकीरमें यों बर्गुत करते हैं-- 
प्रकृतेः क्रियमाणानि गुरोः कमोशि सर्वश!। 
अहकारविशूदात्म। कर्तोहृमिति मन्पसे || (३२०) 
तत्तवित्तु महावाहो गुणकर्ष्रिभागयों: | 
गुणा शुणेप बतस्द इति सत्या व सल्वते ॥ (शब्द 
अर्थ--खब प्रकारलेप्रकृतिके गुहार ही कर्स किये आते हैं, 
परन्तु जिसका आत्मा (मत्र' अहकारले मूढ़मावको धाप्त हो गया 
है, ऐसा पुरुष मैं कर्ता हैं' ऐेखा मान बैठता दै । हे महावाहो ! 
शुण-कर्सके विभागको तस्‍्वसे आवनेवाला शानी पुरुष तो 'सम्पूरी 
गण हो ग्रणोर्म बर्त रहे हे' पेखा मानकर आसक्त वहाँ होता। 
तात्पय यह है' कि हमें यह जातना चाहिये कि 'कर्स' वास्‍्तवर्मे 
किस स्थलपर है ओर किस स्थलूपर कर्स रूप व्यापार कुरिठत 
दो जाता है ? संसारमें मुस्य वच्च दो ही हैं--एक प्रकृति और 
'दुसखूण पुरुष, अर्थात्‌ साक्षीस्वरूप आत्मा | साख्य व वेदान्व-सतसे 
साराखंलस्ण॒रूप संखार प्रकृतिके राज्यमें ही दैऔर वद्द प्रकृति 
का ही विकार है'। परन्तु प्रकृतिका अधिष्ठान जो निर्विकार 
'निष्निय आत्मा दै वह तो सर्वेब्यापक होनेसे सब विकारोंखे झुक्त 
डी है। क्योंकि यद नियम है कि विकार सदैव उस चस्तुमँ दी प्रकट 
होता है जो स्वृ् थ परिच्छन हो। स्हूच्म एवं अपरिडिछन्न वस्तुर्मे 


__. उतीय अध्यायकी समालोचना श्ष्डू 


तो किंसी घिकारका होना सर्वथा असम्भव ही है, फ्योकि अपनी 
' स्वब्याएकता करके उसमें किसी विकारका अवकाश दी नददं हो 
सकते जैसे सर्वव्यापी आकाश अपनी खद्मता व व्यापकता 
करके सए विकारोंसे मुक्त है। यद्यपि सब विकोर आकाशके 
आश्रय ही घरकद होते हैं, अर्थात्‌ वायु बढती है; जल बरसता है; 
“ऑँधी चलती है, सूर्य तपता दि, इत्यादि असंख्य विकार दोते तो 
आकाशके आश्रय-ही हैं परन्तु आकाश म चलता है, न मैला 
होता है, व भीगत। है. और न तपता ही दै! अपनी स॒च्मतां करके 
चह तो आप सब बिकारोंका आश्रय होता छुआ भी स्वयं निर्विफार- 
रूपसे दी स्थित रहंता है। इसी प्रकार आत्मा अपनी व्यापकता व्‌ 
घुदाता करके प्रकृतिके सब विफारेका आश्रय होता हुआ भी खर्य॑ 
निर्विकाररुपसे स्थित रहता है। 

 अलती है वायु सर सरू बहते हैं घोदे कर सर ! 

« ,. होती, है पूंजा हर हर, सुममें झुक्मों उमे ॥ 

'. चूँकि यह सब एकरस नित्यही स्थित है; इसलिये वह ब्रक्माले 
लेकर ठृणपर्यन्‍त सभीकी आत्मा है, सवमे “अद्दों शब्दसे 

का व्यवहार दोता है और घदी अर्ह' रूपसे शहण किया जाता 
है, अर्थात्‌ “अह' शब्दका , प्रयोग उसीमें दे (आत्माले मिन्ष जड़ 
'प्रक्ृतिमे तो “अंडे! शब्दका प्रयोग सम्भव दो द्वी नहीं सकता, 
क्योंकि 'में जड़रूप हैं! ऐेसा तो फोई भी अपने प्यवद्ास्से अपने- 
आपको सिद्ध भही/करता; बढ्कि सभी अपने व्यवहाससे अपने- 
आपको: चेतन व भद्वान्‌ सिद्ध करते हैं । जड़ प्रकृति तो कदाचित्‌ 
'हैकवाचित्‌जंदों; परस्तु मैं कद्ाचित्‌ नहों हैं' ऐसा भी कोई अपने 
ध्यवद्ारसे सिद्ध नहीं करता। यद्यपि छुप॒प्ति अवस्थामें प्रकृतिजत््य 
संबपप्षतया बेहेस्ट्रिय अन्दाकरणादिका खय द्वो जाता है; परन्तु 
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मैंदो इस कालमेंमी हैं और सबके अभावको देखता हैं, मेरा 
अभाव नहाँ होता ऐसा सभी अपने अश्ञभवर्स सिद्ध करते है । 
इस प्रकार 'मैं शब्द्का प्रयोग आत्मामें ही है जड़ धक्ृतिर्मे हीं, यह 
सिद्ध हुआ। पेसे व्यापक सर्वगत आत्मामें दो कर्म विकार, अर्थात्‌ 
कर्मका कोई लेप फिसी प्रकार सम्भव दे ही नहीं | यदि प्रकृति 
के विकारोंसे वह आप भी विकारी होता हो तो फिर विकारोंकी 
,उत्तर-प्रतीति ही असस्भव हो जाय, फ्योंकि विकार स्वये अभाव- 
रूप है,अपने-आप उसका प्रकाश हो नहीं लकता।इसलिये विकारों 
- के झूलमैं किस्सी एक निर्विकार कूटस्थ वच्तुका स्हना निश्चित दे। 
जिसके आशय बिकारोंका प्रकाश दो। जैसे भूपणरूप सर्व 
विश क, मिविकार, इंटर आइरनक जय ही सिल्य 
होते हैं, यदि भूपणोकि विफारोंस अद्दरत आप भी चलायमान 
वे विकारी हो तो उसके आश्रय विकास्रूप भूपणोंकी स़िस्धि 
हो ही नहीं सकती । इस प्रकार ज्वकि आत्मा स्य सर्च विकारों 
से निर्लेष पाया गया, तव सव कसेरूप विकार केवल प्रकृतिके 
राज्यमे ही जाने गये, क्योंकि ओर दो फोई तीसरी वस्तु दे ही 
हों, जिसके मत्ये कर्मेझूप विकारोंकों लगाया जाय । भ्रकृत्ति 
अपने स्वरूपसे सत्त्व, रक्ष व तम तिगुणमयी ही दै,अर्थात्‌ इन 
लीतोीं शुणोकी साम्यावस्थाका नाम ही प्रकृति है। जिस झवरुथा 
में ये तीनों गुण अपने समताभ्ावमें स्थित रइते हैं, उस अवस्थार्म 
कोई कर्मरूप विकार प्रकट नहीं हो सकता। जैसे शरीरके बात, 
पिच ब कफ तीनों दोष जब अपनी समतार्म रहते हैं, तब शरीर 
निर्विकास्ूूपसे निरोम स्थित रहता है। इसी प्रकार सीचों शुर्खो 
की साम्यावस्थारूप प्रक्ृतिमें फोई विफार ततद्दोतेसे उस साम्या- 
चस्थामें संसार जयरूपले सपुप्तिबत्‌ स्थित रहता है, इसलिये 
उस अवस्था भ्नी कोई फर्म नहीं होते । कसे तो केवल प्ररूृति 
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की विकृतिमें ही सिद्ध द्वोते हैं, जबकि दीनों गर्योक्ी समता संग 
होकर गुम ज्ोम उत्पन्त-द्ोता दे । गुण-क्तोम-कालमें तीनों 
. शुणोमिसे कोई एक गुण भीष्म विकसित रहता दे। शेष दो गया 
दबे रहते हैं। जो शुण जिस समय जीबमें खिला हुआ रद्दता दि 
वैक्षा:द्वी कर्म जीवफे द्वास सिख होता दै। जैसा ग्रीता फदती 
है कि सर्व श॒णसे शान; प्रकाश; त्यागादि फर्म दोते हैं; रजो” 
शुण छोम व चड्चल्ता आदिको प्रकट करता है, तप्ोगरुण 
अमाद, मोह, झाज्स्य भर क्षोधादिको उपजाता है-- 
पत्तात्सज्ायते ज्ञानं रजतो लोग एवं थ। 
प्रभादभोहौं तमत्तो भव॒तोश्ञानमेव च ॥(१४५०) 
इससे सिद्ध हुआ कि अहंरूप आत्मा तो किसी प्रकार 
कर्मका कोई लेप दे ही नहीं और प्रकृतिकी साम्यावस्थामं भी 
कर्सेका लोप ही दे; केबल प्रकृतिकी विकृत अवश्थारम गुणों 
द्वारा दी अपने-अपने शुणोंके अतुसार कर्स अकट दोते हैं। इस 
प्रकार अहंरुप भ्रात्मा निर्विकास होनेसे न वो कर्ता द्वी पाया गया 
और: निलेप दोनेसे ल उसमें किसी अरकार कर्सका स्पर्श दी सिद्ध 
हुआ | ज्ञोभको प्राप्त दोकर केवल शुण डी कर्ता पाये गये और 
शुणणोह्ाय ही कर्सरुप विकारोंकी सिद्धि हुई | अब पेसी अब” 
स्थामे देखना यह है कि अकर्ता होता हुआ भी यद श्त्मा कर्म” 
बस्धनम फ्यों कर फँस जाता है? इंसका समाधान यद दै कि उपयुक्त 
रीतिसे प्रकृति व आत्माके यधार्व खरूपका अविवेक पी इस 
बस्धनका सूल्न है। और इसी अज्ञानद्वाया प्रकृति वे शांत्माके 
अम्मा पररुपर अस्योन्याध्यास' दोकर जीवमाव्म बैंधा हुआ 
(3) फछ् दूसोके अर और दूसरेका पहलेमे अम, इसकी 
'अ्न्पोस्प्रध्यासा कहते हैं 
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थह चेतन पुरूष कर्मोक्ते चन्धनर्मे चैंधकर घुएय-पाप, जन्म'सस्ख 
तथा छुख-दु/खक साथ लगा हुआ घटीयनन्‍्नके समाद भदकता फि- 
रता है| उस अस्पोन्याध्यालका भ्रकाए यद्द दीता है कि आत्मा 
का अहता-घर्स' तो परकृतिमें और प्रक्ृतिके ग्रुणोका कदेत्य आत्मा 
में अध्यम्त हो जाता है, जिससे मिथ्या अभिमानद्वारा प्रकृतिके 
गुण-कर्मोंको अपने मावकर यह जीवात्मा मैं कर्मोकः कर्ता हैं” 
इस प्रकार कर्दृत्वाभिमावक्के बन्धनमें चन्‍्धायमात द्वो जाता दे 
ओर यह अज्ञान ही खब अन्ोका सूल है । इसका स्पष्टीक- 
रण यों समझता जा सकता दै-- 
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इस घकार आरत्माके आहंता-घर्सका अभिमान शर्णोर्म और 
शुणणोका कहंत्व आत्मार्मे भाच होने लगा। इसीका नास 'चिजड़- 
अ्न्थि' है।इस प्रकार प्रकृतिके ग्रु्णोके परिणाम जो बुद्धि, चित्त 
घन हैं, अज्ञानद्वारा उनमें अह-अभिमान' करके यद्द आत्मदेव को 
कुछ व्यापार भन-चुद्धचादियें होता है, अथवा मन-चुद्धघादिकि द्वारा 
ज्ञो कुछ चेए। देहेनिद्रयॉर्म होती है, डन सबमे ही अहं-करुत्वा- 
मिमाव' धारने लगा। फिर प्रकतिकी नीतिमें वैंधकर शुभाशभ 
फर्मके धर्माधसरूप संस्फारोंका सख्यय करने लगा और इनके 
फलभोगके लिये देहादियें वेंधा हुआ जन्म-मस्णके घक्रमें पढ़ 
गया। अत' कर्मोखे शरीर और शरीरखे फर्सका भवाह चल 
पड़ा | ऐसी अवस्थार्म जवतक यह चिज्ड़-अन्धि विद्यमान हैः 
और शानद्धारा इसको दरध नहीं किया गया, तबदक चाद्दे यद 
किसी भी प्रकारका कतेब्य अपने ऊपर लागू रखकर सकाम अथवा 
मिष्काम-कर्समें प्रचुत्त हो, परन्तु फल उसका अवश्य है। फ्योकि 
शुणुकि साथ अर्कर्दत्व-अभिमान विद्यमान रदनेले यह धर्माधर्म- 
रूप संस्कारों को अपनेमे झयजश्य धासण फरता है, ज्ञो किस्री 
प्रकार फलशुत्य नहीं हो सकते ! 
फर्स किस स्थलपर हैं ? किस स्थलपर वे फुशणिठत द्वो जाते 
हैं! और कर्मोके लाथ जीचको वन्धन किस प्रकार हैं यह वर्णन 
किया गया। अब यह विचार कठेव्य है कि इस प्रकार अनर्थरूप 
प्रक्ृतिके जालमें फेंसकर कर्मोक्रे चन्धनसे इस जीवका छुटकारा 
कैसे दो १ उत्तरस्पए है कि इस चिहज्ञड़-प्रन्थिके छूटे बिना तो जीव 
का किसी भी प्रकार निस्तार है नहीं, क्‍योंकि सब अनर्थोंका मूल 
यही है । और किसी मी घकार कर्मों करके इस ग्रन्थिको तोड़ता 
सख-पुण्पके तुल्य ही है, कर्स तो इस झ्रन्थिका फल डै, बल्कि फर्म 
के दास तो डल्डा इस ग्रन्थिको पुष्ठ किया जाता दै। जबकि रोग 
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हि । पल पीली गई तब उसका काटना सी सदल हैं। अपने 
धात्मस्वेरुपसे गिरकर ही जय जन्स-कर्मादिफा विंपूचिका रोग 
लेगा है, तेवं उस आत्मस्वरूपमें स्थित दोकर दी इसको नियत 
कियाजासकता है। गीता ( ११९) में भगवानने इस संसारको चूत 
की उपमा देकर वतलाया है' कि इस संसार-बुक्तकी शाखाएँनीवे- 
ऊपर सब ओर फैली हुई हैं और मलुष्य-्योनिमे किये गये कर्मों 
के धार दी/इसकी जड़े नीचे पावालवक पसर गई हैं-- 
“अधय मूलान्यनुसंततानि, 

_ 7५. कर्मानुवन्धीनि मलुष्यलोके | 

इसलिये कंमोसि तो किसी भी प्रकार इस अन्थिका काटवां 
असम्भव दी है' आर सत्तको मलसे धोनेके तुल्य ही है, यथा-- 

 चौ०--मेंलें कि जाय कहूँ मलके धोये, 

| 'घृत कि पाव को बारि विलोये | 
-« भैंगवान सयं डी अ० १५ स्छो-३,४,४ में इस बुक्षके फाटनेफा 
उपाय भी बतलाते हैं--..' 
अखत्वमेंन, सुविरूद्भूलमसंगशस्त्रेथ धढेन छित्त्वा ॥ 
'तेतः पर. तत्परिसार्गितरव्य यस्मिन्गता न-निव्तन्ति भूयः ॥- 
'निर्मानमोह्य जितसज्ञदोषा अध्यात्मनित्या: विनिवृचकामाः । 
इन्द्ेविंगक्ताः सुंखदु:खंसंतैर्गस्छेन्त्येमूढीः -पदमप्यर्य वत्‌ ॥- 
77“ भावार्थ यद है कि पदले तो इस.इढ मूलवाले संसारँव॒त्तको 
संवेसेय-परित्यागरूप 'डढ़' शेखसे केना जवादिये; अर्थात्ते सब 
ओसक्तियोंसे.छूटनोउरडिये। फिर इलकी:जई निकालतेकेः जिये 
“डस-पदकों खोजना चादियें जिसमें जाकर फिंर आना “हों हीवा 
ब्रौर जिससे यद्द सबे प्रधृत्ति: एसरी डुई दे । उसे पदकी मासिका 
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उपाय बह वतलाया गया कि जो मात-मोहादिसे रहित हैं, किन्दोंनि 
आसक्तिरूप सब दोपोंको जीत लिया द्वे, जो सब कामनाओंसे 
मुक्त हैं और जो सुख-दु'खादि सव इन्दोंसे छूटे हु हैं, पेसे 
झानीअत ही जो नित्य परमात्माके स्परूपमें स्थित हैं, उस अज्यय 
पदको प्राप्त कर सकते हैं कलर उसको प्राप्त करके दी इस 
संसासकी भूल उखड़ जाती दे | 
भिधयते हृदयग्रन्थिश्छिद्न्ते सर्ववंशया; । 
चीयन्ते चास्प कर्माणि तस्मिन्‍्ह्टे परावरे ||(सुर्बकोप०) 
श्र्थ यह कि परमात्माके साज्ञात्कारसे दृद्यकी चिज्वड-म्न्थि 
डुद पड़ती है, सब संशयोंका छेदत हो ज्ञाता है ओर सम्पूर्ण 
कर्स च्लीण दो जाते हैं। ऐसा बेदुका ठिंढोया है । 
वध्यते+विद्यया जन्तुर्विधया तु प्रमुच्यते । 
अर्थात्‌ अज्ञान फरके द्वी बन्धन दै और छान करके ही मुक्ति दे। 
इसीलिये भगवानने इस स्थल भश्र्थाद गीता ( ३। श८ ) पर 
यही बतलाया दे कि हे महावादों! थुण व कर्मके विभागकों 
तस्वले आननेचाला शानी पुरुष तो 'लम्पूर्ण गुण अपने गुर्णो्मे 
ही चत॑ते हैं: मुझ सर्वेलाक्षी सर्वात्मामें उनका कद्ाचित्‌ कोई स्पर्श 
नहीं होता दे, मैं डद सवले आकारावत्‌ असंगर-निर्लेप हैं पेसा 
जानकर बन गुण-कर्मोर्मे बन्धायमान नहीं द्ोता दै। अर्थात्‌ केवल 
तच्तयश्ञानहारा ही भमवानको कर्म-वन्धनसे सुक्ति इृष्ट है'। 
इसप्रकार डपनिषद्‌ व गीता-प्रमाणसे यद सिद्ध हुआ कि करमे- 
अन्धनका झूल यद चिझजड़-अन्थि दी है झौर केवल तच्यबिचार८ 
डायआत्म-स्थिति प्राप्त ऋरेपर ही इसका छेदन सम्भव हो 
सकता है'। अचभवले भी यही सिद्ध होता दै कि जवतक यद जीवा- 
उमा अश्वानके आवेशम पड़ा हुआ पराये शुण एवं धर्मोक्ो अपनेगें 
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: क्रपना करता रहेगा और गुणकति कर्दत्थ-मलको अपने में गुणता 
“देगा, धद कर्से-यन्धनसे केले छूट सकता दे ! परन्तु जब गीता 
( १५ ) के अछुसाए अधिकार प्राप्त करके, मान-मोदादिले 
छूटकर। अइं-ममरूप संग-दोपोंको जीतकर, सब फामनाश्रोंसे 
पत्ला काइकर छुख-दुःखादिसे निर्दन्द दुआ एकान्त स्थित दाकर 
अपना दिसाय फरेतथ इसको शात होगा फि मुझको सो इन गुण- 
कर्मोकर लेप कदएचित्‌ हुआ दी नहीं था! मल्रा। गन्दले गड्ढेके 
-अन्तःस्थित आकाश भी फसी कीचड़स लिप्टा दे? वह तो 
नित्य ही निलेप दे। इसी प्रकार ग्रण-कर्मोंक मलसे सुझ साक्षी 
श्वरूपको कदाचित्‌ लेप नहीं हुआ था यदि फोई दार्शनिक परिडत 
देषयोगले मंदिर पान कर ले ओर नशेमें पुकारने लगे, 'मैं आक्मरा 
नई मैं तो चाएडाल हैं' तो मद्रिके अआवेशम ऐसा पुकारनेसे बह 
चाणडाल द्वो नदी जञाता,घल्कि प्राह्मण दी रदता दे श्रौर नशा उतरने 
पर बह स्वयं मी अपने-आपको शाहाययण दी निम्धय करता दहै। इसी 
अकार अक्षानके झायेशमें ऋया हुआ यद्द जीवात्मा, प्ररृतिके गुण 
ये धर्मोको अपनेमें भले ही कल्पना फर ले, परन्तु घास्तवमें ज्यों- 
का-त्यों आकाशवत्‌ नित्य निर्सल दे आर स्वयं भी अहानके 
'आवेशसे छूटफर अपने-आपको ऐेसा दी असंग जानेगा । जिसके 
विधमान द्वोनि पर कायेकी सिद्ध दो और जिशकी अविद्यमानतायें 
कार्य नरहे, धद्दी कार्यके प्रति कास्यरूपसे नमिग्वत द्वोता दे।जदाँ 
फकारणका पत्यत्त घोध न द्वोता दो. धद्दों इस अन्वय-व्यतिरेफ फरके 
ही कारण का अल्लमान किया जाता दे जैले अगिकी विद्यमानतामें 
दी शरमकी सिद्धि दोती है और अपिकरे व्यत्तिरक (अभाव ) में घूम 
'का अभाव दो जाता दे, इसलिये घूमके प्रति अद्नि दी फारणरूपसे 
अलुग्ेय दे । इसी धकार शुणोकी घिच्यमानतामें दगे क्मोंकी सिद्धि 
“दे और शु्योकी अधिचमानतामें कर्मोका जोप दे, इसलिये कर्मों 
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के कर्वारूप कारण शुण ही सिद्ध होते हैं) जायत्‌ व स्व॒प अवस्थायें 
अपने-अपने गुणोंके असुसार सास्विक, राजसिक ब तामसिक 
कम्मोंका प्रवाह अखणडरूपले चलता रहता है अर्थात्‌ ग्रुणोंकी 
पविद्यमाततामें क्वानरूप व क्रिवारूप व्यवहारका कदाचित्‌ क्ोप नहीं 
द्ोतएऐला कोइ क्षण नहीं कि जो निर्ब्य प८ व्यतीत हुआ दो शरीर, 
इल्द्रियों, सन, धुक्धिव चित्त कोई-स-कोई अवश्य अपना घ्यापार 
करते रहते हैं। परन्तु खुछुसि अवस्थामें जवॉकि गुण अपनी प्रकृति 
में लीद ही ज्ञाते हैं, तव शानरूप व क्रियारूप सब का-सब व्यापार 
“एकदम चल हो जाता है। यथ्यपि उसकालमेँ गरणोंक्न लोप हुआ है, 
सथापि अ्रद्वंरूप आत्मा तो उस कालमें भी हाज़िर है आर अपने 
भाव तथा गुण कर्मोकि अभावका दश् है । जिसको प्रत्यक्ष साक्ती 
'बंह ज्ञामदूर्म आकर स्वयं देता है कि 'डस फालमें न कोई गण था, 
कोई शान घ क्रियारूप व्यापार और न गुणोंके परिशाम मन, 
चुदधिच इस्ट्रियादिःपसन्तु मैं तो चहाँ मी अवश्य था और निर्विप्षक 
झुसलका भोग करता था (यदि कर्मोकर कर्तारूप काय्ण आत्म 
होता; तो उस कालमें भी उससे कर्म कट होना चाहिये था। जैसे 
सूबे पकाशस्वरूप है, वहा कदाचित्‌ प्रकाशश्ज््य सहीं रहता, 
इस्ती प्रकार यदि आत्मा कर्तारूप हो तो कदाबित्‌ कर्दृत्वश्ल्य नहीं 
श्हनाचाहिये । परन्तु उपर्युक्त सुक्तियोंले यद्व स्पष्ट दे कि आत्मा 
कवाचित्‌ कर्ता है ही नहीं,कर्ता तो केवल धुण ही हैं: । बल्कि जिस 
काह्षमे शुणंका कर्तेत्व आत्मामें आरोपित दोता है, डस कालमें 
भी वह ( आत्मा ) वो कर्वा नहों होता, केवल द्वछ्ा ही रहता है, 
झुण डी अपना कर्दत्व आत्मामँ आरोप करते हैं। जैसे राजाकी 
सेना संग्राम लड़ रही हो, तव कद्दा जाता है कि 'राज[जड़ता है।' 
परन्तु संग्रामकालमें भी राजा तो अपने दिश्राममें ही रद्दता है और 
कदाचित्‌ कुछ नहीं करता | बह तो केदल सत्तामाज दी है ओर 
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अपने-आपमें ज्यों-का-त्यों दे,सेनाका संप्रामरूप व्यापार उसमें केवल 
आोपमात्र द्वी होती है! इसी प्रकार आत्मा तो सदा अपने-आपके 
ज्यों-का-स्यों-है, गुण-भव्ठक्ति-कालमें भी बह तो कदाचित्‌ विकारी 
जड़ी द्वोता, अपनी सत्तामाचसे ग्रुणोंका केवल हएए दी रहता है 
आर गुणोंका कठैत्य उसमें केबल आ्रारोपमात्र ही हैं। सो आरोप भी 
जु्णदशछ्टिसे ही है, आत्सटछिसे नहीं | जैसे आकाशर्म 'घटाकाश' 
जाम और जलकी आनयनरूप क्रिया, घटटशिसे दी है, आकाश- 
डरशले नहीं। आकाश्शडण्िसे तो आकाशर्म न घटाकाश नाम है 
आर न जलका आनलयनरूप व्यापार, बल्कि नाम, रूप व किया 
से भिन्न आकाशमात्र ही है! इसी प्रकार आत्मामें साक्षी! नाम 
आर सत्ता-स्फ़्विरूप व्यापार भी गु्योकी इप्टिसे ही दे, ग॒र्णोके 
बिना आत्मर्ड छिले तो आत्मार्मे न 'साक्षी' नाम है! और न सत्ता- 
फूर्तिरूप व्यापार। यदि गुणोंके विकारोंसे आत्मा भी विकारी दो 
'लो बिकारोंकी सिद्धि छी कौल फरे? फ्योकि विकार स्वेथं 
नष्ट॒स्वभाव होनेसे अपने आश्रय आप सिद्ध हो नहीं सकते, किन्तु 
“किसी एक निर्विकार बस्तुके आश्रय ही उनकी सिद्धिका सम्भव 
डो सकतए है, जो उन विकाससे निर्लेप गद्वता हो। जैसे अस्ि व 
जलके विकारोंकी सिद्धि आकाशके आश्रय ही होती दै,पर्तु सतर्य॑ 
आकाश न असिसे तपता हैः और न जलसे भीगता ही है.। यदि 
अअजमि घ जलके विकारोंसे आकाश स्वयं विकारी होता हो, तो इन 
उबैकारोंकी सिद्धि दी केसे दो ? सारांश-- ' - 
नान्‍य॑ गुणेस्यः कर््नोरं यदा द्रष्टाचुपश्यति । 
गुणेस्यश्र परं वेचि मदभाव सो-<घिमच्छति ॥ (4४१४) 


अर्थै--'गुणोंसे भिक्ष और कोई कर्ता नहों हैं, खुण छी कर्ता 
हैं/ जिस कालमें यह. सातक्ती-पुरुष, ऐसा देखता दै और अपने- 
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जआआपको शुर्णोसे परे ( अर्थात्‌ निर्लेप ) जनता दे, ऐसा जातने- 


श्ाज़ा पुरुष मेरे सशिदाननद्‌ स्वरूपकों भाप्त दो जाता है। 

इस प्रकार जिसने अधिकार प्राप्त करके गुरुके उपदेश, शाख- 
प्रमाण और अपनी निर्मेल युक्ति व दशन्तद्वाय दढ' पुरुषार्थ करके 
अपने-आपको (अपने आत्माको ) शुण व कर्मले तुलीसे मूल 
के समान पृथक्‌ कर जिया दै, पेसा तत्ववेचा पुसप-- 

गुणा गुणेषु वर्तन्त इति मत्वा न सजाते | ( शर८ ) 

'प्र्ृतिके गुण ही अपने ग्रुणोमें ( अर्थात्‌ ऋपने धर्मोर्मि ) बर्तते 
हैं, में उनसे असंग-निर्लेप हैँ, पेसा तरबसे जानकर ग्रुण-कर्मोर्मे 
आसक्त पहों दोता और नदीं वैंधता | किन्तु जलमें ज्ल-कुक्कुट 
(मुर्गावी) के समान गुणों व कर्सोर्मे झसंगरूपसे निर्लेप रद्दता है! 

इस प्रक(र जिस तत्ववेत्ताने अपने-आपको ज्यों-का-त्यों जाद- 
कर प्रकृतिके गुणों घ कर्मांसे अपने श्रात्माको पृथफ्‌ फर लिया दे। 
बद शर्वीर दी संसार-संग्रामका सश्चा विजेता है और जीते-जी 
दी भुक्त ( ज्ञीबन्छ्क ) है।। केबल उसीने कर्म' वन्‍्धचसे तत्काल 
भक्द मुक्ति पाई है। शरीरादिद्वारा लव कुछ करके वद्दी सच्चा 
अकर्ता है। अ्रनगेल अन्नूक्तिमं रहकर भी बढ़ी सच्चा कर्स- 
स॑न्यासी' ( कर्म-त्याभी )है। 

अवृत्तिरपिघीरस्य निवृत्तिफलभागिनी? | (अष्ठाबक्क) 

अर्थात्‌ ऐसे तत््ववेता पुरुषकी श्रश्षत्ति भी निद्दत्तिरूप दी 
है।! अन्त'करणसले फामनासहित दीखता हुआ भी वही सच्चा 
लिष्कासी दै।वदी वास्तवमें विधि-निदेधरूप सब करैब्योंसे सुक्त 
है'। सब कतेन्य इसी अवस्थाकी प्राप्तिके लिये थे, जो अपना 
फल देकर खय भी कुतार्थ हुण.। इसके अतिरिक्त गीता दश्टिसे 
कर्ता-बुद्धि सखते छुप झूउ-सूँठ कमोफो छोड़ बेठना, न तो 'कर्म- 
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संन्पास' दी है और ऐसा कतैज्य घारकर कि 'मैं अपने कर्स 
ईश्वरके अर्पण फरता हूँ भावनामाष मिथ्या फल-त्याग, न 'कर्े- 
योग' ही है। बढिकि यद्द तस्वज्ञानरूप आत्मस्थिति ही सच्चा 
'कर्म-संन्यास' है, यही सच्चा 'कर्म-्योग' है, यहाँ 'सांख्य' व 
, योग का मेल है यहाँ शान व फर्मका विरोध दूर होकर यथार्थ 
संगति हो जाती है और इसी सच्ची योगप्राप्तिके लिये गीता अ्ब- 
तीर्ण हुई दै। फेघल इसी '्रवस्थामें आरूढ' द्ोकर कर्म-फलको 
नमश्फार किया जा सकता है'और यही गीताका प्रतिपाध् विषय 
दै। मिथ्या भावनामात्र फलत्याग भौताका विषय फदापि नहीं हो 
सकता और न बह अपने फलले छुटकारा दी देता है । यद्यपि 
गरीतां इस भावनामय फलत्यागका निसद्र नहों करती और 
इसको भी खच्चे कर्मेत्यूगका साधनमात्र जानती है, परन्तु इतना 
मा दी गीताका फल नहीं दो सकता, लिन आधुनिक टीका- 
कारोने गीता-फलकी इतनेपर ही 'इति श्री' कर दी है, वे भूल 
में हैं और अन्याय करते हैं। जो ग्रन्थ किसी एक निम्न साधन 
पर ही अ्रल॑बुद्धि करता है, उलीके लिये कर्ताको बाँधता है 
आर अन्य साधवोंके लिये जिसका द्वार बन्द है, वह संहीण 
है और सच्छात्म कहल्ानेका पात्र नहों । गीता ऐसा सड्लीण * 
- भन्ध नहीं, यह समुद्ध है. जिसमें सभी साधनरूप नदियोंका 
प्रवेश दै। फ्या भवृत्ति, क्‍या नियुक्ति, झधिकाराउसार सभी 
को गीता अवकाश देती है और सभीका फल यह सच्चा 'कर्म- 
संन्पास' ही है । इसी 'कर्म-संन्यास' में आ्रूढ होकर अगले ही 
छोकमें अर्जुनको युद्ध करनेका उपदेश किया गया है; यथा-- 


- मयि सववाणि कर््नाणि संन्यस्पाध्यात्मचेतसा ।. 
निराशार्निमिसो भूत्वा सुध्यस्तर विगतज्वरः ॥| ( ३।३० ) 
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अर्थू--इस्र अध्यात्म-्टष्टिसे कि पमुण अपने-अपने घर्मोमे 
चतते हैं, मैं सात्ती उनसे अंग हैं' सब कर्मोका ( केवल कमे- 
फलका ही नहीं ) मुकम संन्यास ( त्यप्ग ) कस्के आशा व ममता 
से रहित्त हुआ निश्चिन्त होकर युद्ध कर । 

इसके उपरान्त सगबानने अपने इस सतक्री (कि गण ही 
अपने धर्मोर्मे बतते हैं, मुझ साक्तीखरूपमें गुणों ब॒ कर्मांका कोई 
लेप नहीं है ) मदिमा बणुन करते हुए कहा कि जो मेरे इस मत 
में क्‍्यों-के-त्यों धथार्थरूपसे आरूढ नहीं भी हुए हैं, परन्तु इस 
मतमे दोषबुद्धिसि रहित और थ्रद्धासद्धित हुए नित्य ही इसका 
आए्वरण ( अभ्यास ) फरतेहें, वे भी कर्स बन्‍्धचसे छुट जायेंगे ५ 
इसके विपरीत जो सूखे लोग मेरे इस मतका आचरण (अभ्यास) 
भी चह्दों करते, धढ्कि दोपदष्टि रखते हैँ, ( अर्थात्‌ इस प्रकाणए 
अश्नद्धा करते हैं. कि 'लो जी ! यह कैसे हो सकता है कि आत्मा 
में गुय कसेका कोई लेप दी नहों है?) उत्त सम्पूर्ण छातोंले शल्य 
चित्तवाल्ोंको कल्याण-मार्गेले श्र हुआ ही जानी ( ३१५, ३२ )। 

अस्तमें भगवानने इस अध्यायका उपसंदार करते हुए कद्दा-- 
जैसा तुमने इस अध्यायके आरस्ममें हमले प्रश्न कियए था कि 
यदि आपको फ्मेंखे ज्ञान ही श्रेष्ठ मच्तव्य है तो मुझको इस 
घोर कर्ममें क्‍यों जोढ़ते हो! ? यह भएन सुम्दाय अयुक्त दे। उप- 
जुक्त रीतिसे हमारा तात्पर्य छान ब कर्मेकी संगतिमे ही है, 
सर्वेथा कर्मत्वागर्मे नहों है । क्योंकि चेशरूप व्यापार तो क्‍या 


; 


झ्ानी; क्या अशानी,सभीका अपनी-अपनी प्रक्ृतिके अचुसार दोता - 


दी रदता दै'। ज्ञानीको भी अपनी प्रकृतिके अजञुसार शारीरिक व 
मएनसिक चेए्टा करनी ही पड़ती है। शानका फल तो इतना दी 
दै कि डप्युझ रीति ब बिचास्से अपने अत्माकों कदेत्वरूप 
बन्धनले निकालकर ओर अपने खात्तील्वरूपमें ज्यों-का त्यों- 
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के प्रधाइको रोकना, शानका फल नहीं दे। फ्योंकि सभी भ्ूत- 
प्राणी क्या जड़, फ्था चेतन, क्या स्थावर और फया ज्द्वसम, अपनी- 
अपनी परकृतिके अपुसार खाभाधिक ध्यकृततिक प्रवादर्म चले 
जा रहे हैं, इसलिये इस विपयमें तो दठ दी कया करना दे ? (३४३) 
जबकि प्रकृति इस प्रकार वलचान्‌ द्वै, तब प्रकृतिके परिणाम- 
रूप जो इन्द्रियों हैं; उनका भी अपने-अपने अशुकूल विपयोंमें 
राग और प्रतिकूल विपयोगि द्वेप दोना स्वाभाविक छी दे। 
परन्तु मनुध्यको चाहिये कि खब॑ इन्द्रियल्लख्प बनकर एवानवत्‌ 
भौंकने न लगे और इस प्रकार शग-छ्तेपके बशीभूत न हो जाय, 
क्योंकि ये राग-देप ही इसके कल्याण-मार्गमे वश्चक हैं, जिलसे 
जीब पर्मार्थ-पथले अष्ट हो ज्ञाता है ( ३४३८ )। इन राग-द्लेषों 
को जीतसेके लिये भगवानले अन्तर्म सूत्रूप बचन कहे, कि हे 
अज्जैन ! अपने घर्सेका आचरण चाहे बद गरुणरद्धित भी दी, 
तथापि बद्द जीबके लिय्रे कल्याणकारी द्वी है। इसलिये अपने 
धर्सका आचरण करते-करते मर जाना भी भला है परन्तु पराये 
घर्मका आचरश चाहे बह उच्चतर भी दो, भयको दी वेनेवाला 
है, जिस प्रकार शिश्ुके लिये माताका स्तनपान तो पथ्य दे, परन्तु 
अग्वाहार भयकों देनेबाला होता दे । तथा जिस प्रकार श्राप्नका 
चीज अपने अधिकाराहुसार मिद्दी व खाद खाता हुआ अक्लुरु, 
पत्ती, डाली, तना व फूल आदिके रूपमें दिन-पतिदिन तह-पर- 
व असंण्य अवस्थाश्रोंम खुलता हुआ रसीले मधुर आज्नफल 
को पका देता दै, परन्तु खाद-मिट्ठीको व्यागकर अन्य डच्चम 
चदाधोके सक्तणले भी फलप्रान्ति नहीं हो सकती | इसी प्काई 
अधिकाराजुसार स्वधर्' श॒रारद्दित हुआ भी अपने आचरण 
में आया डुआ जीवफो दिन-पतिदिन ऊँचा उठाता छुआ रागद्वेष 
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को दृवाकर और उस साक्ती-अवस्थार्मे आरुढद' कराके जीवको 
शिवस्वरूप बना दैनेका जुम्मेवार दे । इसीलिये 'धर्स” शब्दका यददी 
अर्थ, किया गया है-- 
घारणादूममित्यहुर्धमों धारयते प्रजाः । 
यत्स्याद्धारणसयुक्त त॒ धर्म इति कथ्यते ॥ 
आशय यह कि अधिकारजुसार जो कुछ धास्ण किया जाय, 
आारण करने और ज्यवह्यरमें लानेसे ही उसका नाम 'घर्म' कद्ा 
गया है। अर्थात्‌ 'करनी' ही धर्स है, 'कथनी' नदीं । ऐसे धर्म 
ने दी संसारकों धारण किया हुआ दे, इसलिये जो धारणसंयुक्त 
दो बदी “धर्म है, ऐसा कहा गया दै' ( 8३५ ) | 
तड॒परान्त अशुनके पुनः प्रश्मपर कि 'यह पुरुष न चाहता 
हुआ भी किस करनके प्रेर छुआ पापाचरण्म इसी पक्कार मन्रत्त 
हो ज्ञाता है, जैसे किसीने हाथ पकड़कर जोट़ दिया हो! अर्थात्‌ 
'थह कौन-सी शक्ति है, जो इस प्रकार इसको इुष्कर्ममें ओड़ 
देवी दे? इसके उप्तरमें भगवानने कद कि रजोगुणसे उत्पन्न हुआ 
यह काम दे और यही क्रोध दे, कभी ठप न होनेबाले इसी 


मद्दापापी कप्मको जीबका शच्ु जानो । ब्रिग्रुण भेदसे यह तीन 
अकारका हैः 


(१) जैसे धूमले अश्रि आच्छादित होती है।(सार्विक काम) 
(२) जैले मलसे द्पेण आउछादित हो जाता है। (राजसिक काम) 
(३) तथा जैले जेर से गे ढका हुआ रहता है।(तामसिक काम) 
इसी प्रकार इस कश्मरूप शच्ुसे जीवका शान ढका हुआ 
होता है! और इन्द्रियों, मत व चुद्धि इसके रहतेके स्थात हैं। 
इसलिये इसके निवास-स्थान इन्व्रियादिएर अधिकार पानेसे यह 
शत्रु पकड़ा तो जाता है, परन्तु मारा नहीं ज्ञा सकता। तथापि 
हिल्द्रय, मन एवं चुद्धिसे परे जो आत्मा है, उसको अह' रूप 
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सात्ात्‌ अज्ुभव फर लेनेसे इस शन्चुको सभूल नण्ठ किया सकता 
है(३। ३६-७३ )। 

इस प्रकार इस अध्यायकी स्पष्ट सप्तालोचना करने तथा इस 
अध्यायकी कसौटीपर आधुनिक योग' को कसनेपर कि 
'मुफ़े अमुक कर्स कर्तव्य है और मैं अपने कर्मोंका फल अपने 
लिये न चाहकर ईश्वरापंण करता हैं' घद किसी प्रकार खरा 
नहीं डतरता | अपने खरूपसे न बद्द कर्स-बस्धनले ही छुटकारा 
देता है, न जन्म-भरणसे हो मुक्ति दिलाता है ओर न बह गीता 
का प्रतिंपाय विषय ही बनता दै। यद्यपि वास्तविक योगमें स्थिर 
होनेके लिये बह एक दूरका साधन है, तथापि बह गीता- 
प्रतिपाद्य विषय किसी प्रकार नहीं ठद्दसस्‍्ता । , 








चतुर्थ अध्यायकी समालोचना 
इस अध्यायके आस्स्मर्में दी भगवनने कहा-- 
इस बिबखते योग प्रोक्ततानहमव्ययप्त्‌ । (४५१ ) 
अर्थात्‌ (इस अविनाशी योगको कठ्पके आदिसें मैंने सर्यके 
प्रति कहा था | ऐसा कहकर उन्होंने फिर इस योगकी परम्परा 
को बतत्ञाया कि 'खूथेते मठुको और मछुने राजा इच्चाकुको यह 
योग कहा और इस प्रकार परम्परा कस्के इसको सज़र्षियोंने 
“आना। वही यह योग इस संसार काल-प्रभावसे लुप्त हो गया था। 
चूँकि तू मेरा सखा दे; इसलिये उस पुरातन योभके इस उत्तम 
रहस्थको आज मैं तेरे प्रति कह्द रहा हूँ।ः 
“इसमे ( इस ) शच्दसे पिछले अध्यायोंके साथ इस अध्यायका 
सम्बन्ध जोड़ा गया है। अर्थात्‌ जो योम पिछले दोनों अध्यायोंगे वर्णन 
किया गया द्ै, वही यद योग पदले कल्पके आदियें कद्दा गंय! था। 
रछ 
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ध्यव्यय योग! ( अविनाशी योग ) से तात्पर्थ 'निष्काम-कर्म- 
योग! (आधुलिक योग ) नहों दो सकता। क्योंकि इस निष्काम- 
कर्ममें कर्ता भी साढि, कतैव्य भी लादि अर कर्स' भी साडि दी 
हैः वथा जो वस्तु सादि है. उसका सान्‍्त होना भी जरुरी दे । 
ओर जबकि ये कर्ता, कर्तव्य व कर्म, सभी सादि-सास्‍न्‍्त हैं, तब 
इनके द्वारा जन्य फल अविनाशी कैसे हो सकता दे ? फल भी 
खाढि होचेसे सान्‍्त द्ोना निश्चित दै, इसलिये यद्द 'निप्काम कर्म 
किसी प्रकार भी 'अविनाशी योग” नहीं कहलाया जा स्तकता। 
नअबिनाशी योग' का तात्पय तो यह है. कि इस जीवका साज्षी- 
स्वरूप अपने आत्माले नित्य ही योग है, कदाचित्‌ भी वियोग 
नहीं, जैसे वसज्कका जलखे और भू पणका खुबर्यले कटाचित्‌ वियोग 
नहीं है। इसी प्रकार केवल अवदान कालमें तरहकी भाँति देहादि 
में 'श्रदड-मम' अभिमान करके ही वियोगका भ्रम हो जाता है, कि 
- आत्मा झुभे अप्रप्त है मैं उसे घाप्त करके खुखी होऊ बघस्तुतः 
'ियोग नहीं दो जाता ।ज्ञानव्वारा वेहादिमें 'अह-मम' अजान निदूस 
दोनेपर और ज्यों का-त्यों अपने साक्तीस्वरूप आत्माका सत्तात्कार 
प्राप्त हो जानेपर कि 'मैं देहादिसे पृथक्‌ नित्य-शुद्ध-चु-असंग 
आत्मा हैं” ज्यों-का-त्यों अविनाशी योग ही सिद्ध दो ज्ञावा है।इस 
प्रकार शानद्वारा भ्रम निदत्त होन्तेपर चियोग भतीति-कालमें भी 
अचल-अरल योगकी ही लिद्धि द्योती है । यही पशविनाशी योग 
है और यही करपके आदिम सर्यके प्रति कहा गया था (१-३)। 

इसपर अजुदने इस अविनाशी योगको त समझ ओर भग- 
वानके बथार्थ स्न्रूपको न जान, पत्ष किया कि आप तोव्यक्ति- 
धारी इस समय मेरी नेत्र-इन्द्रियके बिपय हो रहे हैं, आपका 
जनम सर्यसे भी पदले था, यह मैं कैसे जानें. ? और आपसे कल्प 
के आदिम इसको फथन किया था, यह फैले निम्नय करूँ (४)7 
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इसके उत्तरमें भगवानने कहा कि 'जिस प्रकार समुद्र अर्सख्य 
तरह्डें उत्पन्न होती और लीन होती हैं, परन्तु जल्लखरूपग्रें उत्पत्ति- 
लया्दिका कोई विकार नहों होता। जल तो अपने-आपकमें ज्यों-कात्यों 
है, तरइ्ायमान होना जलका खभाव है, जलखरुपमें तस्सें फेघल 
आभासमात्र हैं, वस्तुतः उनका जलमें कोई स्पशे नहीं दे । इसी 
प्रकार मेरे-लेरे आत्मामें जन्म-कर्मादे अनन्त तरहें उदय-अस्त 
को प्राप्त होती हैं, परन्तु हमारे आत्मामें उन जन्म-कर्मादिका कोई 
लेप नहीं होता । वे सब जन्मादि तस्ख्ें दमारे आत्मामें आमासमात्र 
ही होती हैं जिस प्रकार छायावानसे भिन्न छायाकी कोई सत्ता 
" न्दी ह।ती और छुप्यावानके स्वरूपमें उसका कोई भपवेश मी चहीं 
होता, इसलिये छाया अपने छायावानका आभास ही होती है । 
इसी प्रकार आत्मासे भिन्न जन्म-कर्मादिकी कोईसत्ता नहीं होती 
आर आउत्माके स्वरूपमें उनका कोई प्रवेश भी नहीं होता, इसलिये 
ये जन्मादि आत्माके केवल आमास ही हैं । ऋतः हमारे आत्मामें 
उनका कोई स्प्शेनहों दे ,हमारा आत्मा तो अपने-आपमें ज्यों-का-त्पों 
दी है। इस प्रकार अपने आत्माको यथार्थ जाननेसे मैं उत जन्मादिको 
अपने आत्माका चमत्कार ही देखता हैं, परन्तु आत्म-ज्ञान न होनेसे 
तू उन जन्मादिको यथार्थ नहीं ज्ञान सकता | मैं अज-अविनाशी 
आत्मा होते हुए भी और सर्व भूतोंका अधिए्ठ/नखरूप स्त्राप्ती होते 
हुए भी अपनी भ्रक्ृतिकों आश्रय करके स्यामाज् आसासरूपसे 
प्रकट होता हूँ।' इसके उपरान्त भगवानने उस निमित व कालका 
नर्णन किय(,जवकि उनको इस प्रकार श्रवती णै दोना पड़ता द्वै(ध८)। 
तदनन्तर भगवानले बतलाया कि इस प्रकार जो घुरुष मेरे इन 
दिव्ध जन्म व कर्मोको तच्चसे जान छेता हे कि सु सर्वास्मार्म 
आभासमात्र जन्म-कर्माद्‌ प्रतीत होते हुए भी सुकूमे इनका कोई 
सैप नहीं होता, जन्मता-सा दीखता हुआ भी मैं वास्तवर्मे अजन्ता 
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ही रहता हैं और सर्वेकर्ता होदा हुआ भी चस्तुत' अकर्ता ही 
होता हँ--ऐसा तृत््चले जाननेवाला पुठुप इस शानके प्रभावले 
शरीर त्यागकर फिर नहीं जन्मता और मुझे ही श्राप्त द्वो जाता 
छै। यह मेरे ज्ञाचकी महिमा है कि इस झानरूपी तपसे पवित्र 
हुए वहुत-ले पुरुष जिंतके राग, भय व क्रोध निदृत्त हो गये हैं 
और जो अपना-आप खोकर मेरेमें ही तदाकार हुए हैं, थे मेरे 
ही ध्वरूपक्ो प्राप्त हो गये है (६:१०)। 

इस प्रकार अपने खरूपका वबोधन करते हुणए भगवादने 
आगे कहा कि जैसीजसी ज्ञीवक्नी भावना होती है,, उसकी 
अपनी भावताक्रे अनुसार मैं डसको चैसा-वैसा ही अतीत 
होने लगता हूँ | इसलिये जो छुके खिल भज़से भज़ते हैं, में मी 
प्रतीकाय रूपसे डनको चेसे ही भजता हैँ । यद्दोतक कि जो 
सकामी पुरुष अपने कर्मोकी फलरूप सिद्धिकी आकात्षा रखते 
हुए वेधताओंकी पूजा करते हैं, उत्ते कर्माछसार उनको इसी 
माञुप लोकमें ठेवताओंके रुपम॑ में द्वी फलभदाता होता हैँ । 
अर्थात्‌ वे जिख-जिल् देववाकी मभावता करते हैं, डनकी भावनाके 
अल्लुखार उस-उस देवताके रूपमें उनको मैं ही फल भदान कय्ता 
हूँ। इस भकार जीवोंके मिन्न-भिन्न गुण एवं कर्मोके अख़ुसार 
चएप चरणणोकी सृष्टि मेरे छाय दी रची गई है । में स्वेलाज्षी 
वस्तुतव, अकर्ता दब अविचाशी होता हुआ भी केवल अपती सत्ता- 
स्फूर्तिले सर्वकर्ता दोता हैं, ऐसा तू जाव । आशय यह कि मेरी 
खाज्तीमें सब फर्मोंकी सिद्धि होते हुए भी अ्काशबत्‌ कर्स मुझे 
लेपायमान चह करते और व मेरी कर्मफलम कोई आसक्ति ही 
होती दे । जो झुक सर्वात्याको भली-भोति ज्यों-का-त्यों ऐेसा 
जानता दै। वह भी केवल इस ज्ञासके प्रभावसे ही कस यन्धनर्मे 
हीं आता। मेरे स्वरूपको ऐसा जानकर पहले भी सुसु्चओंद्वारा 
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कर्म किया भया है, इसलिये तू भी अपने स्व॒रूपको इस प्रकार 
तस्वले जानकर कि भेस आत्मा ख़ब प्रकार श॒ुरकर्मादिसे 
निलेंप है' परम्परासे किये गये कर्सका आचरण कर । (११-९ श्) 

उपयुक्त म्बढ-बचनोंसे यद् बात निर्विवादरूपसे प्रमारित 
हो जाती है कि कर्स-वन्धनसे मुक्ति केवल अपने आत्मस्वरुपके 
साज्षात्तकारपर ही निर्भर है, आधुनिक योग कि 'अमुक कर्म 
सुझपर कर्तव्य दे ओर उसका फल में ईश्वर्सरपण करता हैं! किसी 
प्रकार अपने खरूपसे कर्म-वन्धनसे मुक्ति दिलानेमे पर्याप्त नहीं 
है। यदि भगवद-दछ्िसे यह आधुनिक योग किसी प्रकार अपने 
सरुपसे फर्स-घन्धनसे छुटकारा दि्ानेवाला सिद्ध दवोता तो झव 
तक उसको किसी स्थलपर इस वन्धन-समुक्तिमें हेतुरूपसे वर्णन 
किया जाता। परन्तु ऋभीतक किसी अध्यायमें न तो योगका देला 
“खरूप ही वर्सन किया गया और न उसको कर्स-वत्धनले छुट- 
कारण विलानेवाला ही सिद्ध किया गया है। 

कर्म-अकर्सका खरूप बोधन करनेके लिये भंगवान, फिर 
बोले--हैं अज्जुन! कर्म क्या दै और अकरे क्या दै इस विपंय 
में धुद्धिमान्‌ पुरूष भी मोहित हो जाते हैं। कर्सका बह तस्व इस 
तुमसे कहते हैं, जिसको जानकर तुम संसार-वन्धवसे मुक्त दो 
आाओपे।इसलिये कर्म, अ्रकर्म व विकसेको तच्वसे जानना ज़रूरी 
है, क्‍योंकि कर्सकी गति बढ़ी गहन है. ( १६-१७ )। जो पुरुष 
कर्समे अकर्म देखता है और अकर्समें कर्स देखता है, बही चुद्धि- 
मान है ओर वद्दी योगयुक्त दे। अर्थात्‌ शानद्वास क्ेत्थामिमान 
गलित हो जानेखे जो पुरुष अपने आत्मखरूपमें स्थित हुआ अपने 
आत्मामें कर्मोका किसी प्रकार लेप नहीं देखता और आकाशवत्‌ 
अपने स्व॒रूपमें कर्मोंका कोई बिकार नहीं पाता, ऐसा तस्चवेत्ता 
पुरुष देहादिद्वाय सब कुछ करता हुआ भी वास्तवर्मे अकर्ता दी 
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होता है और वह फर्म 'अकर्स' दी देखता है | परन्तु इसके 
विपरीत कर्तृत्वासिमान विद्यमाथ रहते हुए जो पुरुष केवल 
देहेल्द्रियादिके ध्यापारोंकों रोक बैठा है, ऐसे पुरुषफे मानसिक 
सकरूप-बिकल्प देहामिमानके कारण रसर्सथुक्त ही होते हैँ: 
आर अवश्य फलके देतु बनते है । इस प्रकार उसका अकर्म 
( कर्सत्याग ) भी फलसहित द्ोनेके कारण 'कर्म' ही है'। ऐसा 
अकर्म' व कर्म के तस्वकों जाननेवाला जो बुद्धिमान पुरुष है 
बही मेरे स्वरूपमें योगयुक्त है, बह सब कुछ कर चुक्ता है ऋर 
डखके सब कर्म झकर्म' ही हैँ, अर्थात्‌ किस्ली फलके हेतु तह 
दोते, पेसा ज्ञानो। यह तो हुआ 'अक्े' का सव॒रूप। इस अकर्म 
के स्वरुपकी प्राप्तिकी जिशासामें जो कुछ साधत अधिकाराजु- 
खार किया जाय चह खब यथार्थ फलका हेतु होनेले 'कर्स' 
इलाता,है।। इसके विपरीत भोग-दप्टिको सम्मुख रखकर स्व- 

गांदिपयैन्त जो यश्चनयागांदि सक्राम-कर्स हैं, साशवन्त द्वोचेल वे 
खब 'विकर्स' ( निषिदध करे ) ज्ञानो ( १८ )। 

इस प्रकार अकर्स; कर्स व विकरसका स्थरूप थरीन करके 
भगवान्‌ने उस अकर्मी योगीका ( अर्थात्त्‌ जो क्षानद्वारा स्व॒रूप- 
स्थित हुआ सब कुछ करके भी कुछ नहीं कस्ता ) विशेषरूप 
से इस अकार लक्षण वर्णत किया-- 

यस्य सर्चे समारम्भा। काप्तमंकल्पर्जिताः । 
ज्ञानाप्रिदग्धकर्माण तमाहु४ पसिडितं चुघाः |. &£ 

अर्थ--जिसके लस्पूर्ण फर्स काम व संकलूपसे शल्प हैं. और 
ज्ञामरूप अश्विस्े जिसके सभी कर्स भस्म हो गये हैं, उसको बुद्धि 
मान पुरुष 'पणिडित' ( योगयुछ ) कहते हैं । 

आधुनिक योगीमें, जो ऐसा समक्तता है कि 'कसे करना 
छुक्पर कर्तव्य है और मैं अपने फर्मोका फल अपने लिये त 


चतुर्थ अध्यायकी समालोचना स्श्श 


चाहकर ईश्वरापंण करता हूँ? उपयुक्त लक्षण किसी प्रकार नहीं 
घट सकते। न वह 'काम-संकल्प-वर्जित' है और न वह 'शानाझि- 
दृग्धकर्मो' ही सिद्ध होता है'। 'मैं कर्सका कर्ता हैं, कर्म फरना 
सुरूपर कर्तव्य दै और कर्सत्याग मेरे लिये अकर्तव्य है' इत्यादि 
संकल्पसंयुक्त होते हुए वह 'संकल्पवर्जित' नहीं हो सकता । 
तथा अपने कमोंको द्रध-बीजके समान वद फलशल्य भी नहीं 
देखता, वल्कि फलसे दृरा-भरा ही जानता है, जो फल बह आप 
चअखना नहों चाहता, वल्कि अपनेसे भिन्न किसी व्यक्तिविशेषको 
निवेदन करता दे। जब कि बह अपने कर्मोके साथ फल देखता हैः 
ओर उस फलको दूसरेको निवेदन करता है, तब फल-निवेदन 
का फल उसके लिये अबश्य होना चाहिये। इसलिये वह 'काम- 
वर्जित! भी नहीं हो सकता । और जब फर्ता, कर्तव्य, कर्म व 
फल सभी अ्रलग-अलग मीजूद हैं और अभेद दृष्टि करके अपने 
आत्मस्वरूपकी शानाश्रिमें इलकी आहुति नहीं दी गई, तब यदद 
शानाप्ि-द्ग्ध-कर्मा' कैसे वन सकेगा ? जबकि बह भेद-द॒ष्टि करके 
इन सबको भिन्न-भिन्न रूपले श्रदण कर रहा है: ओर इस भेद- 
दृष्टियें उसकी सदू-बुद्धि मी विद्यमान है। 

इसके विपरीत अपने आत्मखरूपमें योगग्रुक्त 'योगी' तो 
देदादि सब प्पथ्चसे “अद्द-मम' अध्यास निद्धत्त द्वो जानेके कारण 
न कुछ कर्ता है, न अपनेमें कोई कतेव्य देखता दे और न किसी 
फर्म-फलको ही ज्ञानवा है'। उसकी स्ता-स्फूर्तिसे देहेन्द्रिय- 
मनवुद्धधादि अपने-अपने धर्मों केवल आभासमात्र वर्ताब' 
करते हैं; परन्तु वह तो अपने स्वरूपमें ज्यों-छा-त्यों विक्षास पाए 
रहा दै। इसलिये कर्दृत्व, कर्तव्य और कर्समफल कोई भी विद्य- 
भान न रहनेके कारण वस्तुतः वद्दी 'काम-संकल्प-बर्जित' दे और 
साज्षात्‌ 'हानाप्नि-दुस्ध-कर्मा' सिद्ध दोता दे । 
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त्यक्ला कर्मफलासई नित्यप्तद्दों निराभ्रय। । 
कर्मएयभिप्रवृत्तोजपि नेव किछित्करोति स३ | (४२०) 

अथै--क्सेके अमिभान ओर फलकी आलसक्तिको त्यागकरः 
सांसारिक आश्रयोंले छूटा हुआ ओर अपने परमानन्द्खरूपमें 
नित्यही त॒प्त, पेला पुरुष कर्मोमे प्रदूत्त हुआ भी कुछ नद्दीं करता दि। 
उपयुक्त विचारानुसार आधुनिक योगी कर्सफल-निवेदन 
के फलले बन्धायमान रहनेके कारण न तो कर्सफल-त्यागी है! 
और न कर्तत्वसंगसे दी मुक्त है, फ्योंफि चद श्रभी फल-सिवेदन 
का कर्ता बच्चा हुआ है! । तथा ईश्वर्को अपनेसे भिन्न जानतेके 
कास्णु, जिसको बह भावनामात्र कभ्रैफल निवेदन कर रहा है; 
उस परमानन्दमे नित्यत॒प्त होना तो दूर रद्दा, वल्कि उसने तो अपनी 
भेद-द४ करके उस परमानन्दको स्पशतक भी नहीं किया है. 
पैसा कहना चाहिये | इस प्रकार जब बद्ध उस परमानन्द्से दूर 
है, तब ससारसे वास्तबिक मिराश्पी कैसे हो सकता है ? और 
'कर्ता' व 'कर्तव्य' से बन्‍्धायमाय रहवेके कारण, कर्समें प्रवृत्त 

रहकर भी वद् अकर्ता किस प्रकार रह सकता है ? 
इसके विपरीत हमारा 'योगयुक्तन्योगी' तो तत्त्ब-लाक्षात्कार- 
हस ज्यों-का-त्यों कृत्वादि-संगले मुक्त हुआ तित्य द्वी अपने 
परमातल्द्खरूपमें तृप्त है । नित्य तृप्त होनेसे खरा-खरा संसारखे 
नियश्रयी है। स्वप्तवत्‌ स॑ंखास्में बह तो अब आश्षययोग्य कोई 
चस्तु ही नहीं देखता, अतः यथार्थ कर्सफल-त्यागी है! और 
देहादिमें झ-मम अध्यास न होनेके कारण, आमासमाज टेहादि- 

डाणय सब कुछ करता हुआ भी वस्तुत' कुछ नहीं कस्ता । 
निराशीयतक्तित्मा त्यक्तसंपरियहः । 
शाहीर केबल कम कुवेन्नाप्नोति किल्विपम्त ॥ (४२३) 





चतुर्थ अध्यायकी समालोचना श्श्छ 


 . अर्थ--जिसने शरीर ब मनको ज्ञीत लिया है और भोगों 
की सम्पूर्ण सामओरी त्याग दी है, ऐसा आशारद्दवित पुरुष ( अआहँ- 
कार्यदिके विद्यमान न रहने के कारण) केवल शरीर द्वारा कर्मोंका 
आचरण करता हुआ किसी दोषको प्राप्त नद्दों दोता। 

'यद बात तो स्पठ छी है कि इस आशुनिक योगीने अपने* 
आपको चित्त, भन एवं शरीरादिले पृथक्‌ करके नहीं जाना दे । 
बल्कि उसका इन चित्तादिके साथ तादात्म्य ( अभेद ) हो रहा 
है और अपने स्वरुपके अश्ञान करके वह इसके घर्मोका धर्मी 
आर इनके फर्मोका कर्मी बना हुआ है। ऐली अवस्थामें झक्षाव 
का बस्धन रहते छुए उसको 'निराशी' तथा 'चित्तच मनका 
विजेता' किसी प्रकार नहीं माना जा सकता। क्योंकि खब 
बन्‍्धनोंका सूल केवल अज्ञान दी है; चित्तादि तो उसके परिणाम 
हैं। सो भूल-वन्धव इस आधुनिक-योगीका.अम्ली ज्यॉ-का-त्यों 
विद्यमान है, हटा नहीं है, लिसके परिणाममें धद अपने साथ 
, फर्क्योंकों देख रदा है| और उनके साथ अपने-ब्रापको वन्‍्धाय- 
मान कर रहा है। फिर घढ क्रिस प्रकार चित्तादिका विजेता 
हो सकता है? पदार्थोमें सदु-चुद्धि रहते हुए. न बढ 'निराशि' 
ही दो सकता है और सव पापोंके सूल मद्दापापी आश्ञानके रहते 
हुप्ए न पापोंसे झुक्त दी दो सकता दहै। क्‍योंकि फ्तेव्यक्रे वन्‍्धनमें 
रदते हुए इस अल्ञानसे छुटकारा असम्भव दे । ऐसी अवस्था 
बह जो कुछ भी कर्स करता दै उसका फल उसके लिये अवश्य दै। 
थर्यापे फलत्यागकी भावना करके दुष्ट फल उसके लिये नहीं दै, 
तथापि पुएय-फल तो कही गया ही नहीं, जिसके परिणाममें डसको 
देदके वल्धनमें आना अनिवार्य है। और जब देहेके वन्धनमें आना 
जसके कर्मोक फल बना यहा, तब कुर्बश्नाप्तोति किल्बिषम/ 
(अर्थात्‌ कश्ता छुआ भी पापको प्ाप्त नहीं दोता) खिद्ध न हुआ।' 








श्श्८ सीता-ठपण[ हे 
इसके विपरीत हमातथ स्वरूपस्थित 'बोगयुक्त योगी' तो 
अपने आत्मस्वरूपमें स्थित हुआ और चित्तादि प्रप्थधले नकद 
मुक्ति पाया हुआ होनेले सच्चा विजेता है, जवाकि वह अपने 
आत्मार्मे इनकी कोई सत्ता ही यहां देखता। जब बह अपने आत्मा 
में आकाशके फू्लोंके समाद इत पदार्थोकी कोई सत्ता ही 
नहीं ठेखता, वव पढारथमं सचा-बुद्धि लुध हो जानेके कारण बही 
चर्तुत, निराशी' है।आओर शरीरसमें कर्ृत्याध्यास सिद्वत्त हो 
जानेके कारण शरीरह्ाारा खब कुछ करता हुआ नी किसी पुरुय- 
पापरूप किल्विषफा भागी नहों चदता । 
यदहच्छालाससन्तुो हृन्द्यादीदों विमत्सरः! 
समः सिद्धावसिद्धो च कृखापि न नित्र व्यते ॥ (२०२) 
अर्थ'--अपने-आप जो कुछ आ प्राप्त हो, उसमें ही सनन्‍्तुछ 
रइनेचाला, दर्प-शोकादि इन्दोंसे अतीत, इप्पासि रहित और सिद्धि 


व असिद्धिमें समान, ऐसा पुरुष कस करके भी बन्धायमान 
नहीं होता | 

आधुनिक योगी देहाडिमें कर्त्वाभिमाव और कर्तच्यादि- 
चन्धनसे संयुक्त होनेके कारण नकद कइन्द्ातीत' 'यदच्छालाम 
सन्तुए! और 'सिद्ध-असिद्धिमें सम' तहीं हो सकता। हों, ऐसा 
चननेकी भावना वह अपने अन्दर भर रहा है | और यह स्पष्ट 
है! किभावना अन्त-कण्ण व अजशानका परिणाम है, जो 'भावता' 
मामा ही हे पा महा 32% देहामिमानसे के 
हलेके कारण यह कर्स करके ! आगे, 
आज नदी होता. सी चन्धनर्म न ० यह 

परन्तु हमार 'योगयुक्त-योगी' तो सब हन्दोंकी मूल अहं- 
मसम-अध्यास सप्तूल उसड़ जानेके कारण खण-खरा पदवन्द्रावीत,/ 
धिदच्छानाभसन्तुष्ट।' (बिमत्सर' ओर सिद्धि-असिद्धिमें समात 
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-दै! शाव-जागृति आ जानेके कारण स्वप्ससमान सब व्यवद्ार 
करता-हुआ भी वह तो अब सब कुछ फरके भी किसी वस्धरमे 
नहा, भाता। इस प्रकार-- 
... - - गंतव्य मुकृस्य ज्ञानावस्थितचेदतः | 
यक्ञायाचर्तः कर्म समग्र प्रवि्ञीयते | (४२३) 

* .अर्थ-लिसका सिंच भली-भाँति आत्महानमें स्थित हो 
रहा दै,, ऐसे. स्वेसंग-विनिर्छुक्त मुक्त पुसुषफी समी घेष्टाएँ 
'यदर' रूप हो जानेसे उसके सस्पूरी कर्स न हो जाते हैं । 
+ उपर्युक्त भगवदृ-बचोंसे यद स्पष्ट दे कि आतास्वरुपमें 
योग पाया हुआ 'थोगयुक-योगी' दी इन सव लक्षणोर्म वस्तुतः 
खुलज्षण है। यही यथार्थरूपले फर्समें अकर्सदर्शी है और 
सब कुछ करके भो कर्मे-बत्धनसे सर्वथा विनिर्तुक है। इससे 
मिश्र 'आधु्तिक योगी' में इन सभी शक्षणोंकी अव्याति दै। 
अर्थात्‌ उसमें ये फोई भी लक्षण घटते नहीं हैं| 

इसके उपरास्त स्छोक २४ से शे२ तक भगवानने इम 
योगियोंकी मिन्न-परिक्न स्वाभाविक चेशझोंका निरुपण किया/ 
जिनकी सभी श्रेशपूँ 'यक्ष' रूप भर्थाद्‌ ह्मरूप हो गई हैं। फिर 
शछोक ३३ में क्ातयश्षकी महिमा यों आक्षा कौ-है परंतप ! 
कर्सेक्‍न्‍्य द्रव्य-यहोंसे शाम-यज्ष दी थेय है, क्योंकि शनमे सभी 
कर्मोका पर्वक्साम हो जाता है; शर्थाद्‌ शान प्राप्त दो जनेपर जो 
कुछ नहीं किया, वद भी सब किया हुआ'हो जाता है. क्षान- 
प्राहिका साधन क्या है! सो कहते दैं--त्त्वके जानतेवाले 
खाती पुरषोंकों मली-भोति दएडबद्‌ प्रणाम, उबकी सेवा और 
मरिष्फपट, भावले बारम्वार पक्ष करनेपर वह ,आ्षव प्राप्त हो 
खकत। है। ऐसा सदाचार द्ोनेपर वे तस्वदर्शी ज्ञावीमन त॒ुसको 
शामोपद्रेश करेंगे (३४) | क्षातका फल क्या दें ! सो कहते हैं-:. 
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है पाएडब' जिस शानको प्राप्त होकर सू फिर इस प्रकाश घोहको 
प्राप्त न डोगा कि मैं भीष्स-दोणगादिकों मारनेवाला हैँ, अथवा ये 
कोई मसनेवाले हैं ।” किन्तु उस ज्ञानके प्रसावसे सम्पूर भ्रूतोंको 
आपने आत्माका चमत्कार ही ज्ञानेशा । उस छानकी इतनी 
चिशाल महिमा हे कि चाहे तू सब पापियोंसे सी मद्दापापी क्‍यों 
त् दो, तथापि इस ज्ञातरूप तीकाह्धाय सभी पापोंको भल्ली प्रकार 
तर जञायगा । जिस प्रकार प्रज्व्िंत अि सम्पूर्ण ईघनको भस्म 
कर डालती है, इसी प्रकार छावाप़ि सम्पू् कर्मोकी जलाकर 
भस्म कर देती है । इसलिये इस संसारमे शालके सहश पविन्न 
चस्तु च कोई हुई है और न होगी, वह ज्ञान अपने ही घुरुपार्थ 
से अपने आत्पाम योग सिद्ध होनेपर हो सकता है' ( ३५-३८ )। 
डस ज्ानक। अधिकारी कौन है ? सो कहते हैं--जो श्रद्धावात्‌ 
कट्िवद्ध एवं जिसने अपनी इन्द्ियोंको जीता दे, ऐसा पुरुष 
ज्ञात प्राप्त करके तत्फाल ही शान्तिकों पा आता है | इसके 
विपरीत जो अन्न, थरद्धाश्ल्य व संशयात्मा है, बह' तो परमार्थपथ 
से अआए ही होता है, ऐसे पुरुषके लिये न यह लोक झुखदाई है 
आर न परलोक ही ( ३६-०० )] 
अल्तर्म इस अध्यायका उपसदार करते हुए भगवानने कहा-- 
योगप॑न्यस्वदरमाण घानसच्छिन्षतशयम 
आत्मबन्त न कमरोणि तिवधन्ति धनक्लय |॥( ४७१ ) 
तस्माठज्ञनसम्भृतं हत्त्वं ज्ञानातिनात्मनः 
छित्बेन सशय योगमातिष्ठोत्ति्ध भारत || ( घर ) 
अश्रे--आत्मज्ञानको पाऊर जिसके सद संशय दूर हो गये हैं+ 
(थर्थात्‌ आत्मा क्मोंका कर्ता है, अथवा आत्मा कर्मोका कोई 
लेप लगतए है' इत्यादि संशय सिद्धच होकर जिससे अपने 
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आत्माको इस भाँति कयमलकबत ज्यो-का-त्यों जाना है--१- 
“न मैं आत्मस्वरूप किसी भ्रकार कर्मोका कर्ता हैँ और न मेरे 
अष्त्मार्मे क्मोड्रारा फिसी रूपलसे कोई विकार स्पर्श ही करता 
है। २. 'कम्मोके कर्ता शुणोंद्धारा स्थूल-सच्म शरीर दी हैं, में 
तो स्वयं श्रचल-क़ूटस्थ रहता छुआ डन्का तमाशाई हैं? ३. 
यद्यपि चुम्प्रकके समान मेरी सत्ता-स्फूर्विसे ये सथ चुत्य करले- 
याले हैं, परन्तु मुझे इसका कोई स्पशे नहीं है । ) इस प्रकार 
तब्व-सात्तात्कारहारा अपने आत्मा योग ( अभेद ) होकर 
जिसके सभी कर्मोका संन्यास हो गया दै। (अर्थात्‌ वेहाविद्धारा 
सब व्यापार होते हुए भी जो अपने आत्मामें उत्तका कोई स्पशे 
नहीं देखता; ऐसा पुरुष द्वी धस्त॒तः पूर्रारूपले कर्मे-संन्यासी 
है।। ) दे धनञ्रय ! ऐसे आत्मपरायण पुरुषको कर्मोका कोई 
वन्धन नहीं द्वोता है । ( ४१) 

इसलिये दे भारत | यद्द जो तेरे हृदयमें संशय हो रहा है: 
(कि 'मैं अर्जुन भीष्मादिकॉका मारनेवाल! हैं और भीष्सादिसारे- 
जलेबाले हैं') पद केवल अध्वानसम्भूत दै। ( बास्तवमे तू अर्जुन 
भारनेबाला, भीष्मादि मस्तेवाले ओर मारना थ॑ मसनाहूप 
क्रिया, ये सब तेरे आत्मस्वरूपकी चमत्काररूप तस्‍्कें हैं, जिन 
तरज्ञोकि उत्पक्ति-नाशमें तेरा आत्मा समुद्धवबद्‌ ज्यों-कात्ध्यों निर्लेप 
है.) इस प्रकार इस संशयको आत्मज्ञानरूपी खड़से छेंदन करके 
(और कतैत्वरूप वेदाभिमानसे निकलकर) योग (आत्मस्वरूप)मैं 
'स्थित दो और थुद्धके लिये खड़ा हो । इस प्रकार प्रदत्त दोनेसे 
धर्म, अर्थ, काम व मोद्ध चारों मोदक तेरे वाएँ दाथके खेल 
सिद्ध होंगे। ( रछो० ४२) * 

इस घकार इस अध्यायकी समालोचनाे दपेणके समान यह 
स्पष्ट हो जाता दे कि आधुनिक टीकाकारोंने गीताका पति/शर 
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विपय ज्ो यह आधुनिक योग' खिद्ध किया दे कि 'कर्स करना 
सुभपर कर्तव्य दै और में अपने कर्मोा फल इश्वरापैण कस्ता 
हैं! बह किसी प्रकार गीताके वचनोंसे लिद्ध नहीं होता । न यहद्द 
कर्मकी सखर्वथा निर्दोष विधि है और न यददे कर्ताको अपने स्व 
रूपसे कर्-बस्वनसे छुछ कस्नेवाला दी है । बह्कि ज्ञान और 
कर्मकी यथार्थ संगति ऋरना ही गीताका प्रतिपाद्य विषय दे । 
गीवा-इष्टिस तो कसेफी चिदोप विधि केघेश उस अवस्थार्मे 
आहूढ होना ही है, जद 'कर्ता फर्ता नहीं रहता ओर न 'कर्तेन्य' 
कर्तव्य ही रहता है। जहाँ 'कर्स' कर्म नहीं रहता और न्‌ फल 
फल ही रूत्त( है। बल्कि 'कर्ता' जहों अकर्ता हो जाता है, कर्म! 
अफर्म वन जाते हैं, 'कल' निष्फल हो जाते हैं ओर सस्ती कतब्यों 
की पूर्णाह्ठुति ल्लग जाती दै। गीता-इंप्रेसे केबल बद्दी कर्मकी 
फिददोप विधि है और उसी अवस्धामें आरूढ होकर युद्ध प्रदत्त 
होनेके लिये अर्जुनको आधा दी गई है । 
पथश्चम अध्यायथकी समालोचना 

चतुर्थ अध्याय ज्ञाव व कर्मकी जो स॑ंगति भगवानते लगाई 
उसके आशयको अहण त कर सकनेके कारण इस अध्यायके 
आस्म्भर्मे आहुनने फिर प्रश्न किया-हे प्रसो ! कभी आप कर्म- 
संन्यास की प्रशसा करते हैं. और कसी 'कर्सयोग' की, अतः 
इस दोनोंमेंसे औौद-सा मेरे लिये कस्पासुकारी हो, चढ़ एक निश्चित 


रूपसे सुके फहिये ( १ )$ 
बास्तचमें भमवान्‍नकाः आशय तो इस दौनोंके भेदमें की हुआ 


ही नहीं, वल्कि वे तो इस समयतक 'ज्ञान व्‌ करे 'सांख्य व 
योग 'कर्स-संस्यास व करी-योगो का समन्वय ही बड़ी सुन्दप्ता 
से करते चले आ रहे हैं ॥ अजी ! सेद करेनेवाला वो केवल 
कर्त्व-चुद्धिस्प अहंकार ही है आपने आत्मखरूपसे च्यु्त 
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इोकर, जब यद्द जीव अशानकी फॉँसीमे फँसा हुआ “अहं-कर्ठीत्वा- 
मिमान' को धारण करता है, तव कभी तो 'कर्सत्याग (संन्यास) 
की भावना फरता दे और कभी 'फल-त्याग! (योग) फी । परन्तु 
कर्दत्वाभिमानक्े कारण भाषनासंयुक्त दोते हुए वस्तुतः ये दोनों 
डी अपना फल रखते हैं, क्‍योंकि जहाँ भावना है वहाँ फल 
अवश्य दै। इसके विपरीत दत्त्ब-साद्वरत्कारद्वारा जब यह अआश्ाच- 
रूपी शल्य निकल ज्ञाप और कर्दत्वामिमानरूपी मल निघुत्त हो 
जाय, तब स्थूल-सूर्चम शरीरमें 'अहं-मम' अध्यास गलित हो जाने 
के कारण, इसके सभी कर्म अकर्म हो जाते हैं और सभी फल 
फलशल्यप रहः आते हैं: । फयोंकि शाच-ज्ञागति आ जानेसे अब यह: 
अपने आत्मस्वरूपमें जागा है और 'कर्म” व 'फल',के कर्ता-भोक्ता 
ज्ो स्थूल-सूच्म शरीर हैं, उनसे ज्यों-का-त्यों असंग हो गया है! 
परन्तु भगवानके आशयको इस पघकार ग्रहण न फरः सकनेके 
कारण अर्जुनका यह पुनः पक्ष छुआ दे। 

इस्तपर भगवाचने अर्जुनकी दृष्टिको अज्ञीकार करके और 
खांख्य! व योग' के मेदका अध्योद्ार करके उत्तर दिया- हाँ, 
है पार्थ ! 'कर्म-संन्याल' व 'कर्म-योग' दोनों ही सुक्तिप्रद हैं, तथापि 
उन दोनोंमें कर्म-संन्याससे फर्म-योग ही विशेष है । क्योंकि यो 
न द्वेप करता दे और न कुछ आकांत्ता ही रखता है, वद्द तो 
नित्य संन्यासी दी जानना चाहिये । बन्‍्धनका सूल ये शाग-द्वेष 
पव॑ आकांक्षारूप इन्द्र ही हैं, जो इनसे निर्न्द हुआ दे पद 
अनायास ही मुक्त-वन्‍्धन हो जाता है, ऐसा जानो (२३ ) ! 

यदि भगवानको अपनी इप्टिल्ले खांख्य' व योग का भेद 
_स्वरूपतः इष्ठ होता, तो इससे अगले शछोक ४ घ॒ ४ में तत्काल 

(१ ) ऊपरसे जोड़ना, अर्थात्‌ सांज्य घ योगका सेद मचमें व रखकर 
ऊपरसे भेदुकी करपना करना ! 
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दी वे 'सांख्य' ओर योग का अभेद न करते और इनके भेद 
कथन करनेवालेको 'धाल-बुद्धि लेन पुकारते | परन्तु उत्तको 
तो बस्तुतः इन दोनोंका भेद किसी प्रकार भी सहा नहीं दे, 
केवल अज़ुनकी दशिसे उसके चचनका आउठर करनेके लिये ही 
पऐ्रेसा कहा गया है । फिर तुस्न्त ही अपने लच्यपर आते हैं 
आर कद्दते हँ--छे पाएडव ! बास्तवमें तो यात हैः यों, कि 
साख्य' ब योग! को वालवबुद्धि ही भिन्न-भिन्न कहते है न कि 
तस्वबेसा परिडतजन। क्योकि इन दोनोंमेस जो एकमे पूर्ररूपसे 
आरूढ' हुआ है, बह दोनोंके मोच्तरूप फलको प्राप्त हो जाता दे। 
जो स्थान ( परसपद्‌ ) 'साप्य' के द्वारा भाप्त किया जाता है, 
धोग' के हारा भी वहों पहुँचा जाता है। इस प्रकार जो 'खांख्य! 
च योग! को एक ही जानते हैं, वह्दी यथाये द्रश् हैँ ( ४५ )। 

इस सथलपर आधुनिक टीकाकारोंते 'सांख्य' व योग” का 
खरूपभेद्‌ ओर मागमिद्‌ वनाये रखकर 'साख्ययोगो प्रथम॒वाला, 
अवदन्ति' भगवानके इन उपर्युक्त बचनोंकी एकता असेक प्रकार 
से की है। 

( १ ) कोई कहते हैं--संन्‍्यास-मार्गम शानकों प्रधान मान 
लेनेपए सी उस ज्ञान ( साख्य ) की सिद्धि कर्म (योग ) किये 
विन! नहों दो सकती ओर 'कर्म-मार्ग' में यद्यपि कम किया 
करते दें, तो भी वे ज्ञानपूवेक अर्थात्‌ फल-त्यागपूर्वक होने हैं. 
इस मकार संन्यास ( खांख्य ) मा्में कर्स (योग ) की अपेक्षा 
ओर कर्स ( योग ) मार्गमे ज्ञान (सांस्य ) की अपेक्षा होनेसे दोनों 
कर अमेद मानने योन्‍्य दे । अर्थात्‌ दोतों मार्गोको स्वतन्त्र बनाये 
_स्लकर और एकको दूसरेकी अपेक्षा मानकर दोनोंका अभेद 
किया गया दे । > 

( ६ ) किसीका कथन दै--खंन्यासख ( सांख्य ) बुद्धिमें है, 
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अभकत सन निधसा पता +- सननननपननभ+म पल 
अस्लित्याग अथवा फर्स-त्यागकी बाह्य क्रियामें नहीं है, अतप्यव.. 
फलाशा श्रथवा संकल्पका त्याग करके कर्तव्य-कर्म' करनेचाले 
को दी सच्चा संन्‍्यासी कदना चाहिये। इस प्रकार 'योग' में हो 
खांख्यां का अन्तर्भाव किया गया दे । 

परन्तु चास्तवमें तच्चको मे जानकर उन दोनोंके ये सब कथत 
अयुक्त हैं आर प्रलापसात्र ही देँ-- 

( १) भ्रधथम पत्चमें तो 'सांख्यो की सिद्धिमें योग' को साधन- 
रूपसे और “योग! फी सिद्धिमें 'सांख्य' को साधनरूपले मान 
लेनेपर, दोनोंकी परस्पर सापेक्तता व अन्योउन्याश्रयत्ता ही सिद्ध 
द्ोती दे, जोकि सर्वथा अयुक्त दे । जो बस्ठु किसी दूसरी वस्तु 
का साधनभूत डे, धद्दी पस्ठु उसी दूसरी चस्तुका साध्य कैसे 
हो सकती है ? ज्यकि 'सांख्य' फी सिद्धि में 'योग' को छेतुरूपसे 
अ्रद्लीकाग कर लिया गया, फिर 'योग' फी सिद्धिमें उस 'सांख्य को 
दी छेतुरुपसे अद्लीकार फर लेला, तो फैसा दी बाल-चुख्िका बिनोद 
दै, जैसे कोई अस्निमे घूमको देठ और घूममें अम्निको हेतुरूपसे 
अस्विकार करे। यदि किसी रूएसे इत दोनोंकी परस्पर हेतुता 
मात भी लो ज्ञाय, तो सी छेतु घ साध्यका पररुपर भेद दी देखनेमें 
आता है, अभेद्‌ कदापि नदीं। परन्तु यहाँ तो भगधानका पचन है-- 

#खांज्य व योगको चालक पृथक-प्रूथक्‌ कहते है न कि 
पण्डित, और दोनोंमेले किसी पके भली-सौँति स्थित हुआ 
पुरुष दोनोंके डी फलको पा जाता दे ( खछो० ४ )॥7 

अर्थात्‌ जो योग! में भली-भाँति स्थित हुआ उसका संख्या! 
( कर्म-संन्यास ) भी सिद्ध दो गया ओर ज्ञो 'खांख्य' में भली- 

मंि स्थित छुआ उसका 'योग ( फल-त्याग ) भी ख़तः दी 
सिद्ध दो गया। इस भकार भगवानको दोनोंका सख्वरूपसे अभेद्‌ 
ड्प्ट है. लाथच-साध्यक पसे नहों । परन्‍्ठ इसके बिपीत यदाँ तो 
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दोनोंका साधत-लाध्यरूपसे भेद बना दी रद्या तथा इन दोनोपेले 
किसी एकमे आरूढ हुए. पुरुषकों दूसरेकी अपेक्षा वनी ही 
सही । भगवद्धवताचुलार एकमे आरूढ' हुए, पुरुषफो दोनोंका 
फल तो न मिला | इस प्रकार इस पद्द॒र्म तो दोनोंका भेद्‌ दी 
सिद्ध हुआ, अभेठकी सिद्धि नहों हुई । 

(५) छ्विंतीय पक्ष यद्यपि 'खाख्य' व 'योग' दोनों की परस्पर 
सापेक्ष तो अज्ली कार नहां फी गई, ववापि 'योग' के खर्ूपमे दी 
'ख्ारुप' फो मित्ता दिया गया है। और 'लांख्य' की अपनी फोह 
खत्ताही नहीं <क्खी गई, किन्तु 'साख्य' का खरूप ही लुप्त कर दिया 
गया दै। इस रीतिसे तो 'साख्य' कोई बस्तु द्वी नहीं रहा, केवल योग- 
दी-योग रह गया। जब दोनॉमैंसे कि श्षी एक का स्वरूपसे अमाव दी दो 
गया,तथ दोनोंकी एकता कहों हुई?परन्त भगवान्‌का तो बचन दै-- 

४दोनोंमेंसे किसी एकर्मे भली-भोति आरूढ' हुआ पुरुष दोनों 
के ही फलझो पा जाता है. तथा जो परम धाम खांख्यद्वाण प्राप्त 
क्रिया जाता है, पहों योगद्वार पहुँचा जाता दे ( ख्छो० ४-४ )।” 

इ्स पच्षके अनुसार तो दोनोंमेले किसी एके आकद' 
ड्ोता रहा दी नहीं, फिल्तु एक-ही-एक “योग रह गया, 'खाख्य 
तो शेप छी व रहा। क्योंकि उन्होंने कतेब्य-कर्मोर्मे फलाशया-स्याग, 
इतनामात्र ही सखाख्यका खरूप मान लिया है और यही थोमका 
खरूप है । ऐसी अवस्थामें शोक ४ उक्त भगवह्नचनोंकी संगति 
कैसे लगाई ज्ञाय कि 'जो परमपद्‌ सांख्यह्वाश प्राप्त किया जाता 
है, बहीं योगछाश पहुँचा जाता है! जवकि' इस पत्तमें 'सांख्य' की 
कोई पृथक उत्ता ही नदों है ? भगवानके बचच्चोका तो किसी 
अकाएर यह, तत्पय नहीं निकलता कि 'सांज्य' का गला घोंढकण 
डसको योगमें दी मिला दिया जाय। वलह्कि भगद्धचनोंसे तो 
दोनोंकी अपनी-अपनी पृथक सत्ता सिद्ध द्ोतो दे, कहाँ ऊपर 
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अंहुकर दोनोंक अभेद्‌ कियागया दे और कट्दा गया दे कि इस 

. अवस्थामें ज्ञो स्थान सांख्यके द्वाय प्राप्त किया जाता है,चीं योग 
के द्वारा भी पहुँचा जञावा है ।यदि्‌ किसी प्रकार इस पत्तफो मान 

. भी लिया जाय, तो उक्त योग अपने खरूपसे किसी प्रकार उस 
परसपद ( भोक्त ) को भाप्त करानेके योग्य नद्मीं है. जिसकी परा- 
पघ्विका वचन भगवानले इन दोनों ख्छोकों ( ४, ४ ) मे किया दे । 
फ्रयोंकि जैसा पीछे अनेक स्थलॉपर स्प््ट किया गया है 
(पृष्ठ ८र से ८७ और ६० से ६६), मैं फर्मोका कर्ता हैँ, मुझपर 

. अम्ुक कर्म कर्तव्य हैः और मैं अपने कर्मोक्रा फल ईश्वरापंण 
करता हैँ' इत्यादि रूपसे अनेक भेद-भावनाएँ दोने के काप्ण, जोकि 
अजश्ञानसूलक हैं, उसके वर्तमान कर्म दी फलभोगसे छुटकारा 
नहीं दे सकते, तब अनेक जन्‍्मोंके सब्वित-कर्मोंके संस्कारोंको 
तो यद्द योग दुग्ध कर द्वी क्या सकता है? थद्द नहीं कहा जा 
सकता कि आधुनिक-टीकाकारोंने यीगका उक्त स्वरूप बनाकर 
इस योगके द्वारा दी साक्षात्‌ |कस प्रकार सश्लित व क्रियमाण 
कर्मोका क्षय माना है' और उसके समर्थनर्मे वे कौन थुक्ति व 
अमायण दे सकते हैं? परन्तु यह तो स्पष्ट ही हैः कि इस जीवके 
आत्मामें तो निर्विकार दोनेसे किसी अकार कर्दृत्व व कर्तव्यादि 
का कोई विकार है ही नदों ( २६-२५ ), केवल अब यह जीव 

, अपने आत्मखरूपसे अयुत होकर देहादिफे वन्धनमें आता दे, 
तभी , यद् भेद-दष्टि व देदाभिमान करके कर्दत्वादिकी फाँसीमें 
फेस ज्ञाता है और अपने किये हुए. कर्मोंका फल भोगनेके लिये 
इसको पुनर्जन्म धारण करना पड़ता दे इस प्रकार कर्ससे वेद 
और बेहसे छर्मेका प्रचादर अठल चालू हो जाता है; जोकि सब 
अश्ानफी उपाधि है और केवल आत्म-शानसे दी निद्धत्त दो 
सकती है। 'आधुनिक-योग” के उक्त खरूपमें और तो किली 
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बस्तुका त्याग है नहीं, अर्थात्‌ न 'कर्तापन' का दी त्याग है, व कतेब्य 
का और न 'कर्म' का, वल्कि कर्तत्वादि सभी अज्ञानकी उपाधि 
अपने-अपने स्थानपर मोजूद हैं केवल फल-च्याग दे सो भी भावना- 
मात्र यह तो स्पष्ठ दी है कि कठेत्व च क्ेव्यकी विद्यमानतामें फल- 
ह्यागकी भाषनासे फल अधिक मिलता दै, केघल इसीखे वह फल- 
शूक्ष्य कदापि नहीं हो सकता । फ्योंकि प्रकृतिमँ यह नियम किया 
गया है कि जिस चेणाके साथ जितनी-जितनी त्यागकी भावना 
अधिक होगी, उतनी-उतनी ही फलकी चृद्धि होगी। दो, फलसे 
भुक्ति तो डसी अबस्थामें हो सकती थी, जबकी घानद्वारा 'कर्दूत्वाँ 
घ॒ 'कर्तव्य' से छूटकर प्रकृतिके वन्‍्धनसे छुटकाण पाया जाता। 
परन्तु यहाँ तो प्रकृति ब अज्ञवका सभी परिवार मौजूद है, फिर 
घन्धनसे छूटनेकी आशा ही फ्या १ भय्या' सपेणीकों कोमल जान 
छातीसे लगाते हो,दृध पिल्ाते हो,परन्तु काटे न जाओ आर मारे 
त्त जाओ तो कहना | इसके विपसत चचना चाहते हो तो केचल उस 
फन्हैया (साक्षीखरूप ) की शरण लो, वही फालीय नागकी 
भाँति इसके सब फर्णोको ( परिदिछुत्न-अहंकारकी नात्ता चुत्तियों 
को ) तोड़ सकता है' (७१४ )। इस प्रकार उक्त योग क्रियामाण- 
फर्मोके फलले दी छुटकारा देनेमें समर्थ नहीं, तो फिए इससे स ख्ित- 
स॑ंस्कारोंके चायकी आशा रखना तो कोरी भूल है,फेबल घोखा खाता 
हे और धोखा देना है । इल रीतिसे उक्त योग जबकि कर्मोका 
क्षय करतेमें दी समर्थ नहीं, तब भगवानके घचनालुखाय यह 
अपने खरूएजसे साक्षात्‌ परमपदको प्रत्त करानेमें तो कुणिटित ही 
है. । लायंश, 'लांख्य' व योग' का अमेद्‌ ज़िश्ष-जिस रूपसे आधघु- 
'निक टीकाकारोंने किया हे, बह सवेथा अखंगत दे । 
अगवानके आशयसे तो 'सांख्य' ( कर्स-संन्यास्त ) व॑ योग' 
( निष्काम-कर्स, फलत्याग ) का वास्तविक अभेद वहों पहुँचकर 
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सस्मव हो सकता है, जद्ों इन दोनोंका भेद करनेवाला कर्दृत्वा- 
मिमान आत्मक्षानद्वारा आत्मस्थिति प्राप्त करके निदृत्त हो जाय 
, और कर्मके साधन जो देहेन्द्रियमनदुद्धधावि हैं, शानाओिसे उनमें 
अहंभाव दृग्ध हो जाय । उस अवस्था पहुँचकर यथार्थरुपसे 
खाभाविक 'कर्से-त्याथ! ( संन्यास, सांख्य ) और फल-त्याग 
( थोग ) की संगति लग जाती दे । पूल अवश्यामें अज्ञावद्धारा 
देहेन्द्रियादिसे वस्धायमान रहनेके कारण, जहाँ यह देहेन्द्रियादि 
के धर्मोका धर्मी और उनके कर्मोंका कर्मी घना छुआ था, बद्दो 
अब शानद्वारा उनके धर्मों ब कर्मोसे खर-खरश अखंग है! और 
साक्षीरूपले डनक तमाशाई दे। अब जबकि वेहेन्द्रियादिके धर्म- 
कर्मोका यद कर्ता नहों रहा, बल्कि केवल वमाशाई है, तब यही 
सोलह आने क्-संन्यासी है ओर यही निष्कामी ! क्योंकि 
क्ैत्वाध्यासके निकल जानेके कारण जब यहद्द कर्ता द्वी न रद 
तथ खतः ही कर्म-संनन्‍्यासी है' और बस्तुतः द्वी फल-त्यागी॥ 
देहेन्द्रियादि चक्रके वेगके समान अपवे-अपने धर्मों प्रकृत्त हो 
रहे हैं, परन्तु शान-जायुति आए जानेके कारण इसको उचका कोई, 
लेप नहीं दै.। देहेनिद्रयादिद्वाण सब कुछ करता हुआ भी अब 
यह अपनी अखंगता कस्के अकर्ता 'कर्म-संत्याली' दे ओर 
फामनासदचित दीखता हुआ भी “निष्कामी' ही दै। क्योंकि 
'कामना' व 'करसे' देह, इन्द्रिय, मन व बुद्धिके घर्स दें ओर अब 
यद्द उनका कर्ता नहीं रहा, किन्तु केवल द्रष्टा दी दे। इसीलिये 
भभगवानने कहा है कि 'सांख्य थ योगको वालक ( श्ज्ञ ) मिन्न- 
मिन्न कद्दते हैं, नकि तच्यवेत्ता पणिडितजना। इससे विपरीत ज्ञो 
कर्तापनके चन्धनमें चैंधे रहकर 'कर्से-त्याया व 'फल-त्यागों की 
आवना करते हैं: वे तो चटके खाँगकी वस्द् मिथ्या ही दे । 
इसके डपराल्त सगवानने कहा--छे महावाहो ! अपने आत्म५ 
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खरूपमें योग पाये विनय कर्से-सत्यास्र दुष्कर है, फ्योंकि कठैत्व- 
बुद्धिकी विद्यमानतामें कर्म का त्याग भी, त्यागका अभिमान दोने 
के कारण, 'कर्म' द्वी वन जाता है और फलका हेतु दोता दे । 
परन्तु कर्द॑त्वाभिमानसे छूटकर जो अपने आत्माम योग भाप्तकर 
चुका द्वै, ऐसा मनवशीत् पुरुष तो तत्काल परख्रह्म परमात्माक्ो 
शाह दो जात है (६)। इस प्रकार योस द्‌ साँख्यका असेद 
करके भगवान अब दोवों अर्थोर्मे 'योग' शब्दका दी प्रयोग करते 
हैं और कद्दते हैं--है पाएडब् ' जो अपने आत्मा योगयुक्त हुआ 
है पेखए विशुद्धात्मा, जिसने अपने मत-इन्द्रियॉक्तों भली-सोति 
जीव लिया है और त्रह्माले लेकर तृरापर्यन्‍्त सब भूतोंका आत्मा 
ही जिसका अपना आत्मा हो गया है, ऐसा पुरुष अपनी अर्संगता 
से कर्स' करके भी कर्मोसे लेपायमान वहाँ होता। किन्तु इस तत्त्व- 
साक्षात्कारदोरा स्वि 'इन्द्रियों अपने-अपने अर्थोपिं बते रही हैं, 
परल्तु न मैं इन्द्रियाँ हैँ ओर व मेरी इन्द्रियों हैं” इन्ध्ियोंढारा 
देखता, खुनता, सँँघता, खाता, चखता, इत्यादि विषयोंका श्रदण 
करता हुआ भी भें कुछ तहीं फरता, मैं तो इन्द्रियों और उनके 
अर्थोका केवल द्रश हैँ" इस प्रकार उनसे चिलेंप रहता है| इस 
रीतिसे जो पुरुष वच्त्व साज्षात्कारद्वारा ज्यों-का त्थों फठेत्व-संग 
(कि मैं कर्मोका कर्ता हूँ) को त्यामकर अपने कर्मोको ब्रह्मापण 
करता हुआ कमोंमें बतेवा है, बह कमल-पन्रके समान पुरय-पाप 
से लेपायमान नहीं होता | इस प्रकार योगीजत कतेत्वाध्याखकों 
स्यागकर फेवल शरीर, मत, चुछि और इन्द्रियोद्दाण अहँकार- 
वर्जित कर्मोंको करते हैं । उपयुक्त रीविले जो अपने आत्मस्तरूप 
में बुक ( अभेद पाये हुये ) हैं, वे तो कर्स-फलादिको व्यगकर 
स्थिर शाल्तिको भा हो जाते हैं, परन्तु जो अयुक्त हैं वे कामना 
करके फलर्मे आसक्त हुए कर्से-बन्धनमें पड़ ज्ञाते हैं।फऐसा योगी 
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'सब कर्मोंको भनसे त्यागकर, अथोत्‌ इस उढ' चिश्वयकों घारकर 
कि 'मैं साक्षीस्वरूप न कुछ कय्ता हूँ, न मेरे में कुछ बनता दे! 
-ईस नवहारवाले पुरमें स्वयं न कुछकरता हुआ और न करवाता 
छुआ खुखपूचेक निवास करता दे ( ६-१३ )। 
उपयुक्त सगवद्दचनोंसे यह स्पष्ट है कि अपने आत्मस्वरूपमें 
योगयुक्त योगी दर साक्नोपाक् इत सब अर्थोंको सार्थक फरनेमें 
' समर्थ है। इसके विपरीत इस निष्काम-कर्ममें इन सभी लक्षणों 
फी अव्याप्ति है, फ्योंकि वह 'कठुत्व” व 'कतेव्य-बुरधि'से संयुक्त 
है। यद्द तो स्पष्ट ही दे कि 'करैत्य-घुद्धि'के बिना 'कर्तव्य-बुद्धि 
आए नहीं सकती और देद्दाअअभिमानके बिना 'कर्दत्व-छुद्धि' अख- 
फ्मव है।इस मकार जब कि चह वेहामिमानसे वैँधा हुआ कर्दृत्व 
य कर्तव्य-घुदधिसयुक्त दे, तब वह न 'विशद्धात्मए दो सकता है. 
और थ 'ज़ितेन्द्रिय' । क्‍योंकि कर्लव्य-चुझिके कारण वह अभी 
वेहाभिमानकी कीचइमें फैला हुआ दे, फिए विशद्धात्मा कहाँ १ 
'इसके साथ दी मन-इन्द्रियोर्मे ही उसकी अहंचुद्धि दे और बच 
इनके धर्म-कर्मोका कर्ता बना छुआ है, फिर जितेन्द्रिय कैसा ? 
जबकि बह 'इन्द्रियखरूप' 'इन्द्रियमय' ही हो रदा है. और इनके 
“धर्स-कर्मोका अभिमानी है, तव मन-इन्द्रियोंका विजेता कैसे हो 
“सकता है ? फिर पेसी अवस्थामें वह सब भूतोंके आत्माको अपना 
डी आत्मा कैसे जान सकता है. और मन-इन्द्रियोंके व्यवह्यरोंमें 
अंग कैसे रह सकता दै, जबकि कर्तव्य-बुद्धिके फाय्ण बद्ध 
इनके व्यापारोंका कर्ता बनस्दा दे ( ७-६ )? क्योंकि करेव्य,ुलि 
'का केवल यही निमित्त दै-कि घद इनके व्यापारोंमें कर्तापनका 
अभिमानी बन बैठा दै कि 'मैं इत सब व्यापारोका कर्ता हैं" इसके 
'खिचा कतैव्य-चुद्धिका ओर कोई निमित्त बसाता ही नहीं दे.,। 
"दि वह देद्देन्द्रियादिके व्यापारोंका कर्ता त बनता तो कतैव्य भरी 
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इसपर किसी धरकार आरूढ नहीं हो लकता था । परन्तु ऐसी 
आअवस्थार्म जपकि इच्द्रियादिमें 'अहंता' और इनकेब्यापारोंम कर्ता 
ब कर्तदय' रूप कर्सवन्‍्धनकी सभी सामग्री मोजूद है, तव वह 
कर्मोंमे अर्संग एवं प्रपत्रके समान पुएय-पापसे निलेंप केसे रह 
सकता है ( १० )! चाहे चुद मध़तनामात्र प्रताप किया फरे और 
अपने संकल्पके ढाई चॉवलकी खिचड़ी बेशक पकाया करे, 
कि में कर्ता नहों और सुझे' फल नहीं चाहिये ' परन्तु ज़ोर मार 
कर फलसे तो चिंकल दी आता है'। फ्थोंकि यह इश्वरकी नीति 
है. कि कर्ताको भोक्ता बनना ही पड़ेगा और जिस भावनाले कर्म 
किये गये हैं. वेसा फल भोवना ही होगा । इस नियसके क्सुसार 
इस योगीको फलनयागकी भातनाले फल अधिक तो दो सकता 
है, परन्तु फलशत्य वह फरदापि नहों हो सकता । 

इसके डप्राभ्द सपयवानने खय ही भ्रीझुखसे स्प्ठ करके चुत 
कर विया- देखो, कुरुवन्दल  घस्तुत परमात्मा तो जीवोंम किसी 
अकार न कर्तोपनको स्वता दे, न उनमें कर्मोंक्ी रचना करता है. 
और न किये हुए कमोंके फल-संयोगक्ती दी रचना करता दे; 
फकिल्तु यह लब केवल प्रकृतिकी ही कल्पना हि और डस पसमा- 
त्माकी सत्ता पाकर द्वी यद्द अपना सब चुत्य कर रही है । अन्यथा 
बह्द सर्वेब्यापी परमात्मा वो न किसी ज्ञीवके पापोंकों और न 
पुण्योको ही अहण करता है, केवल अद्वान करके वद्द शान अर्थात्‌ 
प्रकाशस्वरूप परमान्मा ढका हु है, जिससे ज्ञीच मोहित दो जाते 
हैं। अर्थात्अपने व परमात्माके पीचमें अज्ञानका पड़दा आजाने 
के कारण, परमात्मासे अपत्ता वास्तविक असेद्‌ दोते हुए भी चे 
भेद्की कल्पना कर जेते हैं और उस भेदके कारण 'अहँ-कर्द- 
त्वासिमान! करके मिथ्या पुरय-पापके वत्थनमें फेंसकर मोहित 
हो जाते हैं। परन्तु अपने आत्मन्नावद्वार जिनका यह अछ्ानका 
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यरहित सुर्येके समान प्रकाशतादे, जिससे उनका कर्तत्वादि सभी 
भ्रम शान्त द्वो जाता हैः ( १४-६६ )। 

उपयुक्त भगवद्चनोंसे यद् स्पष्ट है कि कठेत्व, कर्म व फल 
कैयल अश्ञानसम्भूत हैं और केवल आत्मश्ानस ही इनकी निन्॒ुत्ति 
सम्भव है। कर्मारा कर्ठेत्वादि किसी प्रकार निद्धत्त नहीं हो 
सकते और न फिसी धकार अपने आत्सखरूपमें योग ही प्राप्त हो 
खकता है | बल्कि केवल शानदार फर्दत्वादि निन्चत्त होनेपर दी 
योग प्राप्त किया जा सकता है| छाव जिनका कर्तैत्यादि-अ्रम शांत 
हुआ है, उसका फल और उनके लक्षण भगवान यूँ बन कश्ते 
हैं--इस प्रकार शानद्वार जिनके पाप निद्तस हुए. दे, जिनकी 
चुर्धि, मन व निछा तदाकार दी धोगये हैं, ( क्‍योंकि कर्तैत्यादि- 
आम करके ही बुद्धववादि उस वास्तविक खरूपसे विपरीताकार 
हो रही थीं) पैसे तत्परायण पुरुष दे त्याग करके अपुनरा्धृत्ति 
अर्थात्‌ चिदेदमोक्षकों प्रत्त होते हैं' और जीते-जी जीवस्फुक्तिका 
भोग करते हूँ । वे परिडतज़ञन अपनी समता करके क्या विद्या व 
विनयसे युक्त ब्राह्मण, क्या गी, क्‍या दस्ती, क्‍या चाएडाल ओर 
फ्या कुत्ता, सभीमे अपनी साक्ती-दष्टि करके समदर्शी य्दते हें, 
अर्थात्‌ उन सब रूपोर्मे अपने आत्माको ही देखते डैं। ऐसे पुरुषों 
ने, जिनका मन इस घकार सर्वाधिष्ठाचरूप समतामे स्थित हुआ 
दै, जीते-ज्ी यहां संसारको जीत लिया है क्योंकि शरहा सम व 
निदोप है झीर उस प्रह्ममें वे अभेवरूपसे स्थित हुए हैं, इसलिये 
वे ही यथार्थ रूपसे विशुद्धात्मा च जिसेन्द्रिय हैं। ऐसे स्थिस्घुद्धि 
अहाचेत्ता, जो घहामें अभेद्रूपसे स्थित हुए हैं, न प्रिय पदार्थको 
प्राप्त करके दर्षित होते हैं: ओर न अभियको पाकर उद्देयबान ढी 
दोते हैं। इस प्रकार बाह्य विपयोर्ग आसक्तिरद्धित पुरुष आपने 
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अस्तःकर्खर्म सयवद-ध्यावलनित खुखको प्राप्त होता दे और घइ 
अक्नस्वरूपमे योय-सुक्त पुरुष अज्नय छुखका मोय करता दे ( ९७० 
)। इसके उपरान्त स्लो० रन व्‌ २३ में पाह्म मोंगोंकोी इुलरूप 
ब नाशबान्‌ बन करके काम-कोधादिके वेगझेो सहन कर्लेको 
आवश्यकता दर्णत की ओर फिर कट्ा--हे पाएडच ' इस प्रकार 
अपने शआत्मस्वरूपरे अभेद फाया हुआ, धाद्य विदयोंक्ती अरेजा 
पिता ज्ञा पुरुष अपने अन्तगत्माम इ छुसतों ई, अच्तरास्माम 3 | 
विश्राम पावा हुआ है और अपने अन्तरात्माम दी परक्तात्य रहा है, 
झैला योगी वह्मदूप हुआ वहाझो ही प्राम करता है । जिनके सब 
चाप बिद्वूत हो गये हूँ. जिन्होंने मनको जीता है आर जो सब 
प्र/णियोंक्र दितमें रत हैं, ऐसे ऋषिजन निर्वास धह्मको प्राप्त दीते 
है जो काम-फोधसे छूटे €ए & और जिन्होंने चि्तक्तो जीता है, 
ऐेले आत्मछर्तवियोंक्नो सब ऋष्से शानत उइह्म दी द॒छ आता हि ॥ 
इस प्रकार वाह्म विपयोंका चिन्दर त्यागकर जो अन्तर्मुल् हु्य हैं, 
मन-बुद्धिको जीते हुए हैं तथा इच्छा, भय व क्रोधादिस छूटे डुप्ट 
हैं, पेले मोक्तयरावण मुनि सदा मुक्त ही दें ( २४-२८)। 
उपर्युक्त भगवद्धचनोंसे स्पष्ट हे कि इस “आद्युनिक्र योगी! 
( सिप्काम-कर्मी ) में इतल सभी तक्षणोंकी सर्वधा अच्याप्ति दे । 
क्योंकि राछुनिक योगोद्रज्ो लक्षय आधुनिक टीकाकारोलि छिये 
हैं, उस्तले यह चिपय तो सिविय्यावरूपले सिद्ध दोता डी दे कि 
उससे अपते-आपको वेहेस्थियादिसे पृथक करके पहाँ जाना दे, 
फकिन्तु फर्तेब्प-चुद्धिके क्रटा बच अभी अपने-आपको बहेन्ठियांदि 
से अभिन्न करके दी जान रहा दे, इसी लिये चह ठेहाडिसे दनघा- 
अमान है ५ यदि वह देहादिसे अपनेनआपको ऋअपरोप्तरूपखे 
पुथक जानठा, तो कर्तव्य-बुछ्धिका कोई निमित डी नहीं बन 
खकता था । फ्योंकि क्े्य-चुद्धि सर्देव 'परिच्रिद्धक्ष-अद्द' पद दी 
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लागू हो सकती दे, अपरिच्छिन्न स्वरूपपर तो कर्तव्यका फाम दी 
पा इसलिये श्रपनी परिचिछिन्नता करके उसका भैद-इपसेयुक 
होना अवश्यम्भावी दे। ऐसी अवस्थामं भगवद्धचनाउसार वे 
अपनी भेद-टृष्टि करके 'तद॒बुद्धि', 'तन्निष्ट' व 'तत्पययण' कैसे 
हो सकता दै श्रीर अपुवराबूत्तिका लाभ फैसे फर सकता है (१०) ! 
'अन्योसावन्यो5हमस्मि' (बह श्रोय दे) में और हैं) इस भेददृष्ट 
में सद॒बुद्धि होनेके कारण बद ब्राह्मण, चाएडाल श्वानादियम 
समदरशों कैसे हो सकता है, जबकि वह शभीतक देहादिसें 
अभिष्न दी हो रदा है श्रोर देदादिसे भिक्त श्रपनेडआपको और 
कुछ नहीं जानता (१८) ? इस प्रकार देदाबिसे अभिन्न रहते हुए. 
पद चाहे श्रपती समताकी डॉंग मारा करे, परन्तु बद मिथ्य भाव 
नामांत्र ही दे यथार्थ नहों, फर्योफि उसकी देदाविमें 'अर्दःुद्धि 
अपरोष्त है और 'आहाण-चाण्डालादि सव मैं ही हैँ! पद घुिं 
गुरुशाब्रद्ाय परोक्ष दे । और यद्द स्पठ दे कि परो्त-शान अपः 
रोक्ष-हानका बाधक नहों, किन्तु एक अपरोध्त-शाव ही दूखरे 
अपरोध्धज्ञानका बाधक दो सकता दे; ( देखो ५० पं खे ८४ ) । 
इस भ्रकार भेद्‌-चुर्धि रदवते रुप बद न तो बहायें अमेदरूपले स्थित 
दो सकता है, न यहीं संसाप्को जीते-जी जीत सकता दि। न प्रिय- 
अधियम दर शोकवर्जित रह सफता देै। न श्रक्षय खुखकों भोग 
सकता है भीर न वाह्म विपयोसे असक्तदी रद सकता दै, क्योंकि 
दःदष्टिके कारण सुयतृष्णारूप वाह्म विषयोंमडलसकी मिथ्या 
बुद्धि नहीं हुई, किन्तु सदु-बुद्धि दी दे ६ ९०६१)। 
इसके विपरीत तस्व-साध्ात्कारद्वास अपने आत्मललरूपर्म 
अभेदरूपसे योग-युक्त थोगीने तो अपने-आपको जयों-कात्यों 
देशादिसे पृथक आना है! और देदादि प्रप्शकों अपने आता 
खरपका आभ्ोसव चमत्कास्मात्न निश्चय किया दे: जिन आभाखों 
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के उत्पक्ति-लयसे बह अपने आत्मखरूपमें किसी प्रकार विकार 
का स्पश भी नहीं देखता । इस कार उसकी भेढ-डप्टि ख्वेथा 
गलित हो गई है और आभासरूप सचे प्रपद्चको अब वह आत्म- 
झूपले ही अहण कर रहा है। इस लिये चद्दी ज्यों-का-त्पों 'समदर्शी' 
है, वहीं 'तद्चुद्धि! 'वन्निष्ट' एवं 'तत्पायण' है, बढ़ी यथार्थरूप 
से जीते-जी संसारको जीते हुए है!। झ्ोर जबकि घह अपने श्रात्मा 
से पृथक्‌ संसारकी कोई सत्ता ही नहीं देखता तब वस्तुतः बही 
घाह्य विपयोंसे असक्त व इपे-शोकचजित है। 

अन्तर्मे भगवानले कद्दा-मैं सब यज्ञों व तपोंका भोक्ता हैं, सब 
लोकोंका महेश्वर हैं तथा सब भूतोंफा छुहढ़ हैं, ऐसा मुभकों 
जानकर दी जीध शान्तिको ध्राप्त हो सकता है । इस प्रकार इस 
अध्यायकी समालोचचासे यह स्पष्ट है कि 'योग” का जो स्वरूप 
आश्ुत्तिक टीव्दाक्ारोंने चनाया है, चद्ध किसी प्रकार इस अध्याय 
से सिद्ध नहीं होता ! तथा योगीके जो ज्क्ुण इस अध्यायर्म कहे 
गये हैं, आधुनिक योगीमें वे किसी प्रकार यथार्थरूपले सिद्ध नहीं 
होते और न कर्माछारा योग-ग्राप्ति ही सिद्ध होती है, बल्कि क्ान- 
डाश ही खब प्रकार योग घाप्तिका सम्मव स्पष्ट होता दै । हों, यह 
अबश्य है कि शानद्वारा यथार्थरूपसे योग घाप हो चुकनेपर, वह 
खब प्रकार कर्दत्व, क म॑ व फलके वन्धनसे मुक्त हो जाता है. कोई 
वस्तु उसको वन्धत्त कहीं कर सकती । तथा “योग व 'सांय्यो का 
अशभेद जिस रूपसे आधुनिक टीकाकारोंने किया दे) वह किसी 
प्रकार समीक्वीन नह दसता ! 

छठे अध्याथक्ती समालाचना .. 

पॉचवें अध्यायके आर्स्भमें अर्जुनके मश्नपर जो 'साख्याँ व 
धोग' का अभेद भगवानने मिरूपण किया था, वही इस अध्याय 
के आप्स्ममें वे खय फिर पुष्ट करते हैं और कद्दते हैं-- 
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दै अर्जुन ! कर्मफलका आश्रय जो 'कर्ताचुद्धि' उसके बिता; 
भधांत्‌ उस कर्ता-बुद्धिको व्यागकर, जो पुरुष करनेयोग्य कर 
करता है, अर्थात्‌ अपनी परक्ृतिके अज्ञखार सखाभाविक कर्स 
करता है, वद्दी 'संन्धाखी' हैः और वही 'योगी' दे, केवल श्र व 
क्रियाओंको त्याम चैंडनेवाला दी खंनन्‍्यासी नहीं दो सफता। 
(इस घथम स्लोकमें 'कार्य कम फरोति थः ऐसा पाठ है, यहाँ 
कार्यों शब्द कर्मेका चिशेषण दे; क्रियावाली नहीं है। इसलिये 
"कार्य कर्म! का अर्थ 'कसे करन! कर्तव्य डे" ऐसा नद्दीं बनता, 
किन्तु 'कस्नेयोग्य कर्स' अर्थात्‌ 'खामाधिक-कर्स' ही इसका अर्थ' 
दोता है')। तथा दे पाएडथ ! जिसको 'संन्यास' ऐसा कहते दें, 
उसीको तू 'योग' ज्ञान | फ्योंकि जिस प्रकार 'कर्ता-बुद्धि' के 
जाग बिना, फेवल अश्निव क्रियाओंके त्यागसे द्वी कोई यथार्थ रूप 
से 'संन्यासी' नहों दो लकता, उसी प्रकाए संकल्पोके त्याग बिना, 
( अर्थात्‌ मैं कर्मका कर्ता हूँ और सुकपर अम्॒ुक करतेब्य है" 
इत्यादि संकरुपोंके रददते हुपए ) कोई योगी भी तहीं हो सकता (१-९)। 
आशय यह हैः कि फ्या 'संन्‍्यास' और फ्य! थोग' दोनो 

दी सच्चा त्याग अपेक्षित है। सिथ्या भावनामानर व्यागले दोनों ओर 
दी फार्यलिद्धि असम्भव दे। कर्दत्व-दुद्धि बनाये सखकर खाली 
अशि व क्रियाओंको त्याग वेठना सच्चा संन्यास चद्दी, किन्तु मिथ्या 
दी संन्‍्फस दे । इसके साथ ही 'कर्ता-दुर्ि! बनाये रखकर खाली 
फल-स्वागकी भावना करते रहना, न यह्द सच्चा फल-त्याग दी दे 
ओर न सच्चा योग दी है । क्‍योंकि फल-तल्याथकी भावनामें जबकि 
इस भावनाक कर्ता दाज़िस है, तब बस्तुतः फल-व्याग दो नद्दीं 
सकता। घटिक इस भावनाके कर्ताके लिये आगमयी भावना 
कारण फल-चुद्धि तो दो जाती दे, परच्छु फलशन्य नहों हो 

सकता क्योंकि इसमें फलकी मूल “कहुत्व-छुद्धि निर्मल नहींकी 
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गईं और मूलके रद्दते हुए फलका अमाष आसम्भष ही है। जेले 
फिसी क्षुक्तको 'कलम' कर देतेसे, जबतक डसकी मूल विद्यमान 
है, बह फलशुन्य नहों हो जाता, वहिकि अधिक फल देता है, 
इसी प्रकाए कर्ता-चुद्धिकी विय्मानतामें फलत्यागकी भरना 
फलएल्य नहीं रहती, बल्कि अधिक फल देती है । इसलिये क्या 
संन्यास! और फ्या 'योग' दोनोंम ही सच्चा त्याग चाहिये, बह यह 
कि शानझूपी ख्से इस सूलरूप कर्ठृत्व-चुद्धिका सिर थरड़से 
अलग कर दिया ज्ञाय | इस प्रकार अपने साक्तीसरूपमें दृढ'ताले 
स्थिति पाकर जब देह्देल्ट्रियमनबुद्धधादिसे ज्यों कण्त्यों अहंता 
का साता हुट ज्ञाय, वब देहादिद्वारा अभि थ क्रियाओंका सेवन 
फरता हुआ सी बह महापुरुष बस्तुतः 'अज्वि-त्यागी' एवं 'कर्स- 
संन्‍्याक्षी' ही है। तथा देहादिमें ज्यों-का-त्यों 'अहंभाव' उसड़ 
जानेके कारण, फल-स्यामकी भाषना न करता हुआ भी वह सच्चा 
'कल-सध्यागी' और सब्र 'योगी' ही दे | क्‍योंकि यद्यपि देदेन्द्रि- 
थादि अपने-अपने व्यापारंमिं प्रदत्त दो रहे हैं, तथापि उस साक्षी- 
स्वरूपमें तो, जिसमें धद्द अब एकत्वभावसे स्थित हो ग्रया कै 
फदापि कोई कर्सपरवृत्ति हुईं दी नहीं, नित्य अकर्ता दोते हुए अन्ञान 
ऋरनके इसमें मिथ्या फर्तत्वका आरोप ही हो रहा था | तथा इस 
साक्षीसे मित्र द्वेतका झत्यन्ताभाव हो जानेके कारण इसमें कदापि 
कोई फल-कामता हुईं ही नहीं थी। फल-कामना तो तब होती जब 
कि इस साज्षीसे भिन्न छत कुछ बना होता, परन्तु केचल अक्लानके 
आवेश करके और करिपत छेतका आरोप करके इसमें मिथ्य/ दी 
फल कामना और मिथ्याही फल-त्यागका खयाली पुल्लाव पकाया 
जा रहा था | इसीलिये यहाँ भगवानले कहा दे! कि इधर (न 
निरकझिने चाक्रिय: छो० १) अप्नि व क्रियाओंको त्याग बैठने- 
बाला दी कोई 'संन्यास्ी' चहीं हो जाता जोर उघर ( न हर्सन्‍्प- 
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संकल्प भवति वम्यन रछो० २) 'संफरुपके त्याग पिनां 
कोई योगा सी नहीं हो सफता ।' “संकल्प-त्याग' से तात्पर्य चह 
मूल संकल्प ही है कि में कर्मोका फर्ता हैं और झुमपर अमुक 
कर्तव्य है यहाँ उसी संफस्पका त्याग अपेक्षित है और सब 
संकटप तो इसकी शाखाएँ हे हैँ। जानद्वाय छापने आत्मखरूप 
स्थिति पाजर दो यद 'संकर्प-पंस्यास' इस तस्यसाज्ञात्कार 
पर निर्मर ह कि पक है देहेन्टियमनथु दयादि हैँ, च ये मेरे 
हैं, किन्तु मी तो इन सब की साक्वीरप सत्ता एँ और ये सब मेरे 
स्वरूपकी समत्फारख्प तरहें हैं, जिसका सेरेमे कोई लेप नहीं दे। 
इसे भकार क्या संन्यास और फ्या 'योग' दोनों श्रीर ही 'झहं- 
कर्तृत्ममाय' का सपा त्याग भगवानफो इृएट दे और इसी त्याग 
पर इस दोनोंका श्ेद है। इस त्यागफे सिद्ध दोनेपर यद्यपि देद्दे- 
न्ट्रिपादि शपने-हादमे य्यादारोंम वर्ताव कर सट्ी हैं, तथापि वस्तुतः 
रैसका इससे प्रद्-अभिमान न रहनेके फ्ारण न यह उनफी फ्रियाओं 
का कर्ता के और न उन फ्रियाओंके फलादिफा भोक्ता ही है। 
चैटिक धपनी फूटर्थता फरकेउनपे व्यापारोमे ज्यों-फात््यों 'कर्म- 
संन्यासी' दी दे और पिना दी फिसी फल-स्यागफी भावनाओे 
उनके फलादिसे ज्यों-फातत्यों 'निराशीः दवं 'कल-त्यागा' ही है 
दूसरे खोकर्म योगीके लिये जो 'संकरप-संन्‍्पास' कद्दा गया, 
डसीकों अगले दो गछोफोर्म फिर स्पष्ट करते हैं और फदटते हैं-- 

है पागडय ! धोगम आरूद्ध दोनेकी इच्छावाले मससशील पुरुषके 
लिये तो निष्काम-मावसे कफर्तैव्य-चुद्धिसंयुक्त फर्स ही योगग्रासियें 
कद गया है, परन्तु योगारूढ़ हो जालेपर 'कर्तत्व' व' के 
व्यादि' सब संकरपोंका शमन ही योगस्वितिमें हेतु कदा गया 
है (३)। अर्थात्‌ य्यपि निष्काम-फर्स योगमत्िमें परम्परासे छेतु 
दै। तथापि बद साक्षात्‌ देतु नहों दे, साक्षात्‌ द्ेतु तो 'कर्दत्य घ 
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'कर्वैव्यादि! संकल्पोंका शम्नन दी है'। जिल प्रकार पके हुए फोड़ 
में नश्तर लगावा/पीप-निश्व सिार रोग-निद्वत्तिमे परम्पयले हेतु 
है. साक्षात्‌ हेतु चद्ीं,लाध्षात्‌ हेतु तो मसदम लगाना ही हो सकता 
छै। इसी प्रकार ससास्टीगफी निवृत्तिमे निष्फाम-कर्से रजोगुणु- 
रूपी पीपकी निदृुत्तिद्वारा परम्ए्यासे हेतु दे, साक्षात हेतु बी! 
साजात्‌ हेतु तोसंकल्पशमनरूप मरहम ही दै। अब भगवान. उस 
थोगारूढ का लक्षण इस प्रकार चणएत करते है--जिस कालमें यह 
थोगी न तो इन्द्रियोंके विषयोंमे दी आसखक होता दे कि 'मैं इन्ठियों 
के विषयोका भोक्ता हैं' और त कर्मों ही आसक्त दोता है' कि 
पं कर्मोका कर्ता हैं', इस प्रकार कतृत्व-भोस्द्त्वादि सय संकदपों 
का संन्यासी बढ पुरुष उस समय योगारुढ़' कहा जाता है (४) । 

इस रीतिले संत्याल घ योगका अभेद्‌ करके ओर योगीका 
लक्षण करके अब भगवान्‌ योग-साप्तिम डपयोगी साधनका बर्णुन 
फरते हैं और कहते हैं--प्रथम तो इस पुरुषका सुस्य कर्तव्य 
यही है कि अआपते-आप करके अपने-झाएका उद्धार करे, अपने- 
आपको ससार-ससुद्रमें नडुवा ठे, क्योंकि पहले यद्द पुरुष आप दी 
अपन्य मित्र हो रूकवय है श्रोर आप ही अपना शब्लु | जब यह 
पुरुष अपने वल कस्के अपने सनकी जीत ले, तंव तो यह आप 
ही अपवा मित्र द्वो सकता है. और जय आप ही अपने मनकों 
संखार-स्मुद्गग बटादे, तद अप दी अपना रुछु हो ज्ञात है (४-६०) 
अर्थात्‌ पहले जब यह इस प्रकार आप दी अपना सित्र वन जाय, तब 
सारा सलार इसका मिच हो जाता है और तभी ग़ुरु-शात्यादि इसके 
सहायक दो सकते हैं! प्रस्तु जज यह आप ही अपना शत्रु वन ज्ञाय, 
तब सभी खंखार इसका शछुहो सकता है और गुद-शाआदि कोई 
भी इसकफा उद्धास वहीं कर सकते । इस रीतिसे शीतोष्ण, छुख-6ुख 
एवं सानाफसावादि हन्जोंमे जिसका मन शान्त दे, अर्थात्‌ जो सुख- 


छूटे अध्यायकी -समाज्ञोचचा शछ१्‌ 








दुःखादि सब कार्योका कारण शपने ही अन्दर देखता है, अपने 
से आदर शब्रु-मित्रादियें अपने खुख-दुःखादिका काय्णनहीं देखता, 
ऐसा मनको ज्ञीते हुए शान्तचित्त पुरुष ही सेत्र परमात्म-दशन 
के योग्य दोता दे (७)। इस पकार साध्यसम्पन्न होकर जिसका 
कित्त झात-विश्ञानसे छत ठुआ है और जिसने विशेषरूपसे इन्द्रियाँ 
जीती हुई हैं ( अर्थात्‌ देदेग्द्रियादिमें जिसकी अहंता-ममता सर्वथा 
शलित हो शई है ) ऐसा कूटस्थरूपले स्थित योगी, जिसके लिये 
फिद्टी, पत्दर व खुबणी समान हैं, वद्दी 'युक्त' अर्थात्‌ परमात्मासे 
असभेद पाया हुआ दे, पेसा कहा जाता दे | इस प्रकार अपने 
सम्रताभावम्रे स्थितहुआ बद पुरुष छत, मित्र, वेरी, उदासी, 
मध्यस्थ, द्वेपी एवं वन्धुसणोम तथ्य धर्मात्मा व॑ पापिय्मि सम- 
चुद्धि दोता है।अर्थात्‌ भेदभावसे रहित सबको अपनाही आत्मा 
जानता है. और सब अपने अध्मखरूपके चसत्कार दी देखता है, 
इसलिये बद् अति ओेछ दे ( ८६ )) 
इस भकार योगप्रासिमेंसामल्यरूपसे साधन कहा गया और 
उसको जिस लक्ष्यपर पहुँचला है, उसका निर्देश किया गया १ 
अब विशेषरूपसे साधन फथन करते हैं--डपर्युक्त अवस्थाको 
पानेके लिये जिसने मन-इन्द्रियाँ जीती हुई दें; ऐसा आपशाव परिं- 
भदसे घूटा हुआ योगी अकेला ही एकान्त स्थानमें स्थित हुआ 
निरन्वरअपने मतको परसात्माके खरूपमें जोड़े। वह इस प्रकार कि 
मथप शुद्ध भूमिमें कपः छुशा; खगछाला एवं चढ्म विद्ञावर अपना 
आसन जमावे, जो न अति ऊँचा और न अति नीचा हो। तदनन्त* 
उस आसनपर स्थित दोकर मसको एकान्र करे चिच एवं इ्न्द्रियों 
की चेशओंको चशमें करे और आत्मःशख्िके लिये 'योग' ( अर्थात्‌ 
परमात्मखरूप ) में सवको जोड़े । कया; शिर व भ्ीवाको समान 
रेखामें अचल घारण-कस्के स्थिर करे और द्शाओंकों न देखता 
रद 
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छुआ अपने तासिकाके अग्न भागपर ही रृष्ठि स्‍्खे (१०२३)। 

* थह तो चोगीके हिये वाद्य व्यवहार च्‌ आसनका निरूपण 
किया गया, ऋब माससिक्त व्यवहारका विल्पस करते हैं--इसे 
प्रकार शान्तचित्त, मदर हित एब त्रह्मचरयत्नतमे स्थित हुआ योगी 
भनक्को रोककर मेरेमें जुड़े हुए च्चिच्चाला और मेरे परायखडुणा 
स्थित हो। इस रीविसे टिक्रे हुए मदवाल्ा योगी धथोत्‌ योगका 
जिशास सदा द्वी अपने आत्सस्व॒स्पका अभ्यास करता डुआ। मेरे 
में स्थितिरूप परम निर्वाण शासन्तिको पाप्त हो जाता है (१०-१५)। 
यह योगीके सदकी डपयोगी अवस्या निरूपण की गई अब आहार- 
ज्यवद्यारका वन करते है- वह योग च तो बछुत खानेबालेको 
'लिद्ध होता है और च विल्कुल त खातेबादेको तथा त श्रति शयतत 
करनेयालेक्नो ओर व अत्यन्त जागनेबाल्तेको ही सिद्ध दोता है । 
किन्तु यह छु खन्‍नाशक योग तो उसीको सिद्ध हो सकवा है जिसके 
आहार-बिहार नियमित हैं, कसेमे चेष्टठ नियमित है! जोर सोना 
घ जागना नियमित दे (१६-१७)। (स्मरण सटे कि ऊपर योगी 
शब्दका अर्थ वह व्यक्ति है जो लाधतलम्पत्न हे और अपने आत्म- 
स्वरुपमें अभेद्‌ भ्राप्त करनेके लिये जिसकी तीखत्र जिश्नासा है) 
इस धकार विशेषरूपसे टिका हुआ चित्त अब ऋपने आत्मस्वरूप 
मैं भल्ली भॉति स्थिर हो जाता है और सम्पूर्री कामचाओंसे अना- 
खक्तहो जाता है,उस कालमें उसे 'योगयुक्त अर्थात्‌ अपने आत्मार्म 
अभेद पाया इुआए है, ऐेसा कतए जाता है। जिस प्रकार दोप-शिखा 
निर्बात स्थातमे अचल स्थित होती है, अपने आत्मस्थरूपमें झुड़े 
हुण योगीके जीते हुए चित्तक्नी वह्दी उपमा जाननी चाहिये। जिस 
अवस्थाम योगके अभ्याससे निरुद्ध चित्त सब ओरखेडपराम हो 
ज्ञावा है और जिस अवस्था अपने आत्मा कसके अपने आत्मः 
का ही साक्षात्कार करता डुआ अपने आत्मामें ही सन्तुष्ट दो 
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- जता है,उस अवेस्थारँ इन्द्रियोंसे अतीत फेवल उच्म वुद्धिदारा 
- झददशु करनेयोग्य जो अतन्त आनन्द है, उसको अनुभव फरता 
/दैं। जिल अंपस्थामें स्थित हुआ यह योगी भगवत्स्वरूपसे 
, “अ्लॉयमरांद नहीं होता दे, जिस लाभको प्रात कस्के वससे अधिक 
. ., इसश कुछ भी जाम चह्दीं मानता दे और जिस अवस्थाम स्थित 
' शुओं यह योगी धड़े सारी डुःखले भी चलायमान नहीं होता है 
... उस अधस्थाकी 'योग' नामसे संपा की गई दे, जहँ हुःखके संयोग 
५. अभाव है, धद योग तत्पर हुए चिचसे निश्चयपूर्यक संग्रह 

, करेना' चाहिये" ( १८०१३ ) । यह योगकी सिद्धावस्थाका बेन 

' किया गयो, व इस आवस्थाकी प्राप्ति उपयोगी साथनका पुन! 

५ कथन फरते हैं--संकत्पसे उत्पन्न दोनेवाली सम्पूर्ण फामनाश्रों 

, को अशेपतः त्यागकर सब ओससे मनके हारा इन्द्रियोंके समुदाय 

' को रोककर; प्रैर्थुक्त घुछ्िद्ास शने:शने! मनको सब कामनाओं 

, से डपराम करे और उस मनको आत्मा्मे स्थित करके आत्माके 

: सिवा कुछ भी चिस्तत त करे । अस्थिए व चश्चल भव जद्ष-जदों 

“सांसारिक पदार्थोर्मे बिचरे, पदाँयद्ॉंसे इसको रोककर अपने 

ओह्माये ही निरोध करे अर्थात्‌ जोढ़े । इस रीतिसे अभ्यास फस्ते 

हुए इस अशान्त मनवाले योगीको, जो निष्पाप दे और जिसका 

रज्ञोंगुण शान्त दो जया दै। प्रहस्वरुप उत्तम सुखक्ी प्राप्ति 

होती दै | इस प्रकार धद्द निष्पाप योगी निरस्तर मनको अपने 

आत्माम जोइता हुआ अनायास घरह्मस्वरुप अत्यन्त खुखका ज्ोग 
(करता है, ( २४-२८) । हि 
(/ उपयुक्त भगवद्गलतों (इलो० ५८२८) से यद्द विषय बिलकुल | 
'स्पष्ट होज्ञाता है कि कर्तव्य-चुद्धियुक्त वाह्म निष्काम-कर्म (आह. 
+ एनिक:योग) को ,एस योग-आपनिमें साज्ात कुछ भी उपयोग नहीं * 

है। यद्यपि योगमे प्रतिवन्‍्धक जो बढ़ा्चेढ़ा स्जोग॒ण, 
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उसकी निद्धत्तिमें वो इस निप्फाम-कर्मका उपयोग सम्भव दै; 
तथापि योग-पाप्तिम्न इसका साक्षात्‌ कुछ भी उपयोग नहों दे । 
यदि भगवद-दश्टिसे यद्द निष्काम-कर्म साक्षत्‌ उपयोगी होत्ग, 
तो कोई कारण नहीं हो सकता था कि इस स्थत्तवर उसका 
किसी भी ऋशमे उल्लेख न किया जाता, जबकि उपयोगी साथनों 
में स्थान, आसत, आह्वार, विद्यर, जागरण तथा खन्न, किसी भो 
उपयोगी विषयकी चर्चा कस्नेस दे नहीं छूक रहे हैं, धल्कि 
क्रमश सभी विपयोंकी चर्चा भत्ती-भोति कर रहे, है । परत्तु 
इस स्थल्पर इस निष्काम-कर्मका उल्लेख हो केसे सकता था £ 
जअवकि निरूपित उपयोगी साधव-सामग्रीले इसका स्पष्ट विरोध 
दै.। आवश्यकता तो है इस र्थलपर विक्षेपरद्धित आन्तरिक 
खच्धगरुणकी, ओर यह निष्फाम-कर्स' अपनी कर्तैव्यताद्रर अपने 
भसादर्म म्दान करता है हृदयमें विक्षेपको, फिर इस स्थलपर 
इलकी केसे गणना की ज्ञा सकती थी ? भगबदू-टरष्टि से तो यद 
योग-आप्ति केवल तच्घ-चिन्तनद्वारा ही सम्भव है। इसीलिये उन्दोंनि 
तत्त्व-चिन्तनमें उपयोगी (१) मच्त व इन्ठ्रियोंका बिजय, (२) आशा 
बपरिश्रहकर त्याग. (३) एकाकी व एकात्त स्थान, (४) छद्ध भूमि, 
(४) आसनकी स्थिस्ता, (६) काया, खिर व श्रीवाकी अचलता, 
(७) नासिकाप्र-रपि, (-) निर्भेपता व शास्त-चिचता, (४) अ्मचरये, 
(१०) भगवत्परायणुता, (११) नियसित आहार, विहार, जागरण व 
सप्तादिकों ही साधव-सामभीमें निरूपण किया (१०-१७)। सार्सश। 
यह योग-आप्ति एकमाच तस््व-चिन्तनहारा ही सम्भव है 
क्योंकि जीबका अपने आत्मा (ईश्वर ) से भेद्‌ केवल अज्ञानजत्य 
और काल्पनिक ही है, वास्तविक नहीं। तथा यद अश्ञानअत्य 
भेद्‌ केबल ज्ञानढ्वाग ही निन्नत्त हो सकता है, किसी कर्सरूप 
व्यापारखे इसकी निद्ञत्ति असम्भव ही दै । जैसे अन्धकार कैवल 
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मकाशले दी निम्चत्त दो सकता है, किसी दुणडादि-प्रदास्से 
इसकी चिश्ृत्ति असम्भेव है। अशान-निवर्तक कान तत्त्व-चिन्तन- 
कप दी दे और तत्व-चिन्तन परम एकाप्र चित्त ही हो सकता 
है। शकि फतेव्यपरायण विज्िप्त चित्तमें। इसलिये निष्काम-कर्से- 
द्वारा रजोगुण निवुत्त दो जानेपर ऊपर जो भी ग्यारह साधम-साम्रग्री 
चेणेन की रहे हैं, उनका चित्तकी एकाप्रतार्म पस्म उपयोग दे। 
यदि इस स्थलपर निष्कास-कर्सका चित्तकी एकाप्रतामं उपयोग 
दोता, तो अवश्य भगवान, इसका उल्लेख करते परर्तु निष्काम- 
कंभे तो इस स्थलपर सर्वथा अज्ुपयोगी है, वण्कि एकापग्रतामें 
अतिबन्धक है, फिर यद्ों। उसका कैसे उल्लेख किया जाता! जैसे 
संवरपीड़िते रोगीफो यद्यपि डाक्टर मगनेसिया (]श00० ४ 
जुश्लाब पेट साफ़ करनेके लिये देता है जिससे कुनेनका अखर 
' हो, परन्तु पेट साफ़ द्वो ज्ञानेपर जुल्लावका बन्द करना भी जरूरी 
9 फ्योंकि फिर बद्ध द्वानिकारफ दो जाता है| इसी प्रकार 
यद्यपि रक्षोगुणी घेगको साफ़ फरनेके लिये प्रथम निष्काम-कर्म 
आवश्यक था, परन्तु सब्वग॒ण फूट निकललेपर फिर निष्कास- 
कर्मरूपी रजोगुशकफों धादरसे दुँसना उल्ठाद्मनिकारक दोगा। 
फिर तो एकाप्रतामें उपयोगी उपयुक्त साधन ही चाहिये, जिससे 
' शॉनरूपी श्र्नि स्‍ज्यलित करके अक्ञानरुपी कचरे अर्थात्‌ भेव- 
भांवकों भस्म फेर दिया जाय हो, योगस्थिति (अपने आत्मस्वरूपमें 
रे अभेद) प्राप्त कर चुकनेपर फिर कर्म उस्त योगीके लिये किसी 
अकार बन्‍्धनरूप नहों रदते, घद सर्वथा फर्मोसि निर्लेप रहता हैः 
और इंसके सभी कर्म अकर्स हो जाते हैं. । पसन्‍्छ योगस्थिति 
पलक लिये तो उपयुक्त साधन ही स्गत्कि बाह्य का 
श्ेधी गकी चिद्यमानतार्म तो पथध्यका, 

और २१००3 नि पट सोममुक्त दोनेषए 
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पथ्य-्कुपथ्यका घत्थव स्वाभाविक हट ज्ञाता है। इसी मकाझ 
योगस्थिति प्राप्त ढ्ोनेसे पहले योगस्थितिम बाह्य कर्सेका विरोध 
होते हुए भी, योगस्थितिके पद्चाव्‌ कर्सका कोई विरोध चहाँ 
राहत निष्कर्ष यह कि वाद्य निष्काम-कर्स को आधुनिक टीकाकारों 
हमे जो भोज्क साधन वणैन किया है और उत्का जो यह मत 
है कि केवल सिप्काम-कर्सेका दाम दी 'योग' दै, अथचा केंचल 
पिप्काम-कर्स ही मुक्तिका स्व॒तन्त्र साधत है ओर इसका! कदापि 
त्याग नहों होता, यह डनऊए श्रम है।। उनको उपयुक्त सगवछचर्नों 
पर ध्याव देना चाहिये, आश्चयेकी दात है कि उस स्थलपर सम्पूर 
साधन-सामग्रीकी तो चर्चा की गई, परन्तु एकमात्र मुक्तिका 
स्वतत्ज सावन जो आधुनिक्त टोकाकारोंका एस्म स्येथ और 
मूल-जीबच ( निष्काम-कर्म ), डलका तो भगवान्‌ नाम लेनेसे ही 
चूक गये । खेर जी ! चूक तो किसी एककी अवश्य होनी ही 
चाहिये,चाहे भगवानकी हो, चाहे हमारे अर्वाचीन मताबलस्वियों 
की, दोसों अपनी-अपनी भूज़-चूककोों सम्मात ले । 

इस स्थलपर कुछ लोगोंका ऐेसा कथन दि कि ख्छोक ४ से 
शथ तक जिन साधनोंका सगवानले वर्णन किया है, वे कर्स-योग 
के लिये नहीं किन्तु दठ योगके लिये हैं.। डउत्तका यह कथव भी 
किसी प्रकार युक्ति-झुक्त नहीं ठदृरता । प्रथम तो यदि परसंगपर 
इप्रिपात की जाय तो यहों भार+विरोधरूप हठयोगका कोई 
प्रसग ही नहीं है| पद्चम अध्यायके आरस्में अज्ुतकी शझ्ञाप८ 
भ्रगवानने संन्यास व योग का असेद्‌ सली-भोति कर दिखलाया। 
धह्दी अभेद इस छुछे अध्यायके आप्य्स्ममें ब्छो० १ से ४ तक पुनः 
भगवान्‌ खय युछ फरते छ। और स्छो० ४ से दे८ तक उली योग 
की प्राप्तिका साधन वरसैन करते आ यहे हैं जिसका रूंत्यालखे 
अभेद डै। उससे मित्र हृठ-योगका वो यहों कोई विपय ही नहीं, 
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“व भंगवानने यहाँ फिसी जगह ऐसी प्रतिज्ञा दी की दे कि यह तो 

». अन्‍्यासरूप योगकर विषय वर्णनहुआ ओर अवहृर-योगका विषय 
:£5 खुब।थदि भगवान्‌ दठ-योगका दी बर्णुन करते तो प्राए-अपान 
की गति और आखणायामादिकी भी कुछ चर्चा होती चाहिये थी, 
जोकि हटठ-योगका मुख्य अंग है. और जिसके विता इृठयोगका 
५ सभी चेन विल्कुल अधूरा ही रह जाता है । परन्तु वहाइत सब 
“आवश्यक चर्चाओंसे उदासीन रहकर सगवान्‌ तो केषल आसव 
*को और बह: सी सामान्यरूपसे ही चर्चा कर रहे हैं। सम्भव 
है।कि आसनकी चर्चासे उन टीकाकारोंके कान खड़े के गये हों 
और उन्होंनि यदद हढ' अज्ुमान कर लिया दो कि अब भगवान्‌ हठ* 

- : योगका वर्णन कर रहे. हैं. । प्रसस्तु उतको विचास्ता चाहिये कि 
आसनका सम्बन्ध तो तत्त्व-चिन्तनमें उपयोगी मनकी एकाग्रतालें 

“' भी है और आधार: विद्या रदि सभी साधन,जिनका यहाँ वर्णन किया 
* भर्योःहै; उनका साक्षात्‌ सम्बन्ध तक्त्व-चिन्ततमें उपयोगी मतकी 

* पकामतेसे ही है । यदि भगवान्‌ इृठयोगका हो बरणेन करते तो 
४: इव्योगके अन्य अछ नेती-धोती व यम-नियमादिका भी क्षमशः 
पि निरुपण/दोना चाहिये था, परन्तु अन्य अज्ञोंके निरूपणयँ तो यहाँ 

* अलंबुद्धि हो है। इसलिये यहाँ न हृठपोगका विषय दी दे और 
* 'ने उसका साह्ोपाह वर्णन ही दे । यदि तस्व-चिन्तनमें उपयोगी 
“ 'मेनकी:पकाप्रतामें उपयुक्त सांधनों आसन व आहार-विहायदि 
- .(:१०-१७.) का उपयोग न दोता.वो उनका यह अज्भमान कि यहाँ 
देठ-योगका वर्णन दै, किसी अंश सार्थक दो भी सकता था। 
परन्तु तत््य-चिल्तन्में इन सभी साधनोंका डप्थोग दै और प्रसंग 
भी डसीका चल् रहा है, फियइन सब चातोंसे मुँद मोड़ बीचमें हठ- 
“पोगकी ही सँग अंड़ाना तो कोर आमह दे । हि 
“दूसरे; इन साधनों (.१०-१७) का जो फल मगवात, यहाँ 
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बरशीत करते हैं,हठ-योग साक्षात्‌ अपने स्परूपलेंड्स फलकी प्राप्त 
करानेमें श्रसमर्थ ही दै | हठयोगका उद्देश्य वो यही दे कि इट- 
पूरक धाणोंकी ग्रतिको विरोध कर देना । शारीरिफ प्रकृतिका 
यह: नियम दे कि शरीर, मन थ इन्द्रियोर्म जो कुछ चेष्ठाऐं दो रदी 
हैं पे सब भाणकि आधास्पर दी हो सदी हैं, प्राणरूपी घोड़ेपर 
आएूढ होकर ही मतरूपी सवार दीढ़ता है। यदिप्राणोंकी गति 
को किली भकार रोक दिया जाय तो मन भी इसी प्रकार रुक जाता 
है; जैसे घोड़ेको पकड़ लेनेसे सवार मी पकड़ा जाता दे। ओर मन 
की चेश रुफ जानेसे इसी प्रकार खुखकः अजुभव दोता दै, जेसे 
कोई थकित पुरुष य्ककर खो आय तद डखफो थकानफी निदक्ति 
से खुखका अद्भव द्ोता है।। क्‍योंकि मनकी जाग्रत-अबरस्थाम 
मानसिक संकल्प-विकल्प छी जीवको विक्तेपके देतु होते हैं, इस 
लिये मतके निरोधसे संकल्प-विकल्पफो निम्वक्तिजन्य छुख 
उतने ही कालके लिये ही होता दे, जितने फालतक मनका निरोथ 
है। जिस प्रकार खुघ्ुप्त-अवस्थामें मतका अध्वानमें लय दो जाता दे, 
तथ मनकी गति निरुद्ध हो जाती दे और झुखका अज्लुमव द्वोता 
है।। परस्तु भत्तफे निरोध-कालमें किसी प्रकार घाव अथवा विचाय 
नहीं रहता, वहों तो शान-बिचाय्का सर्वेथा अभाव ही दे । झान- 
विचार तो शुद्ध सास्विक सतमें ही हो खकता था,जो उल समय 
इसी प्रकार जड़ हो गया है, जैसे किसी रोगीको क्रोरोफार्स छँघा 
देनेले चद् उतने कालके जिये जड़ीभूठ हो जाता दे | फिर छान- 
विचार कोन करे? ब्वान-विचारका कर्ता तो उस समय द्वाज़िय्द्दी 
ज्द्दों है। परच्तु क्नोयीफार्सका तशा उतरनेपर जिस प्रकार रोगी 
छपनी व्यथाको ज्यॉ-का त्यों अचुभव करता है, इसी प्रकार 
पशाणोकी गति पुतः चालू होनेपर मनरुपी खर्प फिर बद्दी राग- 
द्वेषकी फुत्कारे मारने लगता है। क्‍योंकि प्राशोंकी गतिको रोक 
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कर भनंरूपी सर्पको थोड़े कालके लिये इसी प्रकार निश्चेण्ट फर 
दिया गया था, जिस प्रकार अधिक शीतके संयोगकों पाकर से 
लिये हों जाता है) परन्तु सर्यतापसे शीत नियुत्त दोनेपर उसकी 
फिर बढ़ी फुत्कार हाज़िर है, क्‍योंकि उसका विष नहीं मिकाला 
भया था, उसको फेयर निश्चेष्ठ कर दिया गया था। ठीक, इसी प्रकार 
यद्यपि प्राथोंकी गतिको रोककर इस योगमें मनको थोड़े कालके 
किये निश्चेष्ठ कर दिया जाता दै, परन्तु संसारका ताप लगनेपर 
उसमें फिर चही राग-द्वेप प्रकट दो आता दै,फर्योंकि तत्व-झानदारा 
संखारकी सत्यतारूपी विष उसका निद्वत्त नहीं किया जाता दे। 
- इस प्रकार घद प्राण-निरोधरूप योग अपने स्वरूपसे किसी 
प्रकार स्थिर शान्तिको देनेचाला नहीं दो सकता । स्थिर शान्ति 
तो फेवल तक्त्व-शानके दिस्सेमें दी आती दे, जिसके प्रभावसे यद 
विशाल प्रपश्ञ खड़ा हुआ भी दग्ध-रज्जुके तुल्य रद जाता दै भिसका 
यथ्पि आकार तो है; परन्तु वद्द खसत्ताशन्य है। जिस प्रकार 
आकाश आकाशके दी आश्रय पद्दाड़, पृथ्वी, समुद्र, बाग, बगीचे, 
महल और घर-घार आदि अपन्त मपञ्च स्थित है, परन्तु आकाश- 
रूप होकर आकाश-इप्टिसे यदि इस सम्पूस प्रपश्चको अन्वेषण 
किया जाय॑ तो रत्तीमर भी कुछ हाथ नहीं लगता। इसी प्रकार अधि- 
छान-चेतनके आश्रय यद् स्थावर-जहझमरूप पद्चभूत/त्मक विशाल 
अपन इृद रूपले दृष्ट आता हुआ सी; जब अधिष्ठानखरूपमें प्रवेश 
करके उसे अधिष्ठान-दछ्टिसे देखा जाय तो 'न भूतो न भविष्यति' 
इस रुपसे इसका त्रिफालामाव ही सिद्ध हो जाता दे । तब तो 
जीती“जागती अखणड समाधि खिद्ध हो जाती है और बन्ध-मोज्चपर 
छुडागा फिर जाता है। यदी क्षाचरूप यथार्थ समाधि है, जिससे 
कदाएि उत्थान संस्मव दी मद्दों; क्योंकि तस्वशानकी मौहतस्से 
बंदयोगी क्या अल्तःकर ण, क्या अन्तःकरणुकी नाता बृत्तियाँ और 


च्श० चीता-दर्पंण 
जुघाउत्त दुत्तियोंका विषय बाह्य अपच्च, समीका अपने साज्ीस्वरूप 
आत्मा कोई स्पशे नहीं देखता, इसलिये उेतका बाण हो जानेसे 
उसको व्यावहारिक विज्षेपर्ते भी समाधि ही है ! इसके विपरीत 
जो धागण-निरोधका नाम डी समावि मान चेठे हैं, बट क्‍्ानशब्य 
होनेसे केवल मनोनिरोधरूप ही दे और मततोनिरोध अपानकी एक 
अबवम्धा-विशेष है। डसा कालमें मतका रूप अपने उपान अपन 
मंडी लम्भव है, लेसे घटका लय अपने उपादान सृत्तिकाओ ही सम्मन 
द्वोता है। क्‍योंकि जाव&रा उसका सूल-अद्यव भस्म नहीं हुआ, 
उसका सक्ाव है और डपादानरूप अक्षानकते सड्ाव होते हुए 
मनक्राअधिष्ठानखरूप आत्मा लय दोना सर्वेधा असम्भव हो है । 
इस रीतिसे घाए-निरोधरुप समायि अत्ानकी अवस्था- 
विशेष दोनेले अपने स्वरूपसे उत्थानरूप ही है और उन्दासमें दी 
ससाधिक्ता भ्रम होता है। इस प्रक/र सगवावने थोगका जो उद्देश्य 
च फल इस स्थलपर, अर्थात्‌ ज्लोक ८, £ २८ १६, २० २१५४४ 
च ४७ में निरूपण क्या है, ह-थोगी उत्तको सफल करनेमें सर्चधा 
असमर्थ है। न वद्द शान-विजतानसे ठप्त है, न बद इन्ड्रियॉंकी 
चेशओंमें कृब्स्थ ही हे (-), क्योंकि उसने मानद्वारा अपने साच्षी- 
स्वरूप आत्मा्म स्थिति भाप्त वहीं की | सर्वप्रपश्व साज्ञीसे मिन्न 
स्वसचाशल्प है, यह अपसोक्षज्ञाव थ्रात्तन कर सकनेके कासख 
चह न तो मिट्टी, पत्थर एच खुब॒रणमें समाधि दो सकता है और 
न खुदत, मित्र, वेरी, साथु एवं पापी आदिम ही समाप्ति 
हो सकता द्वै (६)। अपनेसे भिन्न पदार्थो्मे भेट-चुद्ध सतत 
इोलेके कारण बह सबे कामवाओंस निःस्पृद भी नहीं हो सकता 
(६८) अपने साक्षीखवरूप आत्मासे अभेद न होनेके कायण उसका 
चित्त न दोपशिखाके समान अचल स्थित हे हो लकता ड्ै(८)॥ 
अपने आत्मा करके आत्मद्शद करता छुआ न बद्द तुष्ठ ही हो 
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सकता है (२०)। न उसने उस इन्द्रियातीत अत्यन्व ख़ुखको ही 
प्राप्त कर पाया है, जिसमें स्थित होकर कदापि चलायमाच व हो 
(९१)।और न डसने अभी उस परम लाभको ही ग्राप्त किया है; 
जिसमें स्थित हुआ वह भारी ढु/खले भी चलायमाच न दो (8९)। 
इंसंप्रकार चह इन सब लक्षणों व फलॉले वश्चित द्वी रहता हैः 
क्योंकि प्राणनिसेधके द्वाय उसने मनका केवल निरोध दी किया 
है। शुद्ध साक्त्विक बुद्धिद्वारा गुरुशाल्के बचनोंके अजुसार युक्ति 


* 'वे विचारपूवेक अपने-आपको तीनों देहों (स्थूल, सूद्म व कारण) 


' और तीनों अबस्थाओं (जाग्रत्‌,स्वप्त व खुपुसति) से परथम्‌ इनका 


आाज्ञी भत्यक्षरूपसे नहों जधवा। इसके विपरीत तत्त्व-साज्ञात्कार- 
द्वाप-कर्दृत्व-पोक्‍्त॒त्वसे छूटकर अपने आत्मखरूपमे ज्यो-कातत्यों 
अभेद्रूपसे स्थित हुआ योगी तो तीनों देहों और तीनों अवस्थाओं 
'कावस्तुत;साक्ती हुआ यथा समदष्षि है और देहादिकी चेएओ्मे 


- जैयों-कास्यों कूटस्थ है। सब प्रप््ध खसताशुत्य साक्षात्‌ अदुभव 
, होनेकेकारणवद्दी खबं कामनाओंले निःस्पृदद है और अपने आत्माये 


न्तुष्ट दो जानेके कारण उससे अधिक कोई ला नहीं देखता। 


' 'हुःख-खुस् अन्‍्तःकरणके धर्म हैं, मेरेमें उनका कोई लेप वहों' यह 


डढ' निश्चय होनेके कारण चस्तुतः सारी दुःखसें भी चलायमान 
नहीं होता। . 


2.5 इख रीविले 'कर्तव्यपायण निष्काम-कर्मी न तो उपयुक्त 
शोगी' का अर्थ हो सकता दे और न हठयोगी ही 'योगी' शब्द 


का. भांवार्थ बन सकता है । केवल तत्व-साक्षात्कायद्वारा अपने 
आंत्मंखरूपमें बोग पाया:हुआ योगी ही वस्तुतः गीताकी भाषा 
में 'योगी' है और बडी इन सब भगवदुबचनोंम लए उतरता दै। 
आम दोनों ही इंन दचनॉकी करौटीपर पूरे नदों उतरते ! पात+ 
खल अंशक्ष-योग (दठयोग) के यम, नियम, घारणएवध्यान, ये अर" 
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तत्त्य-चिन्तनमें उपयोगी होनेसे यद्यपि मन्‍द साधकके लिये वेदान्त 
च गीताको अमनन्‍्तव्य तो नहीं है, तथापि पतञ्जल थोगका विषय 
बनाना पुरुष [झात्मा) गीताफो खीकृत नहीं दें। फ्योंकि इसी 
अध्यायके्छोक २६ से ३५ में भगवामने सर्वेश्चुतोर्मे स्थित एक दी 
आत्माका अज्ञीकार किया है, नाना आत्मा (पुरुष) का अज्लीकार 
नहीं किया । इस रीतिसे केचल शात-योग ही भीताका प्रतिपाद 
विपय दो सफता है, अन्य फोई थोग गीतादे प्रतिपादथ चिपय 
नहीं घनते | 
इसके उपरान्त भगवानने चार स्छोकोंमे उस योगीका स्वरुप 
इस प्रकार बणुत्र किया, जो उपर्युक्त योगद्वाण 'योगन्युक्ता हुआ 
दै--जो सब चराचर भूतोंमें ( केवल अपने शरीरमें ही नहीं) 
अपने आत्माको ( अधिष्ठानरु पसे ) देखता है! और सथ भूतोंकों 
अपने आत्मार्मे ( ख्म्न-प्रपछचत्‌ आभासतमात्र ) देखता दै+ ऐसा 
सचैज समदर्शी 'योगयुक्त' है। जो मुफको सथमें साक्षी रूपसे और 
सबको मुभामें सावयरुपखे वेखता दे, में उसकी इण्टिमें अदश्य नहीं 
द्वोता हैं, (अर्थात्‌ उसकी इृष्टिमं सब प्रपश्च मेस सुँद द्खलानेबाला 
देश बन जाता दे) और यह मेरेले अदृश्य नहीं होता है। जो सब 
अ्तोम स्थित मुभा सर्वात्माको एकत्वभावसे भजता है, चद योगी 
चाहे किसी प्रफारसे भी वर्ते, परन्तु बस्तुत' वह मुझमें दी समन 
रहा है। हे अजुन। जिस प्रकार अज्ञानीकी अपने शरीरमें आत्म 
स्वरूपसे अहं-दप्टि' है, इसी धकार जो योगी समभावसे सर्वत्र दी 
कथा खुख और कया दुःख सभी विषयोको आत्मरुपसे आलिक्न 
करता है, चह योगी पसम श्रेष्ठ है, ऐसा मेरा मत दे (२६-३२)। 
योगीके उपयुक्त खरूपले यह विपय तो बिल्कुल स्पष्ट दी हैः 
कि फ्या फर्तव्यपरायण आधुनिक योगी और फ्या ढठयोगी दोनों 
की दीयहों गति नहीं है, फग्नों कि कर्तैव्यपरायण आधशुनिकयोगी ठो 


छुठे अध्यावकी समालोचना २५३ 


देदाध्यांसकेकारण भेद-द संयुक्त दे श्रौर हठयोगी तत्व-विचार- 
शंत्य'है। फैवल तस्व-साक्षात्कारद्वारा देदाध्यासले छूटकर और 
फर्वृत्य व फर्तव्यसे मुक्त द्वोकर, ज्यों-का-त्यों अपने आत्मखरूपमें 
पकंत्वभावसे ग्थित हुआ योगी दी इन सब बचनोंको सार्थक 
करनेमें समर्थ दो सकता है। 
... भगवानके उपर्युक्त उपदेशले अजुनने योगभराप्तिम मनोनिम्रदद 
, की प्रस्म उपयोगिता ज्ञानफर भौर इसको परस दुष्कर समभकर 
उनसे प्रश्न किया--मछुखदन | जो यह समतारूप योग झापने वर्णन 
किया है,मनकी चञ्जलता फरके मैं इसकी टीकाऊ स्थिति चद्दों देखता 
हैं। भगवन | मन चढ़ चश्चल प्रमाथी ( श्र्थाव्‌ दृठीले खमाव- 
चाला), बलवान एवं दृढ' है, मैं इसका निश्रद्द वायुके समान दुष्कर 
मानता हैँ (१३-३४) | इसपर भगवानने उत्तर दिया--मदण्वादो ! 
निस्सम्वेद मन डुनिम्रह और चञ्चल दे, तथापि फोन्तेय ! (विवेक- 
विधाय्रूप,) अभ्यास और (विषयोमें दोषदर्शनजन्य ) बैसस्य करके 
यह ग्रहण किय! जा सकता हि। चाहे कुछ भी दो, जिसका मन वश 
,गहीं है! उसके छास तो इस योगकी प्राप्ति असम्भव दी दे; परन्तु 
लिललका मन वशमें है. उसके द्वारा यत्ञ वउपायसे यह योग प्राप्त 
किया जा सकवा है, ऐसा मेरा मत द्वै ( ३४-३६ ) 
. / आशय यह कि जबतक विषयों पुरुष की सम्यक्‌ दृष्टि बनी 
हुई है, तवतकः राग-बुद्धि करके मत्तका दौड़ना अनिवार्य दै। 
“बस्तुत: विपयोर्मि खुख-बुद्धि केवल अश्ञानजन्य अम दी है यथार्थ 
'नहीं झीर दुःखरूप विषयोंकी खुखरूपसे अर करना, यद्दी विप- 
,रीवाध्यास है । विवेक-विचासके अभ्यास फरके जबयथार्थ दृष्टिसे 
चेखाजआय;तथ विषयोर्म सुख-बुद्धिरुप अमनिदृत्त हो जाता दै। छुखः 
:बुद्धिकां अभाव द्ोनेपर-अब उनमें द्ोष-दरंतरूप पैयन्यउत्पन्न दो 
आंग्र, तब खाम्राविक मव॒विषयोंसि उप्रराम द्ोजाता है! और 
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विधयोंलसे उपरामता आनेपर खत्तः ही मनोनिम्नह्ठ सिद्ध हो जाता 
है, फर्योकि विपयॉम राग ही चश्ललताका हेतु होता है। अभ्यास 
शब्दसे भगवानका आशय प्राणु-निरो वरूप अभ्यास सही है, न वह 
अपने खरूपले यथा र्यतया मनोत्तिश्रद करनेमें समर्थ ही है। यद्यपि 
घड़े यत्ञसे प्राश-निशेध सिद्ध करके थोड़े कालके लिये मतोविरोध 
किया भी गया, वथापि प्राय-सझार शोनेपर बह फिर विप्योंम 
ज्यों-का-त्यों दोड़ने लगता है, क्योकि विवेक-विशयास्के अमभ्यास- 
द्वारा विषयोंमे सुख-बुछ्धिरूप भ्रम लिबृत्त नदी किया गया था, फेवल 
मनकी गति डी रोक दी गई थी। ऐसी अवस्थामें मतकी गति 
खाल होनेपर सुख-बुद्धिकी विद्यमानता करके उसकी फिर दौड़- 
चुप होना क्षरूरी ही द्वै । इस पकार प्राण-निरोध मनोनिम्रहका 
यथार्थ उपाय नहीं हो सकता, केवल विवेक विचार ही यथार्थ 
इपाय बनता है, फ्योंकि यद्द विषयोगे सुक्न-चुद्धिरप अमको ज्यों- 
कात्यों निद्॒त्त करके दोष-दर्शनरूप चैराग्य डपजानेमें समर्थ दे 
और यही अभ्यास! मगवानकों असिप्रेत है । 

इसके उपरान्त अर्जुनते फिर मन यह शह्ढ। ज्ञाकर कि 'योग 
का सार्ग तो अति गहन दे, सम्भव नहीं कि इसी जन्ममें हम उसको 
भाप्त कर जाएँ और यदि इसी जन्मग्रे योग प्राप्त न हुआ तो फिर 
हमारे लिये क्या शति ” भगवानसे पुनः प्रश्न किया--भगवन | 
खिलका चित्त योगसे चलायमान तो हो गया है, परन्‍्त बद इसमें 
अद्धावान्‌ है, ऐसा शिथित्र यत्षशज्ञा पुरुष योग्रकी सिद्धिको 
न पाकर किस गतिको प्राप्त होगा ? इसपर भगवानने उसको 
आश्वासन दिलाया कि उसके लिये अधोगति नहीं है, किन्तु वह 
थोग-अष्ट होकर फिर उत्पन्न होगा और थोग-सात्में बल्ात्कारसे 
अग्नसर होगा (३७-४४)। जबकि योगके निमित्त पुरुषार्थ निष्फत 
नहीँ दे, तब अनेक जन्मोंफे भयल्तसे पापोंसे भल्ली प्रकार शुद्ध डुआ 
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प्रयक्लशील थोगी सिद्धिको प्राप्त होकर परम गतिको प्राप्त दो जाता 
है।इस प्रकार अपने आत्मखरूपमें अभेद रूपसे स्थित हुआ योगी 
तपसियोंसे अधिक है, शास्त्रेफे जाननेबालोंसे अधिक है तथा 
कर्मियोंले भी वह अधिक माता गया दवै। इसलिये अर्जुच् ! तू 
योगी हो । अर्थात्‌ कर्ता-मोक्तापनसे छूठकर अपने आत्मखरूपमें 
स्थिति प्राप्त कर | सम्पूर्ण योगियोंम भी बह योगी, जो अन्तरात्मा 
से भ्रद्धासद्वित मुक्मे अभेद्‌ हुआ अपनी खब शृत्तियोर्म मिरन्‍्वर 
मुझको ही भजता है, अर्थात्‌ निरन्तर सब रूपोर्मे मुककों दी देखता 
है, धद मुभमें परम युक्त है, ऐसा मान्य है (४५-४७ )। 
इस प्रकार इस अध्यायकी समालोचनासे “कर्दृत्व वकतेब्य- 
युद्धिरूप आधुनिक योग” किसी घकार गीताका प्रतिपाद्य विषय 
सिद्धनहों होता न वह अपने आचरणभाजसे कर्म-बन्धवसे मुक्तिप्रद्‌ 
ही सिद्ध हुआ और न कहीं योगका ऐसा खरूप गीत/बचलोंसे 
अम्ताणित हुआ। इसके विपरीतश्षानद्वारा कर्दत्व चकर्त॑व्य-चुद्धिसे 
छूटकर अपने आत्मखरूपमें अभेद्रूपसे स्थितिरूप योग ही स्प९- 
रूपले गीताका भतिपाय विषय सिद्ध होता दे, वदी अपने 
खरुपसे साक्षात्‌ कर्मे-वन्धनसे तत्काल मुक्ति प्रदाव करनेबाला 
और इस अध्यायकी समाप्तिपए उसीकी सर्वेत्ततष्ठता निरूपण 

की गई है। 


सप्तम अध्याथकी समालेचना 
इस अध्यायके आरस्ममें ही भगवावने कहय--पर्थ ! तू मेरे 
में आसक्त सनवाला और मेरे आश्रय योगमें छुड़ा हुआ जिस प्रकार 
नशा सर्वेरूप जान जायया, डसको खझुन । मैं तेरेको विज्ञानके 
सददित बह ज्ञान निःशेषतासे कहूँगा जिसको जानकर संसार 
फिर कुछ जानना शेब ल रहेगा। सहस्तरों मुष्पोमे कोई ही इस 
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( योग, अर्थात्‌ ज्ञावरूप ) सिद्धिके निमिल् यज्ञ करता है और 
उन यल करतलेवाले सिद्धोर्मे भी कोई ही मुझको तस्वसे जानता 
है (१२-३)। 
अध्यायके प्रथम ्छोकमें भगवानले अपनेमें आलक्त मनवाले 
चयोगके अधिकारीके लिये योगका साधत व फल कथन करनेकी 
अतिकछ्षा की और द्वितीय व दतीय व्छोकमें योगका हेतु छानके 
सहित विश्ञानको वर्णुत किया । इसले स्पए है. कि भगधानकों 
थोगका हे तु शान ही मन्तव्य है, कर्म नष्टों । आधुनिक टीकाकारों 
के विचाराज्सार, यदि भगवानको डछ्ठिप्ते योग कर्मको हेतुत 
होती तो यदों भगवान्‌को 'शान के स्थान पर/कर्म निरूपण करना 
चाहिये था और यद्द कहना चाहिये था फि ें घद्द फर्म तेरेको 
कहँगा, जिसको करके फिर इस ससाएयमें कुछ करता व पाता 
शेप न रहेगा!। परब्तु भगवानको योगक्रे प्रति कर्मको हेतुता 
इष्ट दोवे तव ऐसा कद्दते ना । भगवानकों तो देतुरूपसे इष्ट है 
जात, फ़िर 'क्म' का निरूपण कैसे करते ? इसीलिये कर्ता 
चिरूपएण व कर अध्यायक्ी समात्ति पर्यन्त झ्ातका दी सिरूपण 
करते हैं । 
भथम अष्ट प्रकारकी अपनी अपया-प्रकृतिका निरूपण 
किया, फिए इससे भिन्न जीवका आश्रयभूत तथा संसारका 
आधारभूत अपनी परा-प्रकृतिको वर्णन किया। और कहा कि 
सवभूतोंकी योन्िरूप मेरी ये बोनों प्रकृतियों दी छें, सम्पूर्ो 
जगतूकी उत्पत्ति तथा लय मेरे आश्रय ही होता है, में सबसे 
परे हैं परन्तु मुससे परे कुछ भी नहीं हैः और: झुमरमें दी यद सब 
कुछ इसी प्रकार पिरोया हुआ है, जेले मालाके दाने धागेमें 
(४-७ )। इसी प्रकार जल्में रसरूपसे, सूर्यादिमूँ प्रकाशरूपसे, 
आकाएएम शब्दरूपसे सर्वेभूतोंम सत्तारुपसे अपने दी स्वरूपको 
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वर्शन किया और बतलाया कि सत्त्व,रज व तम पक्ृतिके ये तीनों 
गुण, जिनका परिणाम यद संसार है, मेरे ही आश्रय हैं, ए्स्खु 
इन गुणोले सोद्दित छुआ संसार मुझको, जो इस मुणोंतते परे 
अविनाशीस्वरूप हैं, सं जानता (८०१३) | मेरी यह चिगरुणमयी ' 
माया बढ़ी डुस्‍्तर दे, तथापि जो मायाको न सज झुसको भजेंगे 
पे इस मायाको तर जञायँगे | फिर श्रपनेको भजनेयाले चार प्रकार 
केसुकृतीजन शत, अर्थार्थी, जिधासु और एानी वर्णन किये उचयं 
भी शानीको दी अपना परम प्रिय कथन किया घोर कद कि शाती 
'दो मेरा आत्मा ही दे, फ्योंकि बह सुभसे श्रभिन्न हो गया है और 
उसने सर्परूप मुझको दी जाना है (१४-१६)। तद्नस्तर अपने 
सर्वरुपका वर्णन करते हुए कहा कि जो सकती भक्त कामनाओं 
बशीभूत हुए श्रन्य देवता शोंको भजते हैं, उन देयताओंग उत्की 
थद्धारुपसे मं दी द्वोता हैं शरीर उन्र देवताओंके झाकारमें आकर 
उनकी कामनापूर्ति भी मैं दी करता हैँ । इस प्रकार सव कुछ मेरे 
दाण सिद्ध होते हुए भी, सूंकि थे मेरे भ्राहक नहीं होते इसलिये 
वे मुझे नदीं पाते और देवताओंफो प्रात्त होकर नाशवार्‌, फल 
दी पाते हैं (२०-२३)। फिर अपते स्वरुपका यों वर्णत किया कि 
सो मैं हूँ तो इन्द्रिय-अगोचर, परन्तु अधानीजव मेरे परम 'थव्यय 
भावकों व जानते हुए मुफ़े व्यक्तिधारी ही सानते हैं । वास्तव 
अपनी योगमायासे ढका हुआ होनेफे कारण में सूढ' लोककों 
अपने अविनाशीरूपसे प्रकाशमान नहीं होता हूँ । अर्थात्‌ व्यक्त- 
रुपसे भो कुद्ध भाव होता है वो बास्तवर्मे में अव्यक्तस्वरूप दी 
होता हूँ, व्यक्तिश्ञात तो केवल इन्द्रियोंका दी श्रम दै। उनका 
साक्षी होनेस्े मैं भूत, भविष्य व वतेमान तीनों काल्नोके भूतोंको 
जानता हूँ, परन्तु वे कोई सुभाको नहीं जाते । इसीलिये इच्छा- 
ेपादि दल्दभोइसे मोद्दित हुए सर्व भरत मुझको न जासनेके 
धर 
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कार ही उन्ममसयको प्रात दोते हैं। परन्तु डित पुएय-कर्मो मो 
जवोंके पापोंका अन्त दो गया है थे दन्द-मोहल छूटे हुए और सुर 
में हृढशत हुए सुफे दी भजते हैं । इस पार जय-मस्एसे छूडने 
के तलियेजोसफ आअय कय्के यत्र क्सते हूं. वे सम्पूरा अध्यात्म, 
अखिल ऋर्म- अधिनूठ- अधिदुव एवं ऋधियन्को अहरूप दी 
जान देते हैं । अर्धात ज्ञिस मक्का ठसढ- फेस; सुद्दतुद जल्के 
अमत्कार हैं आर जलन्प ही हैं, इसी प्रकार अच्चित करें. 
अध्यात्म व अ्धिव्वादि तह्मछ चमत्कार हैं और कह्मस्व॒रूप ही 
हैं। पेसा जो सु उह्खरूपको अन्त समय भी अपनेले अभेद- 
करके जान लेते हैं, उनको मुझमें युकचिच अर्थात योगनडक्त 
ही जानो । 

इस अकपर इस अध्यायक्षी समातोचवाले न वो घोगयका उक्त 
स्वरूप ( अधांद ऋर्तब्यसाहित्य च फतयहित्य ) दी सिद्ध हुआ 
आर ले योग कर्मेलाघ्य ही एावा गया चल्कि इसकी शानसप्य 
ही सिद्धि पाई गई। अध्यायके आरस्म्ें शगवानले योगप्तिका 











हेतु जो शात्-विज्ञाद कथन करनेकी प्रतिज्ञा की थी उसी शान 





आर अपने सर्वदूपक्ा निस्पय करते डुए इस झध्यायकी समातति 
की तथा डल शातपर हर चोयक्तों विभर किया । 





अषम अध्यायकी समाऊोचना 


खपम अच्यायके अन्तर्म सबवानले लित अरझा अष्यात्तो 
रच अधिमूर्त अधिदेश व अधियह्र का चर्यन किया था, इस 
अच्यापके आरस्ममें ऋजजुतते उत्त रूचझा लक्षण पूछुते हुए कदम 
कि अन्त समय स्थिरक्षित्त पुस्पोह्चाय आप केसे खाततेमें 
“आठे हैं (६-६) १ इसपर सगवानने इत सबका सिन्न-भिन्न स्वरूप 
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चणेत किया और कहा कि जो पुरुष अन्त कालमें मेरा ही स्मरण 
करते हुए शरीर त्याग करते हैं, थे तो मेरे ही भावको घापत हो 
जाते हैं। अथवा जिस-जिस भावका चिन्तव फरते हुए शरीर 
ब्याग करते हैं. ओर जिस भावनामें वे सदा भाषित रहते हैं, 
अपनी उस-उस भावनाके अनुसार उनको वद्दी गति धाप्त होती 
है। जबकि अपनी भावनाके अ्रमुसार ही गति है, तव तू सब 
काल्में मेर ही स्मरण कर ओर सुभमें दी सन-धुद्धि अपेण कर, 
फिर निस्सन्‍्देद् मुझे ही प्राप्त दो ज्ञायगा (३-७)। तत्पश्वात्‌ 
' अन्त कालमें स्मरण करनेयोग्य अपने नि्युणखरूपका वर्णुन किया, 
उसके ध्यानकी विधि कथन की और कहा कि जो अतत्य चित्त 
से निरन्तर मेरा ही स्मण्ण करता है; अर्थात्‌ मुझ सर्वस्ाक्षीके 
सिा अस्य कुछ देखता दी नहीं, उस नित्य युक्त-पोगीके लिये 
तो मैं खुलभ ही हूँ; उसके लिये तो ध्यावादिकी कोई विधि नहीं 
रहती । केचल मुझे प्राप्त करके ही परम सिद्धिकों प्राप्त हुए 
मद्दात्मजन इस क्षणभंगर डुःखरूप संसासके आवागमनसे छूट 
सकते हैं. और मेरी प्रा्तिविना ब्रह्मलोकपर्यन्त जितने भी लोक 
हैं, उनको भाप्त करके संसारमें ही लौटना पड़ता है (5१६ )। 
फिर ब्रह्माके सन्रि व दिनके कालका प्रमाण वतलाया और कहा 
कि भेरी प्राप्तिबिना अह्माके श्रवसान-कालमें भी जीव मायामें दी 
लय होते हैं तथा त्रह्माके उत्थाच-कालमें फिर मायाले निकल 
पढ़ते हैं, किसी प्रकार संसार-चक्रसे छूट नहीं सकते । पय्स 
अव्यक्त तथा सनातन वह्द मेरा ही भाव दे, जिसका फवाचित्‌ 
नाश नहीं होता, उसीको 'परमग्रति' कहते हैं, केबल उसीकों 
पाकर पुनराजृत्ति नहीं दोती।बह परम पुरुष केवल अचन्य' अक्ति- 
द्वाराद्दी प्राप्त किया जा खकतः दे। (अपनेको और अखिल संसार 
को प्रह्मरुपसे अपरोत्त जानना, यही अनन्‍्य भक्ति है) (१७-२९। 
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इस धकार अनन्य भक्तिद्वाय जो अभी उस पण्म घुरुषकों प्राप्त 
नहीं हुए हैं, जो योगारुह' अर्थात्‌ योगयुक्त चद्दीं हुए हैं और 
योग-साधनमें मन्नत्त हो रहे हैं, उन योमियोॉक लिये झत्युके पत्चात्‌ 
प्राप्त होनेवाल्ने उत्तरावण व दक्तियायन पार्योका चिरूपण किया 
आर कटद्दा कि इन दोनों मार्गोक्ो तत्वसे ज्ञानता हुआ योग- 
थुक्त योगी तो इन मार्गोर्म मोहित नहीं होता! है, इसलिये 
अर्जुन | तू सब फालमें योग-युक्त दो । आशय यह कि योगी 
अपरोक्षरूपले यह जानता हुआ कि 'ये दोनों मार्ग केवल प्रकृति 
के राज्य ही हैं, मेरे आत्मस्वरूपमें कोई मार्ग नहीं! लब मार्गों 
लोकों व यतियोंको अपने शानद्वारा यहाँ भस्म कर देता दे और 
मदमाते सिंहके समाल प्रकृतिके पिश्नरेको चसमूट फर नफद 
म्लुक्तियदों पाजाता है,उसको कहीं जाना-आना नहीं पड़ता (४३-९७) 
छाल्तमें योगकी महिसा इस प्रकार वर्णुत करते हुए. अध्यायकी 
समाप्ति की, कि वेद, यह, दाव व तपादिका जो पुरय फल्ल वर्सन 
किया गया है, योगी डसकाए भ्रुफ्तमें ही भोग फरता हुआ, इन 
सबके तस्वक्ों जानकर सबके आदि स्थान परमपदको माप्त हो 
ज्ञाता द्वै (8८)। 

इस भ्रकार इस अध्यायकी समालोचनासे भी सगवानके 
बचचनजुसार योग' ( कतेब्यसाहिस्य व फलराहित्य ) का 
डक्त स्वरूप किसी भ्रकार सिद्ध नहीं हुआ । धथा अध्याय 
के अन्तके दो शछोकोंमं योगीकी जो महिमा बन की गई दे। 
कि 'योयी इच मार्यक्रि तत््वको आतता हुआ इतमें प्रोद्धित चहीं 
दोता तथा वेद-यक्षादिकि फलका भोग करता छुआ परम आदि 
स्थानको भाप्त हो जाता है आधुनिक थोगी उस महिमाका पात्र 
सिद्ध नहीं होता ! क्योंकि वह कतेव्य-चुछ्ियुक्त होनेके कारण, कर्म 
का कर्ता है और कर्मफल-त्यागकी भावनाको धारण करनेबाला 
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है । चूँकि कर्ता व कर्वव्य-घुद्धि रखते हुए उलकी भावना केचलः 
फलके सम्बन्ध त्यागमयी है, इसलिये उसको अबश्य इन दोचों 
मसार्गमिंसे किसी एकमें जाना पड़ेगा ओर इन मार्गोर्म मोहित 
डोना पढ़ेगा। इत सार्गोंका बन्धन तो तभी कट सकता था, जबकि 
उसने प्रक्तिके वन्धनको काट दिया होता, क्‍योंकि ये मागे प्रकत- 
तिके राज्यमें दी हैं' ओर प्रकतिसे ही इनका सम्बन्ध. है।। प्रसतिका 
बन्धन तभी कट सकता था, जबकि तत्व-सात्षात्कारद्वारा कै 
च कर्तैब्यादि सब भेद निजानन्दष्मी भस्तीमें इसी प्रकार अपने-आप 
छूट पड़ते, जिस प्रकार शराबके नशेमें प्याला दाथसे छूट पढ़ता 
है। परन्तु हमार आधुनिक योगी तो भेद-दष्टिसंयुक्त है और 
भक्ततिके बन्धनमें कर्तव्यके साथ वँधा हुआ है'। हाँ, इतवा अचश्य 
है! कि उसका कर्तव्य सकाम नहीं किन्तु निष्काम दे, इसलिये 
उसको जैसा शा्ोंसे प्रमाणित द्वोता है, दक्षिणायनमार्यकी प्राप्ति 
दोगी और योग-स्वष्ट द्ञोकर वद पुनराक्षत्तिकों प्राप्त दोगा । जेसा 
गीता (६३७-४१)में निरूपण हुआ है, वह जन्म लेकर फिर योगर्मे 
अग्रसर होगा, उत्तरायय्य मागेसे गया हुआ बह अपुनरशात्चत्तिको 
प्राप्त नहीं हो सकता। उत्तरायण मागेद्वारा तो वे ही थोगी जायँगे, 
जिनको ब्रह्मका परोक्ष ज्ञान हुआ हो और जितकी “कारकी बह्म- 
रूपसे निर्मुण उपासना अभेद्रूपसे परिपक्त हुई हो।जलामाण्ड- 
कयोपनिपत्र्म घणेन हुआ है, ऐसे योगियोंको झह्मलोकरमे अपरोतक्त- 
शान द्ोकर विदेशमोक्ष हो जाता है, घुनराज्षत्ति नहीं होती। पर- 
न्तु इमार आशुनिक योगी तो चूँकि भेद-बुद्धिर्सशुक्त है और 
निष्काम-कर्ता है, निर्मुश-उपासक नहों दे, इसलिये बह उच्तरा- 
थण सार्गका अधिकारी नहीं दो सकता, दृक्षिणायनका डी अधि 
कारी द्ोगा। इस प्रकार योगीकी उक्त सहिमाका पान तो केबल 
पद आत्मस्वरूपस्थित योगी ही हो सकता है; बही मक्ृतिक बन्चन 
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से निकला हुआ है। वही सत्र सणोर्ये साजाद अपने ही आत्ना 
का चमत्कार देखठा है और जीठा हुआ ही मुक्त है। उलकी दृष्टि 
में न क्षोई माने है, त गति है, थ गन्ददय लोक है. थे आना 
है, न जाना के चह तो सदकी खत्ता होता छुआ रूदले निर्लेप है । 
इेह्ैन्डियमतयुडथादि सच पपत्व उसीकी सचाले दृत्य कर रहा 
£& परल्ठु चद आप अकतोा है। सब जर्वत््य उसीसे परे हो रहे 
हैं. परन्‍्ठु चह आप मुह्तन्‍तर्तछ है ऋर डलीते सबके व्गदि पस्म 
स्थावको घाप क्या दे । 


नचम अध्यायकी सम्तालोचना 


अध्टम अध्यायके अच्वर्मे छिल योनकी महिमा वरत कस्ते हुए 
अच्यायक्नी समातति जी गई थी- सचचात्र उसी चोगको साधन व्‌ 
फतलहिंत कथन करनेक्ली प्रतिता डल ऋषध्यापक्ते आरसस्मने 
ऋसाते हैं. कौर कहते हैं-- 

विक्लारके सहित यह अत्पन्द गद्य ज्ञान मैं तुस्त दोष-डछिय्द्वित 
अकछतके लिये कहता हैं. जिसकी जानकर तू डुलरूप संखास्खे 
छूट जायगा । इस विद्याक्ो राजजिया- स्सज्मुदा सामले चर्यत 
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छू 
किया हझ्लौर कद्धा--बह वत्काल पत्वक्ष फल देनेबाली है, पस्म 
पविच है आचरदर्म छलेन हू एवं फर्म अविनाशी देह परन्ठ 
अच्र्यहित पुरुष इसको प्राप्त द करके सेंलासमे हो गिस्‍ते 
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है, अमरूप सर्पकी निवत्ति लष्टिका-प्रहायदि कर्ससे असम्भव 
दी है। इसी प्रकार अधिष्ठानस्वरूप आत्माके शामसे संसार-भ्रम 
अव्यवहित उत्तर क्षणमें दी निद्गवतच्त हो ज्ञाता है, डुःखॉका अत्य- 
न्ताभाव प्रत्यक्ष सिद्ध हो जाता है और किसी प्रयल्षके विना खपत 
से जागे हुएके समान अविनाशी योग तत्वण सिद्ध दो जताई । 
जैसे राजा सप्रमें राज्य नष्ट दोनेसे दारिद्रथ-दुःखसे डुःखी हुआ 
जहकर अपने अटल राज्यको भाप्त कर लेता दि, इसी प्रकार छाव- 
द्वारा अपने आत्मस्वरूपमें जागकर जीव अधिनाशी योगयको प्राप्त कर 
जाता दै, कर्सद्वारा जिसकी प्राप्ति असम्भव है। इसी लिये श्ञानको 
प्रत्यक्ष, अविनाशी फलदायक और आचरणर्म खुलेन वरोन किया 
गया। 
इसके उपरान्त संगवानने अपने सखरूपका ज्ञान वर्णन किया 
आओऔर कट्ठा--यह जमत्‌ मुझसे परिपूर्ण हैः और मेरे आश्रय ही 
स्थिव है; परन्तु वास्तवर्म में जगत्‌का आधारभूत होता हुआ भी 
मुझमें इसका कोई लेप नहीं द्वि । जिल भ्रकार वायु आकाशके 
आश्रय विचरती हुईं भी आकाशको छू नहीं सकती, इसी प्रकार 
मैं जगतसे निलेप हूँ ( ४-६ )। भेरेको प्राप्त न दोनेके कासणकरप 
के क्षय सब भूत मेरी पक्ृतिमें ही लय होते हैं और कल्पके 
आदिम में उनको फिर घकृतिसे उत्पन्न कर देता हूँ। इसी प्रकार 
अपनी प्रक्ृतिको श्र्लीकार करके यह उत्पत्ति-लयरूप व्यवहार मेरे 
डा बारस्वार होता रद्दता है, परन्तु घद मेरेको कुछ भी स्पर्श नहीं 
करता (७-१०)। तत्पश्चात्‌ चार प्रकारके पुरुष वर्णन किये और 
कहा--प्रथम, सूढ' पुरुष तो मेरे उल परम भावकों न जानते 
, हुए मुझे मह्॒प्य-शरीरधारी दी मावते हैं, अतः ऐसे अक्लानी 
आखुरी प्रकृतिवालोंके सब आशा, कर्म व ज्ञान तो दुथा ही दें। 
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दूसरे, महात्मजन मुक्के सूतोंका आदि च अब्यव जानकर अन्य 
मनसे भजते हैं और निरन्तर सुझे ही नमस्कार करते हुए एवं 
अक्तिपूक मेर( ही कीतेन करते हुए मेरी उपासना करते हें । 
तीसरे, शानीजन ज्ञात-यक्षके द्वारा नानारूप इस संखारमें अनाना- 
रूपसे सेरा ही भजन करते हैं,अर्थात्‌ नानातस्ट्रॉ्मे एक ही जलके 
समान मुझ सर्वात्माको भजते हैं। इसके डपरान्त उस घानयक्षकी 
सामग्री चर्णुनकी और कद्दा कि अखिल खंसायका पिता, माता|व 
थाता मैं ही हूँ और 3*कार एवं वेद भी मैं ही हैं । सम्पूरो जगत्‌की 
धरत्येक गति, संसारका मो, प्रभु निवास, शरर एवं उत्पत्ति-प्रलय 
मैं ही हूं। में हो तपाता हैँ, में ही चर्षाता हैं और जो कुछ भी सत्‌- 
असत्‌, अस्तत-स्त्यु एवं भाव-अभावरूपसे व्यवद्दाय किया जावा 
है,बह सब मैं ही है।इस प्रकार क्ान-यज्ञक वरणुन किया।चीये, 
अत्य शकामीजत जो यज्ञोंद्वास मोगोंके रूपमें दी मुझ सुखस्वरूप 
को पानेकी इच्छा करते हैं, वे पुएय अभावसे देवलोकम दिव्य भोगों 
को भोगले हैं और पुएयोके क्षीण होनेपर फिर मर्त्यलोकमें मिस 
दिये जाते हें । इस प्रकार वे काम-कामीज्ञव आवागमनको ही 
प्रमद्दोते हैं ( ११-२१ )। आशव यह है छवि दस प्रकार चार प्रकार 
के महुष्य कह्दे गये, सूढ, जिशासु, शानी तथा सकामी । यद्यपि 
थे सभी अपनी-अपनी भावताके अदुसार मुझ छुखखरूपकों ही 
पानेके लिये भिन्न-भिन्न रीतिसे यत्ञ करत्ते हें और सबका ध्येय 

भी मैं सुखखरूप दी द्वीता हूँ, तथापि डनकी भावनाके भेद कस्के 

उनको भिन्न-भिन्न गति घाप होती हैं। उतसेंसे भो अनस्यरूपसे 

मेससिंतत कस्ते हुए मेरी उपासना करते हैं, उनको तो मैं साज्ञात्‌ ही 

पाप द्वो जता हैं और उन्ता योग-च्षेम चलावा हैँ।जो मक्त अन्य 

देबताओंको अरद्धापूर्वक पूजते हैं वे भरी वास्तव पूजा तो मेरी ही 

फरते हैं, क्‍योंकि देवताओंके रूपमें मी मैं ही होता हैं, परन्तु उनका 
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बद्द पूजन अविधिपूर्वक है । जो सकाम यज्ञादियें प्रव॒त्त होते हैं. 
उन सब यश्लोंका अधियश व भोक्ता भी में ही होता हैं, परन्तु काम- 
नावशात्‌ ये सुझे तत्वसे नहीं जानते, इसलिये वे फिर गिरते हैं. 
सारांश जो-जो जिस-जिस भावनासे छुझेः भजते हैं वे मेरे उसी-उसी 
ऋूपको प्राप्त दोते हैं. । अर्थात्‌ देवतापरायण हुए: मेरे देवरूपको; 
पिछपरायण हुए मेरे पितरूपको, भूतपरायर हुए मेरे भूताकार- 
रूपको तथा भुक सब्थिदानन्द्परायण हुए मेरे साक्षात्‌ खरूप 
को ही प्राप्त कर जाते हैं. ( २२२५ )।॥ 
इसके उपराब्त अपनी पृजाकी साधारण विधि चतलाई और 
कद्ा--भक्तिपूवेंक फम-स-फम फल, फूल अथवा जलादि जो कुछ 
भी झुझे दियाजाता दे वद्द मैं म्मपूवेक अदरक रता हैं। इसलिये 
जो कुछ किया जाय, खाया जाय, दिया ज्ञाय तथा यज्ञ-तपादि जो 
कुछ भी किया जाय, चद सब मुझे दी फ्यों न अपर कर दिया 
ज्ञाय! यहाँतक फि अपने फर्ठस्व-भावको भी मेरे ऊपर न्यीछावर 
कर दिया ज्ञाय । इस प्रकार तू संन्‍्यासरूपी योगसे युक्त-चित्त 
हुआ शुभाशुभ कर्स-चन्धत्तोंसि छूटकर सुझ्के दी पा जायगा ( दैद 
२६ )। फिर कह्ा--मैं सबमें समान हूँ, मेशा न किसीसे राय द्दै 
न द्वेष, परन्तु जो मुझे भक्तिपूवेक भजते हैं: थे सो मेरेमें और में 
उनमें परस्पर अभेद्रूपले स्थित होते हैं । यहाँतक कि कोई डुरा- 
चारी भी क्यों न हो, परन्ठु जो अमन्प हुआ मुझे भजता है उसको 
खाधघु द्वी जानवा चाहिये, घह शीघ्र ही धर्मात्मा हुआ शाश्वत शान्ति 
को भराप्त कर जाता है, क्योंकि मेरे भक्तका नाश नहीं दे। स्त्री 
चैश्य, शद्ध चाहे कोई भी पापयोनि क्यों न दो; वे भी मेरे भजनके 
भभावसे पराम गतिको धाप्त हो जाते हैं। जब ऐसा है, फिर पुरय- 
चान्‌ प्रह्मण तथा राजर्पि मेरे भक्कोका तो कहना ही क्‍या ह्दैः 
इसलिये अनित्य संसारको प्रात करके मेय भजन दी खार है । 


मच भोता-दर्षण 























अज्जैन ! तू यहातक मेरे परायण हो कि अपना-आपा त्यागकर 
त्तेद प्न मेरे ही रूप हो जाय, अतः तू मेरी ही प्रीति, मेरा ही 
पूजन ओर मुझे दी नमस्कार कर । इस प्रकार मेरे पसयण इआए 
अपने-आपकी सुरूमें मित्ञाकर तू सुझे! ही पा ज्ञायगा (२६-३४) 
इस प्रकार इस अध्यायमें अपने खरूपमें योग प्राप्त फरनेके 
लिये संसाएसे अर्संग अपने शुद्ध एवं सर्वरूपका धान वथा अपनी 
अनन्‍्य भक्तिका निरूपणु किया गया भगवद्दचनासुसार योसकी 
प्राप्तिके लिये 'कतेव्य-चुछि' कहीं न तो हेतुरूपसे ही निरूपणु की 
गई ओर न योगके स्वरूपमें ही इसका प्रवेश पाया गया । बल्कि 
अथक्ष शल्ोकर्मे ही अशुभरूप संसारखे छूठनेके लिये शान-विशान 
को ही छेतुरूपसे कथन किया भया। सत्य तो यह है कि 'कर्तव्य- 
धुछि' अपनी विद्यमाततामें योगके वज्ञाय अपने आत्मस्वरूपखे 
'वियोग ही रखती है' । जवतक कतैव्य-बुद्धि वियमान है, न अनन्य- 
भक्ति ही आ सकती है और न सर्वात्मज्ञान दी प्राप्त दो सकता 
है. । क्‍योंकि 'कतेब्य-चुद्धि! अपने खरूपखे अहं-कर्दृत्वाभिमानको 
गलित करनेमें समर्थ दै ही नहीं, बल्कि उसको स्थायीरूपसे 
स्थिर रखनेवाली है' और यह “अहं-कर्तेत्व' ही एकमान्न थोगर्मे 
प्रतिवन्‍्धक दै । 'मुक्पर अम्ुक कतंव्य है” यह भाव कर्दत्वः 
मिमानके सूलको डखाड़नेवाला नहीं हो सकता, धल्कि जल-सिश्चन 
के समान उसको हरा-भरा रखनेवाला ही है, जोकि सब अनर्थो 
का घूल है।चद्य पि निष्काम-कर्तव्य-चुद्धि सकाम-कर्तव्यके सूलको 
तो डखाड़नेवाली है, परन्तु साथ ही अनस्य-भक्ति व सर्वात्म-ज्ञान 
में म्रतिवन्‍्धक भी दै। खकाम-कर्तैब्यले छूटनेके लिये निष्काम- 
कर्तेव्प जितता आवश्यक है, अनन्य-भक्ति तथा सर्वात्म ज्ञानके 
लिये विष्काम-कर्तेब्य-चुद्धिका त्याग भी उतना ही ज़रूरी है। 


दह्स अध्यायकी समाऊछोचना 


दशम अध्यायके आरम्समें भगवानने योग-आ्राप्तिके निमित्त 
फिर अपने खरूपका ज्ञान वणव किया और कह(-महाबाहो! 
मेरे परम बचन तू फिए भी श्रवण कर, जो मैं तेशी हितकामना 
से तुझ्न प्रीतिमानको कहूँगा । मेरी उत्पत्तिको न देवता जानते हैं 
न महरविल्‍गण, क्योंकि में फया देवता और कया महर्षि सभीका 
आदि कारण हूँ | जो मुझ अजन्मा, अनादि एवं लोकोंके महेश्यर 
को तक्ष्बसे ज्ञानता है, बह महुष्योमे ज्ञानवान, सव पत्पोंसे छूट 
जाता है । बुद्धि, ज्ञान, अम्ूढ ता, क्षमा, सत्य, दम, शम्, खुख, 
डुःख्र, उत्पत्ति, प्रलय, भय, शअ््षय, सप्तता, सन्तोष, तप, दान, 
कीर्ति और अकीर्ति, इत्यादि सब भाव परणियोंमें मुझसे ही 
उत्पन्न होते हैं, अर्थात्‌ सब भावोंकी साज्षीरूप सचा में ही हूँ । 
सप्त महर्षि और मन्यादि मेरी ही भावरूप सत्तासे उत्पन्न हुए हैं, 
परन्तु मुझमें उनका कोई लेप नदों है । इस मेरी विभूति को, कि 
सर्वे संखार मेरा ही चमत्कार दै और इस मेरे योगको, कि मैं 
'सबसे निलेंप हूँ, जो पुरुष तत्त्वले जानता है वह निस्सस्वेद सुसमें 
निश्चल योग प्राप्त कर लेता है।मैं ही सबकी उत्पत्ति हैं और सब 
ऋुभासे दी चते रह्य है, ऐसा मानकर भावसंयुक्त बुद्धिमान ज्ञानी- 
जन मुझे भजते हैं। जिल्दोंने अपने चित्त व प्राशोंको मद्गुप दी बना 
दिया है, जो परस्पर मेरा ही कथन व बोधन करते हुए भुझर्मे 
हो स्मते हैं और मुझमें ही सन्तुष्ट हैं, मुझमें इस प्रकार निरस्तर 
युक्तणव॑ प्रीतिपूौवक भजनेवालोंको मैं वद बुद्धियोग प्रदान कर 
देता हूँ जिससे घे सुझे प्राप्त कर जाते हैं। उत्तपपर अज्ञकस्पा 
करके में उनके अक्षनजन्य अस्थकारको पअकाशमय तत्त्व-शानरूप 
दीपकसे नष्ट कर देवा हैं (१-११)। 


श्द्८ गीता-दर्पय 








उपयुक्त भगवद्दचनोसे यह विषय विविवाबुरूपसे स्पष्ट द्वो 
जाता है' कि भगवानके खरूपमें योग फेघल उनके स्थरूपके तत्त्व- 
शानद्वारा दी सम्भव दे, अस्य निष्काम-कर्मादिको यहां गति नहीं 
है । यदि भगवान्‌को अपने स्वरूपमें योग पानेफे लिये साक्षाव- 
रूपसे निष्काम-कर्म भी इए होता तो अवश्य इस स्पलपर इसका 
किसी प्रकारसे निर्देश करना चाहिये था । परन्तु इसकी ओरसे 
सवयथा अलग॒ुद्धि, इस दिपयकी स्पए्ट दलील हैः कि इस योगमें 
निष्काम कर्मका साक्षात्‌ कोई उपयोग नहीं है। इस योगके 
अधिकारी प्षी वे ही चर्णुन किये गये हैं, जिन्होंने स्वेथा अपने चित्त 
थ भाण भगवानको निवेदन कर दिये हों, केंचल कर्तव्य-चुद्धि 
ओर फछ त्याग ही पर्याप्त नहीं माना मया (छो० ११ इतना ही 
छुच्छ त्याग भगवानके लिये सन्वोषप्रद नहीं है, बल्कि वे तो 
छापने खरूपमें अभेद ( योग ) पएनेके लिय चिस ब पाणोकी बलि 
मॉयते हैं । ऐसा होनेपर दी वे शावरूपी दीपकसे (कर्मादिखे 
जहों ) अज्ञाचरूप 'अम्धकायको नष्ट कऋरनेका बचन करते 
हैं. (१०-११)। 

अगवानके उपर्युक्त बचनोंपर अर्ज्ुनकों सन्‍्वोष छुआ, उस 
की असम्मावना निवत्त हुईं और उसने अ्रद्धापृर्षक स्वीकार 
किया फ़ि निससन्‍्देह आप परत्रह्म, परमधाम, परमपवित्र एवं 
शाश्वत पुरुष हैं ओर दिव्यखरूप, बेबताओंके आदि कास्ण, 
छजन्मा व विशु हैं। ओर कहा कि आपको देखर्ि सांस्व, 
अज्वित, देवल और व्यास्ादि ऋषि मी ऐसा दी चणुल करते दें 
चथा स्वथ आप भी श्रीमुखसे सुझे ऐसा हो कथत कर सटे हैं। 
इसलिय केशव । जो कुछ भी आप मुझे कथन कर रहे हैं, मैं 
बह सब सत्य मानता हैं। भ्रगबन ! सिस्सत्देद् आपके स्वदूपको 
न देवता जाचते है ओर न दानव, किन्तु स्वयं आप दी आपे करके 


'दशम अ्रध्यायकी समालोचना २६६ 

















अपने-आपको जाननेमें समथे द्वीते हैं। श्र्थात्‌ जिस प्रकार चज्ष- 
द्वारा रूप देख जा सकता दे, उसी प्रकार आप ' किसी साधन- 
-दाश जाननेमें नहीं आते | ज्ञानका.फल केवल अज्ञान-सिदधत्ति ही 
दे, आपको ज्ञानना ज्ञानका फल नहीं हो सकता। छानद्वार 
अक्षान निश्वत्त होनेपर अपने-आप करके ही आप जाने ज्ञा सकते 
. दैं,किसीसाधनद्वाय नहीं । इस प्रकार आप फलं-व्याप्तिके विषय 
. चहों; किस्तु ब्रूत्ति-व्याप्तिके दी विषय दोोते हैं। इस लिये देव ! 
आएं अपनी उन सम्पूर्ण दिव्य विभूतियोंका मुझसे वर्णन कौजिये, 
कि जिन विभूतियों दा आप इन सर्व लोकोर्मे व्यापकर स्थित हैं। 
योगेंश्वट ! आपको खदए चिन्तन करता छुआ आपके सर्वरूपको 
में कैसे आनूँ ! और आपसे सर्वरूपको न ज्ञानता हुआ, किस- 
किने विभूतिरूप भावोंमे आप मेरे ठारा चिन्तत करनेयोग्य हैं १ 
“इस अकार अपने योग व विभूतिका बिस्तास्से फिए वर्णन करें; 
' क्योंकि आपके अमस्ततरूप वचनोंको सुनते-खुसते मैं ठप्त नहीं 
'' होता हूँ ( १९-१८) ४ 
.. . इस पर भग्रवानते दया फरके जो पुरुष एकाएक उनके 
7. संर्वेरुषकों जाननेमें असमर्थ हैं, उनको अपना खवेरूप जामनेमें_ 
|. 3, इच्चियादि प्रंमा्योद्वारः मिस पदार्थका अपनेसे भिन्न रूप करके शान 
* हो, पह ज्ञान 'फ्-व्यात्ति' कहलाता है। २, मिस शानमें ृत्ति धटादिके 
_ समान बिय्याकार न.दो सके, किस्त विपयके आश्रय आपरण-मंग हो ध्ृत्ति 
* का केवल मयोजत हो और विषय अपने प्रकाश करके स्वेवंप्रकाश हो, घह 
._ जैन उक्तिन््यात्ति' ऋद्वाता है। इस प्रकार आत्माकार वृत्तिका प्रयोधद 
+ आत्माको प्रकाश करना नहीं है, केवल भात्माके आश्रय रहनेवाले अज्ञानका 
. ,अजेरखे-मह्ठ ही बुत्तिका प्रयोजन होता है, इसलिये यह शान इति-्याक्ति- 
*.... रूप है, क्योकि आत्सा अपने अकाश करे स्वयंप्रकाश हे, किसी भी इचि 
"का विषय नहीं ।' 
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उपयोगी अपनी उन झुख्य-मुख्य विभ्ूतियोंका स्छोक १६ से ३८ 
तक धर्णत करके वतलाया, जिससे उन मुख्य-सुख्य विभृतियोंमें 
भगवानका चिन्तन करते हुए वे सर्वरूपोंमे दी उनका दशेन कर 
सके और अन्त कटद्दा कि अर्जुन |! जितना कुछ भी संलारमे भूत- 
ज्ञात है, उन सबका बीज मैं ही हैं, चर अथवा अचर ऐसा कोई 
श्रूत दै ही चह्ढीं जो मेरे बिना स्थित हो। परंतप । मेरी दिव्य- 
विभूतियोंका अन्त है दी नहों, यद् विम्रूतियोंका कुछ विस्तार 
चेरे प्रति लक्यरूपसे कद्दा गया है। जो कुछ भी संसारमें विभूति- 
मान, ऐश्वयेवान, कान्तिमान, अथवा सत्तावान दृष्ट आबे, बह सब 
भेरे तेजके किसी अंशले ही उत्पन्न हुआ जात | अथवा अज्छैन ! 
बहुत जाननेसे क्या प्रयोजन है, तू इतना ही जान जे कि सम्पूर्ण 
जगव॒की मैं अपने एक अशसे ही घारण करके स्थित हैं अर्थात्‌ 
यद्द सम्पूें जगत सु अचल्तके किसी एक अंशमे ही स्थित है. 
सो भी झुझको किसी प्रकार रुपश नहीं करता ( ३६-४२ )॥ 


इस प्रकाश भगवानले इस अध्याय योगके निमित्त अपने 
स्वरूपका शान वरणोत किया ओर जो सववे रूपोर्मे सगवासको देखने 
में असमर्थ हैं, डलके लिये मुख्य-मुख्य दिव्य विभूतियोंका चर्णुनन 
किया, जिनके आश्रय वे से रूपोर्पे ही भगवानका दर्शव करते 
हुए अपने परिच्छिन अहंभावसे छूट जाएँ ओर उनके स्वरूपमें 
अभेदरूपले योग पा आएँ । आधुनिक योगकर इस अध्याय भी 
कुछ पता न चला, न उलकी साधन-कोटिमें ही गणना की गई 
आर न फत्न-कोटियें ही डसको स्वीकार किया गया। 





एकादश अध्यायकी समालोचना 


दशम अध्यायमें भगवानके विभूति-योगको अवण कर इस 
अध्यायके आरस्भों अज्जुनने कद्दा--मेरे ऊपर अज्भमह करनेके 
लिये आपने जो पस्म गुद्य श्रध्यात्मविपयक बचन कह्दे उनसे मेरा 
यह अपश्लान नष्ट हो गया है। कमलनयन! आप ही भूतोंके उत्पत्ति- 
प्रलय-स्थान हैं, ऐसा मैंने आपसे अवण किया और आपके अवि- 
नाशी माहात्स्यको भी जाना। परमेश्वर | मेला आपने वन किया 
है. बह सब यथार्थ ही दै, परन्तु मैं आपके उस ऐश्वये एवं रूप 
को साज्षात्‌ देखनेकी इच्छा करता हैँ। प्रभो! यदि मेरे द्वारा उस 
रूपका दर्शय झाप शक्‍्य मानते द्वों तो अपने उस अबिनाशी 
रूपका मुझे द्शव कराइये ( १-४ )। 

इस पर भगवानने उसकी प्रार्थनाकों स्वीकार किया और 
कहा--हाँ, भारत ! आदित्य, बछ्छु, रुद्रा५दि और वहुत-से पूर्व 
अदए झाश्चयोंको, चराचर सम्पूरे जगतकों और जो कुछ भी 
ठम देखना चादते हो बढ सब यदाँ एक जगह ही एक जित देखो । 
परन्तु इन रथूल नेचोंसे तुम देख नहों सकते, इसलिये मैं तुमको 
दिव्य नेत्र प्रदान करता हूँ ( £-८)। ऐसा! कहकर श्रीयोगेश्वर 
इरिने अर्जुनको अपना परम रूप व ऐश्वर्य दिखलाया ओऔर उस 
रूपकी भद्िमा सश्षयने ध्तराष्ट्रके प्रति वन की (६-१४ )। 
दिव्य नेत्र प्राप्त करके अजुनने जेसा-जैला भगवानका रूप देखा/ 
वैसा उसने भगवानके प्रति घन फिया कि मैं आपके विराट्ू- 
शरीरमें अम्ुुक-असुक आश्र्यमय रूपोंका दशेन कर रहा हैं और 
डनको नमस्कार कस्फे कदा--मुझेः वतलाइये कि थह उम्ररूप 
आप कौन हैं? मैं आपके आदि स्वरूपको तच्वसे जानना 
चाहता हूँ, क्‍योंकि में आपकी इस प्रत्नत्तिको नहीं जानता ( १४ 
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३१ )। इस पर भगवानने उसको बतलाया कि मैं लोकोंका नाश 
फकरनेयाला वढ़ा-चढ़ा काल हैँ और लोकॉको समेटनेके लिये दी 
वह प्रचूच् हुआ हैं, जितने कुछ योधा इस सेनायें खड़े ह॒प्ट हैं, 
तेरे सिया ये फोई भी न रहेगे, फ््योंकि ये सुभा कालस्वरूपक 
हाय पहले दी धए दो चुके है। द्‌ वो केवल निर्मिचमात्र वन 
कर खट्दा हो; मुफ्तमें ही यशक्तो श्रात्त फर ओर शच्चुओंको जीत 
कर शाज्य-सम्र झ्धिका भोग कर ( ३९-३४ )। 

इस पर अर्जुनने भगवानके खरूपका वर्णन करते हुए 
उनको चतस्कार तथा बन्दना करके उनसे क्षमालआर्वना की, कि 
आपके धसस्तव स्वरूप व महिसाको नं जानकर ओर आपको एक 
ब्यक्तिधारी सता मानकर हँलीऊक तोरपर विद्वार, शब्या, आसन; 
तथा भोजनादिके समय मेरे छारा जो कुछ आपका अलत्कार छुआ 
हो,डसके लिये,आप मुझे क्षमा करें । इस प्रकार शअनेकश' चेमा- 
प्रार्थना कर कहा कि आयके अपूर्वदए रूपको देखकर में दर्षित 
होता हैँ ग्रीस साथ ही भयसे मेरा मन भी व्याकुल द्वो रद्दा है,इ्स 
लिये आप मुफ्े अपने उसी चतुर्सुजी रूपका दर्शन दीलिये(६५-८६)॥ 

इसपर भगवानने कहा--अपने आत्मयोगसे सुकप< प्रसन्न 
होकर मैने अपना परम तेजोमय रूप छुकको दर्शच फराया दै,मोफि 
तेरे सिद्ा पदले केई भी चहीं देख पाया दे । कुरुप्रदीर अर्जुत ! 
वेदाध्ययच, यज्ञ, वान, यदधतनले कर्म ओर: उम्र तपोंछास सी मैं तेरे 
सिवा संसासमे ऐसे रूपोर्म देखे जानेको शफ्व नहों हूं ! इललिये 
मेरे इस विकराल रूपको देखकर तू व्याकुज्त न दो और फिर 
भेरे उसी चतुभुजी रूपका दर्शद कर । इस प्रकार ससवानले 
भयभीत अज्जैचको आश्याक्षन दिलाया और फिर अपने उसी 
सम्षिरूपमें प्रकट हुए ( ८७-५० )॥ 

इसपर भगवानके सरौस्थ माउुपी रूपका दर्शन पाकर अर्जुन 


। दश अध्योयकी समालोचता श्र 


को शान्ति मिल्री और चद अपने खमावकों घाप्त हो गया। फिर 
अगबादने कह्ा--अर्जुन ! सेरे जिस अति दुलभ रूपके तुमले 
ववशन किये हैं, डसे देखनेकी देवता भी नित्य आकांक्षा करते हैं, 
'प्रस्वंतु'देख नहीं पाते । जिसे प्रकारसे तुमने मेरा दर्शन पाया है, 
जस प्रकारते न मैं वेदोद्वरए देखे जानेको शक्य हैँ, न तपसे, न 
' चानसे और न यहोंद्ाय ही देखे जानेको समर्थ हैं। केवल अमन्य 
, * भक्तिद्वाय दी मैं इस प्रकार तस्वसे देखा और जाना जा सकता हूँ 
/ तथा अपने खरूपमें प्रवेश पाय| जा सकता हूँ।इसलिये पाएडव ! 
जो पुरुंप फंदेत्वादि-संगले छूटा हुआ मेरे ही लिये सब कुछ ऋर 
: उंड्ा है, भेरे दी पराग्रण दे, केवल मेरा ही भक्त है और जो 
सब अूंतोमे समतादष्टि करके निर्बेर द्वे, बह्दी मुझे भरत कर 
“सकता हैः (५१-५५ )। 
: .स प्रकार इस झध्यायमें अपने स्वरूपमें अवेश पानेके लिये 
- भैगबानने केवल अपनी अनन्‍्य भक्तिको ही साधनरूपसे वर 
.. किया, कर्तैव्य-चुद्धिरुप आधुनिक योग यद्दाँ भी शल्य ही रहा। 
बल्कि एल्नोक ४प्मे कर्मका खसडन ही पाया गया, कि कर्मा दि व 
पाविद्वारा मेरे इस रूपका दर्शन कोई सद्दी कर सकता । स्मरण 
अन्य भक्ति व तत्त्तव्ञाव वीज्ञाडुर्बत्‌ परसुपर साधन- 
दोनेसे अभेद्कूप दी हैं, इनका पररुपर भेद नहीं है। हाँ, 
: प-छुद्धि "व. अनन्‍्य भक्तिका अन्धकार-प्काशके समान 
: परस्पर विसेध है, दोनों एक कालमें एक अधिकरसुमे नहीं रद 













; सकते. नयादपश कक 

:.... ... ह्वादश अध्यायकी ससालोचना 
पकादंश अध्यायके अन्तमें मगवानने अपने स्वरूपमें प्रकेश 
; 'पानेके लिये: अपली अनन्य भक्तिको दी एकमात्र साथन कथन 
॥ या डस अलनन्य भक्तिकी इस प्रकार मद्दिमा छुनकर अर्जुनने 
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इस अध्यायके आरम्भ भक्ष किया--भगवन्‌ ! जो भक्त इस 
घकार निरन्तर आपके सगुणरूपमें जुड़े हुए आपकी डपासना 
ऋरते हैं. शोर जो दूसरे आपके अधिनाशी इत्द्रियातीत निर्येण- 
रूपको उपण्सले हैं, उन दोनोंगे अत्युद्तम योगवेत्ता कौन हैं, खो 
क्ृपाकर फद्दो (१)? 

इसपर भगवानने उत्तर टिया--जझ्ञो मेरे समुणरूपमें मनकों 
पकाग्न करके नित्य ही मेरेमें छक्त हुए मेरी उपासना करते हैं 
आर जो पयम भ्रद्धाले चुक्क हैं. वे मुझे अति शेेष्ट योगी मान्‍्य 
हैं। और जो छुरुप मेरे अविनाशी इन्ट्रियातीत स्वरूपकी, जो 
सर्वन्न व्यापक, अचिन्‍्त्य कछूटस्थ ब अचल है, इन्द्रिय-समुदाय 
को रोककर सर्वत्र समवुद्धि और सर्व भूतोके हितमें रत रहकर 
डपाख्नना करते हैं, वे तो झुझे प्राप्त डोते ही हैं। एसन्तु मेरे 
अब्यकस्वरुपमें भ्ासक्त चिचवालोंको क्लेश अधिक होता है+ 
क्योंकि वेहवातोंद्वएय मेरे अव्यक्तस्वरूपमें गति बढ़े दुःखले प्राप्त 
होती है। अत' ज्ञो अपने सभी कर्मोंका मेरे सशुशरूपमें त्याग 
करके मेरे परायण हो रहे हैं और जो अच्तत्य धोगरद्वारा भेरा 
ध्यान करते छुएए मेरी डपसना करते हैँ, मेरी अचन्य भक्तिद्वारा 
देहाभिमाग शिथिल हो जानेके कारण उन मेरे समुणरूपमें 
आखतक्त चिंचवाल्नोंकर में भ्ृत्युरूप स्स्तए०समुठ्से तत्काल उद्धार 
कर देता हैं । इसलिये अर्जुन ! तू मेरे सगमणरूपमें ही मन टिका 
ओर मेरेमें ही बुद्धि प्रवेश कर, इसके उपरान्त तू तिस्सनदेद 
मुसुमे ही निवास करेगा (२८) । 

इन भगवद्धाचनोंका आशय यह है कि भगवानके अव्यक्त 
इन्द्रियातीव पदमें डेहामिमाचके कारण प्रवेश पत्ता अधिक डुप्कर है. 
आर खग्ुशुरूपकी प्रेमाभक्तिद्दाय कृतोपास्ति होनेपर देदांभिमाद 
खुखेब गलिव हो ज्ञावा है। पममें कुछ ऐसा डी आकर्षण है. कि 
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चह अपने पेसपातज्रपर आपेकी तत्काल बलि चढ़वा लेता है.। जब 
मिथ्या सांलारिक ख्वी-पुआादिके प्रेममें ही इतना आकर्षण हे कि 
अेमकालमें उनके लिये अपना-आपा विस्मरण हो ज्ञाता है, सथ . 
सत्य धेम यदि सत्यस्वरूप परमात्माके प्रति हो तो आपेका खोया 
जाना कोई बात हीनहों दे' चूँकि सम॒ण प्रेमद्धारा आत्म-निवेद्व 
झुलभ है और आत्म-निवेद्नद्ाय ही निर्गमुणस्वरूपमें भवेश शकय 
है, इसीलिये सगय भक्तको 'युक्ततम' कद्दा गया है। इसका यह' 
तात्पर्य नहीं कि सग्मुण व निर्गृण उपासना भगवत्‌-प्राप्तिके मिश्न- 
भिन्न मार्ग हैं, किन्तु मागें तो एक ही है' केबल सोपानोंका भेद्‌ 
है। अर्थात्‌ ससुए सोपानपर आरूढ हुए. बिना ही निर्शुण सोपान 
पर आरूढ दोना कठिन है; इसीलिये समुण उपासनाको अत्यु: 
प्तम और निर्मुण उपासनाको कण्ठटतर कहा गया है| 

इसके उपरान्त भगवानले फदछ्ा--यदि तू अपने सित्तको मेरे 
संग्र॒णरूपमें इस प्रकार स्थिर करनेमें समर्थ नहीं है तो अभ्याल 
के द्वाय मेरे सगय॒शरूपकी प्राप्तिकी जिशासा कर, अर्थात्‌ चित्त- 
घुक्तियोंका प्रवाह वास्स्वार मेरे समुणरूपमें चालू कर-। और 
यदि त्तू इस प्रकार अभ्याल भी न कर सके, तो मेरे निमित्त 
कर्म करनेके परायण हो; मेरे अर्थ कर्स फस्ता छुआ भी तू मेरी 
पराप्तिरूप खिद्धिको पा ज्ञायमा ( ६-१० )। 

स्मस्ण रहे कि ्छोक १० में भमवावने सदर्थ फर्म” का जो 
निरूपण किया है, उसका तात्पये यह दै' कि भगवानकी प्रापिके 
लिये श्रच॒णु, कीतेन, स्मण्ण, अर्चन एवं चनन्‍्दनादि भक्तिके अज्ञोंमे 
प्रदत्त हुआ जाय और यह उनके लिये लोपान-कमले भगवानने 
चतलाया है जिनके मन-बुद्धि व्खोक ८-के अज्ञुखार भ्रगवानके 
सगुणरूपमें स्थिर नहीं हो सकते तथा ब्छोक £ के अछुसार जो 
भगवानके समशणरूपमें मन-घुद्धि स्थिर करनेके लिये अभ्यास 
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भी नहीं कर सकते । इससे सिद्ध है कि इस 'भगवदथ कर्स! 
का फल भगवानके सगुणरूफमें मत-बुद्धि स्थिर करनेके निमित्त 
उपयुक्त अभ्यास दी है। अभ्यासका फल सम्णरूपके घ्यानद्ार 
मन-बुद्धिकी स्थिरता द्वे। सगमुणरूपमें मत-ुद्धिकी स्थिस्ताका 
फल वेदएभिमानकी शिथिलताह्वाय निर्मुणस्वरूपमें प्रवेश पाना 
डै और यही वास्तविक योग दै । 

तत्पम्धात्‌ भगवानने कहा--यदि तू मेरे योगको आश्रय 
करके ऐसा भी नहीं कर सकता, अर्थात, सद्थ-कर्थ' भी नहीं 
कर सकता तो अपने मतको जीतकर अपने सभी कमोका 
फल स्याग कर, अर्थात्‌ कोई फल द्वी न रुख (्छोक १६)। 
आशय यह है' कि जो पुरुष लोक १० में कहा हुआ भगवदथ- 
करे भी नहीं कर लकता, उसके लिये यह निम्न सोपान दे कि 
घद कम-से-कम इतना तो करे कि अपने सतको जीतकर और 
डले संसारकी ओर न जाने ठेकर अपने खब फर्मोका ख॑ंखार- 
सस्वन्धी कोई फल दी न रक्‍ले और यही आश्ुनिक योग है! 
इस प्रकार जब संसाससस्बन्धी फल्र-स्याग होग।, तव चह स्वछ; 
ही भगवदथै-फर्ममें वदल सकता है ल 

इस प्रकार सो पनोंका निरूपण करके भगवानने फिर उनको 
स्पष्ट करके चतलाया कि अस्याससे शान (अर्थात्‌ भगवानके ख- 
रूपका परोज्-शान ) श्रेष्ठ है। झ्लले ध्यान ( अर्थात्‌ लछोक ८ 
के अद्युसार भगवानके खरूपमें मन-बुद्धिको स्थिर करता ) भेष्ठ 
हे, जब भगवानके खरूपका परोक्ञ-ज्ञान होगा, तथ उसके 
अजुसार ही ध्यान हो सकता दै। ध्यावसे करे-फल-त्याग (अर्थात्‌ 
स्छोफ एव के अनुलार मयवानमें अपने सर्व कर्मोका त्याग करके 
अपने कर्देत्वाशिमतको गलित कर देना ) श्रेष्ठ है और इस 
च्यागसे ही परम शान्ति सिल्ल सकती है। 
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' यहाँ 'कर्स-फल-त्याग' को जो ध्यानसे श्रेष्ठ कहा गया दै। सो 
यदद 'कर्म-फल-त्याग' छोक ११ उक्त कर्सफल-्याग ( अर्थात्‌ 
आधुनिक योग ) नहीं है.। क्योंकि इस फल-ध्यागक्ो तो मगवान्‌ 
ख्छोक ८, ६ व्‌ १० में कटे हुए ध्यान, अभ्यास व मदर्थ-कर्मसे 
भी निम्न कोटिमें गणना करते आये हैं, फिर यही फल-स्याग 
ध्यानसे श्रेष्ठ फैसे कहा जा सकता है! किन्तु यदोँ 'कमे-फण- 
त्याग! का आशय तो शोक ५ उक्त 'कर्म-संन्यास' से दै, जिसमें 
कर्ता, कर्म व फल समीका त्याग दो जाय और यही ध्यानसे 
श्रेष्ठ दो सकता है । अपने फर्तापनकों संगुणरूप भगाानमें 
लय कर देना, यहाँ यही 'फर्स-संन्यास' है और यही ध्यानका 
फल हो सफता दै । 

इसके उपरान्त भगधानने ्छोफ १३ से १६ तक उस पुरुषते 
लक्षण निरूपए किये, जो उपर्युक्त रीतिसे शान्तिको प्रात हुआ है' 
और जो भगवानको प्रिय है । अन्त में कद्दा कि जो भक्त मेरे 
इस अखतरूपी धर्मको यथोक्त रीतिसे उपासत्ते हैं, अर्थात्‌ 
बथावत्‌ अपने व्यवद्दारमें जाते हैं और मेरेमें भ्रद्यायुक्त हुए 
मेरे परायण हो रे हैं, वे मुझे अत्यन्त प्यारे हैं ( २० 

इस प्रकार इस अध्यायकी समात्रोचनासे 'आछुत्तिक योग' 
यहाँ भी गीताका प्रतिषाथ विपय किसी प्रकार सिद्ध नहीं 
हुआ ! यल्कि भगवानके खरूपमें प्रवेश पानेके लिये जो सोपान" 
क्रम इस अध्यायमें निरुपण हुआ दै, उसके 'अजुसार यद्द तो 
छठे सोपानका निम्न साधन सिद्ध दोता है; वह इस प्रकार-- - 

(१) भगवानके वास्तविक खझूपमें अभेद पानेका 
अन्तिम सोपान निर्शुण अव्यक्तखरूपकी उपासमा । इसके 

अभाष में-- 

(२) भगवादके सुशरूपमें -लवे-कर्म-संन्यास' श्र्थात 
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अपले फर्तापतको अन्न्यन्योगद्धाण भयवानमें आत्स-निवेदन 
कर वबेना ( ६ )। इसके अभावमें--- 

(३ ) ध्यानद्वाय मच-धुद्धिको भगवानके समण॒रूपमें स्थिर 
करना (८) | इसके आसावमें-- 

(४ ) भगवत्‌-पराप्तिकी इच्छासे ध्यानक्रे लिये अभ्यास 
करना ( 8 )। इसके अमावमें-- 

(४) भमवद्थ कर्मपरायण होना, अर्थात्‌ श्रवण, कीर्तन, 
ऋचेन, बन्दतादिमें तत्पर होता ( १० )। इसके अभावमें-- 

(६) कर्म-फल-त्यागपरायण होना ( ११ )। 

इस प्रकार छुठे तीये सोप्रानकफा साधन रहते हुए, यदद 
स्वतन्त्र रीता अतियाय विपय किसी प्रकार भी नद्दीं धन 
सकता 





अपधोदश अध्यायकी समालोचना 

“ ददश अध्यायमें अज्जुनके प्रक्षपए भगवानने अपनी खग्ग॒णय 
भक्ति और उसके साथन सोपान-क्रमसे चरान फिये | समुण 
भक्तिफा फल जो भगवानके निर्मुणखरूपमें प्रवेश, इस श्रध्यायमें 
छाव उसका निरूपण कसनेके लिये थे प्रवृत्त हो रहे हैं। दँकि 
उस मिग्मेण्खरूपको वाणीद्वारा साज्ञात्‌ कथन करनेमें कोई 
भी समर्थ नहीं है, उसमें डपाध्चिका आरोप करके डी उखका 
निरूपण रूस्भव हो सकता हैः। इसलिये शरीरकी उपाधि 
आरोप करके सगवान, अपने विगुणस्वरूपका बुत करते हैं 
और फट्दते है--कौन्तेय ! यह शरीर 'क्षेच” पेसा कद ज्ञाता 
है. तथा जो इसको जानता अर्थात्‌ प्रकाश करता दे, उसको 
ज्षित्रज' ऐला तत्त्ववेचा पुरुष कहते हैं । भास्त ! सब 
शरीररूपी ज्षेत्रोंमें उतका प्रकाश करनेवाला क्षेत्रक्ञ मुझ निर्युण- 
खरूपको दी जान) आशय यह कि अन्‍्धकारमें तो किसी 


अयोद्श अध्यायकी समाजोधता श्छ्ट 














'धदर्थका शान हो ही नहीं संकता, फिसी-न-किली प्रकाश ही 
चदार्थका शान सस्मव है। यह शरोर है” अथवा मैं शरीर ड् 
'ऐसा शान सर्यादि जड़ प्रकाशोंके अभावमें भी जिस प्रकाशदधाय 
सिद्ध होता है, बद्द शरीरदेशमें ही विद्यमान कषेत्रशरुप निर्मुण- 
स्रूप मैं दी हूँ। ऐसा जो "क्षेत्र! व 'देचक्ष' का शाव है, अर्थात्‌ 
कह चेत्-भागका वाध करके चेतन क्षेत्रए-भागको अहण करना, 
चद्दी मुझ निर्मुणखरूपका झ्ञान माना! गया है (१-२) | इसके 
डपरान्त भगवानने उस त्षेत्र थ क्षेत्र्का खरूप संक्तेपले वर्णन 
करनेकी प्रति की और अपने कथनमें, ऋषियों, वेदों तथा 
अहासुञको प्रमाणभूत बतलाया । पद्च मद्माभूत, अहंकार, घुछधि, 
अव्यक्त, एकादृश इन्द्रियाँ श्र पाँच विषय, इन चौबीस दच्त्वों- 
चाल तो स्षेत्रका खरूप बतलाया गया और इच्छा, द्वेप, सुख, 
जल, स्थूल पिएड, खेतना ब ध्ूति, ये संक्तेपले चषेत्रके विकार 
चरंन किये गये ( ३-६.) ऐसात्षेज घ क्षेत्रअका खरूप संक्षेपसे 
चणेन करके इसको सात्तात्कार करनेके लिये हृद्यरूपी पाञ 
कैसा होना चाहिये, सो अब वन करते हैं-- 
अमान , अदस्भ्र, शरीर, सन एवं वाणीसे हिंसाका परि- 
झआयाग?, क्षमाभावषं, मत-बाजीकी सरलता“, गुरुसेवा", अल्तेर- 
चाहरका शी", अध्तःकरणकी स्थिस्ता', शरीर, मन और 
इन्द्रियोंको ख्वान्ीन रखना', इदलोक तथा परलोकसम्धन्धी 
इन्द्रियोंके व्रिषयोम वेराग्य होना! ', अहंकारका परित्याग,' जन्म” 


3. झाकाश, वायु, तेज, जल और पृथ्वी। २. प्रकृति, माया। ३- पश्चज्ञानेः, 
» च्वियो--न्रोन्न, लचा, चचु, रसना व प्राण । पत्चकर्सेन्दियं--वाक,. 
_ पाणि, पद, पायु, उपस्य और ११ दीं हन्द्रिय मन है । * 
४, शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध 4 
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मरण, ज़रा व रोगादि डुःलोर्मे वाय्म्वार दोषदर्शन करना, स््री+ 
पुत्र थी धनादिमें आसक्ति व ममताका अभाव, इए-असिएकी 
पापिमें नित्य डी समचित्त रहना, गरेरेमें अन्य योगठास 
अव्यभिचारिणी भक्ति) (इससे सिद्ध हे कि समुणरूपमें 
अलनन्‍्य भक्ति निर्मुणखरूपके शावका साथन है ), जत-समलुदायर्म 
रति न रखकर एफान्त देशका सेवन करना, * अध्यात्म-छानमें 
नित्य स्थिति!" और ठस्वज्ञानके अर्थका अभ्यास “---ये स्व तो 
श्रानका साथव द्वोनेसे छ्ानरूप हैं श्रोर जो इनसे पिपरीत है, वह 
सच शझश्ञान है'। इस प्रकार ये क्षानके अठारद् साधन वरणेत 
किये भये (७-११) । 





(१) गीता प्रद्नक्तिअ्धान सन्‍्थ है और बह निवृत्तिको 
अवकाश नहीं देता । 

(२) शवृत्तिर्मे रहकर ही आत्मज्ञान हो सकता है तथा 

(३ ) निष्काम्न-कर्स' कस्ते-करते ही आप्म-साक्तात्कार हो 
सकता है' ओर श्रपरोक्ष ज्ञावका यही स्ववन्ध साधन है । 

ऐसए अभिमए स्खनेवाल्े आछुनिक टीकश्कार रूपया इन 
भ्रगवह्धचत्तोंपर ध्यात दें! यदि गीता धरवृत्तिप्रधान श्रस्थ ही 
है, यदि गीता-इष्टिसे निदृत्ति व्याज्य ही द्वै तथा यदि अव्वृत्तिमें 
रहकर ही भयवदुदणिसे आत्म-स्तात्कार सस्मव दे; तो ये 
निदृत्तिप्धान अठास्ह साधन अपने निर्शुशखरूपकेज्ञानके लिये 
अगवाबने क्यों वर्णन किये ? यह भी नहीं कि इन साधनोंकों 
भगवाबने विकल्पसे वर्णेत किया दो, जैसा कि आश्लुनिक 
टीकाकारोंने मोक्षके दो मार सांख्य (चित्र॒त्ति) व योग (अचूत्ति) 
हद बनयये हैं; बल्कि वे तो सुपषट शब्दोंमें सिंढोय पीट 
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“(एतज्लानप्िति प्रोक्तमज्नानं यदतो&न्यथा'॥ थे 
- अर्थात्‌ ये सच तो ज्ञान ( अथत्‌ ज्ञानक साधन ) दे और 
ओ कुछ इससे विपरीत है वद्द सब अज्ञान है। ऐसी अवस्थार्म 
इन साधनोंकों विकल्पसे केसे मान( जा सकता है? बहिक सग- 
बानको ये सब तो निर्विकल्प रूपसे निश्चित दी साधन इष्ट हैं, 
ऐसा मानना पड़ेगा । सम्भव है, ऐसा कहा जाय कि इन साधनों 
का अभ्यास प्रवृत्तिमे रहकर भी हो सकता दै और प्रयृत्तिमें रह 
कर ही इनका अभ्यास करना चाहिये। परन्तु भगवानने तो 
अपने वचनोंमे स्पष्ट रूपसे डी यह कह दिया-० « | 
. 'बिविक्तदेशसेविलमरतिजनसंसदि' (छोक १०) 
अर्थात्‌ 'जन-समुदायमे रति न द्वोकर एकन्‍्त देश सेघन कर ना! 
यद्द प्रवृत्तिमे रहकर केसे सिद्ध हो सकता है! ओर इसका 
क्‍या समाधान वन सकता दे ? यद्द नहीं कहा जा सकता | 
.. छितीयतः यद्द बात तो मिर्विवाद रूपसे मान्य है. कि भगवान, 
के निर्मुणस्वरूपके साक्षात्कार, अर्थात्‌ निर्मुण॒स्थरूपमें अभेदरूप 
से स्थिर हुए बिना तो मोक्ष सम्भष दै ही नदों | यदि सगण- 
रूपके सात्तात्कारपर ही मोक्षका अबलस्बन होता तो श्र॒जुनको 
तो भगवानके सगुणरूपका नित्य ही सा्ात्कोर था, परन्तु फिर 
भी अजुनके अक्ञानान्धकारकी निवृत्ति नहों हुई, जोकि मोज्म- 
पतिबन्धक है।। तथा यदि सग॒ण-साक्षात्कार ही. मोक्षमे पर्यातत 
दा तो ध्रुव थ प्रह्मदको संगुणरूपके साद्षात्कारके उपरान्त 
गुशस्वरूपके साज्ञात्कारकी आबश्यकता न होती। परन्तु, 
सगुण-खाज्षत्कारके पश्चात्‌ भी भगवानकों अर्जुनके लिये 
गीताका उपदेश फरना पढ़ा और घव थ प्रहादको भी सग॒ण- 
सायात्कारके उपरा्त साह्ात्कासके निमित्त. 
निरशुश्स्वकपका बात सम्पाइन करना पड़ा | इससे स्पष्ट दै कि 
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मोक्ठके लिये निर्मुण॒स्वरूपका साज्ञात्कार दी एकमात्र साक्तात्‌ 
साधन दे और बद्द केवल क्ानद्वाया दी सम्भव दे । यदि फर्तव्य- 
शुद्धिरूप निष्काम-कर्मके द्वारा भी भगवानको निर्मुण-साक्षात्कार 
इष्ट होता तो इन अठारद्द साधनोंके अन्तर्गत था इनसे मिन्न 
डज्तीलवों साथत निष्काम्र-कर्स सी भ्रगवानको यददों वर्णन करना 
आवषयक' था | परन्तु भगवल्‍न्‍्वने तो इस्र निष्काम कर्मकी, जो 
आधुनिक टीकाकारोंका सूल धन दे, साधन-कोटिमे कोई गणना 
थी नहों फी और न विकल्पसे ही इसको भिन्न साधत फट्दा, वह्कि 
स्पष्ट द्वी फद्द दया कि इन अठारह साथतोंसे मिन्न जो कुछ मी है 
बह कोर! अज्ञान दी दै । इससे निष्काम कर्म किसी प्रकार भी 
अगवानके वचनोंखे मोक्षका साक्षात्‌ साधन सिद्ध नहीं होता। 
यद्यपि यह निष्काम-कर्स भी परम्परासे मोज्षका साक्षत तो है, 
परन्तु इसका फल केवल अल्तःकरणकी तिर्मलता ही दे, तत्पश्चात्‌ 
यह उपादेय (अहरायोग्य) नहीं, किल्तु हेय (त्याज्य) ही दै। जैसे 
मलित चलह्मपर केसरका रंग चढ़ानेके लिये वल्ममें प्रथम साबुन 
लगानाआवश्यक है, परन्तु मलसे निर्सल होनेपर साबुन उपयोगी 
चहीं रहता, फिर तो बल्लको रगमें डुवोता दी आवश्यक दे, तद 
साधुच साधक नहीं, बाधक ही दै। इसी प्रकार कर्तव्य-चुद्धिरुप 
थह सिष्कास-कर्स भी परम्परारूप साधन होनेसे अन्त.करणकी 
जिर्मलताके बाद त्याज्य है। इस्लीलिये भगवानने साधनकोटियें 
इसकी कोई ग्रणना नहीं की। परन्तु ये अठारद साधन तो 
ज्ञानमें इनका साज्षात्त्‌ उपयोग द्ोनेले हेय (त्याज्य) नहीं, उफदेय 
(प्रदणयोग्य) ही हैं.। क्योंकि निर्शुणखरूपका सात्तारकार भ्स्त- 
भुंख तीचण चुद्धिद्वाय निर्यल विचाय्के वारस्वार अभ्यासपर ही 
निर्मेर है ओर बह पूरे निद्वत्ति एवं एकान्तमें ही सम्भव डै, 
भअकृक्षिकी खट-पटमे कदापि नहीं । निष्काम-कर्मरूप प्रवृत्ति तब 
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तो अन्तसुखतामें वाधक नहीं, व्रल्कि साधक ही हैं, इसीलिये ये 
खब साधन तो उपादेय हैं ओर तिष्काम-कर्स' हेय । दा, यह 
जात दूसरी है कि इस रीतिसे तस्त्व-सत्तात्कार दो जानेपर तब 
इस तस्चदर्शीके लिये न अचुत्ति' श्रद्ृत्ति ही रहती है और न॑ 
भृत्तेदृत्ति' निवृत्ति ही | बल्कि यह तो तथ प्रश्ग॒त्ति घ निवुत्तिसे 
ऋरसंग, निष्प्रपश्भ और सर्वेलाक्षीरूपसे स्थित सता दै' तथा 
कर्तत्व थ क्तंव्यसे सर्वेधा विनिमुक्त दो जाता दे । देेन्द्रियादि तब 
जले ही अपने-अपने व्यवहारमें पर्ताव करती रहें, परन्तु यद तो 
अचल कूटरुथ ही रद्दता है | इस सहापुरुषकी भावाभावरुष 
शारीरिक चेष्टाओंसे दूसरे अज्ञानीजन अपनी भावनाके असुसार 
अले दी इसमें श्रवृत्ति-निज्वव्तिकी फर्पना पड़े किया करें, परन्तु 
यह तो तब अपने-आपकमें उपों-का-स्यों अचल और असंगरूपले ही 
स्थित रहता दै। इसलिये इसके लिये त कोई साधन रहता है, न 
साध्यऔर न कोई साधक-याघकका बन्धनही लागू हो सकता है। 
चरस्तु तस्व-साक्तात्कारके पूर्व तो इस जिशासुके लिये निननत्तिरूप 
इन अठारइ स्ाधनोंकी उपदेयता और प्रद्धक्तिरूप इस निष्काम- 
ऋर्मेकी द्ेयता अत्यम्त आवश्यक रहती दी दे जैसे रोगरमुक ही 
जानेपर पथ्यका चन्‍्धन न रहते हुए सी रोयकी विद्यमानतामें 
सो उसपर पथ्यका पालन अत्यन्त आवश्यक रहता दी दे। 
इसके उपरान्त भगवानने साधनरूप शावद्वाय छ्षेय जो 
निशृणस्त॒रूप परथ्रह्म, उसके सवरूपका व्ग्दशन स्झोक १९ से १७ 
ज्क किया, ज्ञिसका विस्द॒त अर्थ इन स्छोकोंकी दीकामें भीतर _ 
ज्ञात दोगा और कहर--अर्जुन ! यद वेज! (जहाँ परनरह्मको भाव 
करना है), 'हान' (जिस साधनसे पाता है) तथा झेय' (परमहा) 
का खरूप संचेपसे तेरे प्रति कदर गया दे | आशय यह कि चेन 


श्च्संड गीता-दर्षेण 








जड़ व विकारी है और स्वसत्ताशल्य है, फेवल क्षेत्रशकी सत्तासे 
ही यह सत्तावान्‌ है, अपने खरूपस्ते कद्ाचित्‌ न होता हुआ 
भी उस क्षेत्रशकी सत्तासे ही यह सत्‌ प्रतीत हो रदा है और इस 
क्षेत्रके सब विकार उस क्षेत्रज्ञके आश्रय प्रतीत दोते हुए भी ड्ख 
को इन विकारोंका कोई स्पशे नहीं होता 'सो क्षेतरक् में ही हैँ! । 
दैला तत्त्वले ज्ञाच लेलेपर मेरा भक्त भेरे स्वरूपकों प्राप्त दो जाता 
है ( १८ )। स्मसण रहे कि यहोँ भगवानने अपने खरूपकी 
प्राप्ति केबल अपने शानसे ही निरूपणकी दे, त कि कर्सखे । 
इसके उपरान्त प्रकृति व पुरुष का विवेक वर्णन किया और 
कहा फि प्रकृति (क्षेत्र) व पुरुष (क्षेत्र) दोनोंको आनादि जानो, 
अर्थात्‌ दोनोंके सम्बन्धले दो संसार है।इसमेंले जितना कुछ भी 
झुण ब विकार है बह खब तो पकृतिसे ही उत्पन्न इुआ जानो 
तथा कार्यरुप,करणरूप और कर्त्वरूपले जो कुछ भी देखने-जावदे 
में आता है, उसमे हेतुरूप प्रकृति दी है । परन्तु प्रकृतिसे सम्ब- 
न्धित हो जानेसे और अज्लान करके प्रकृतिके गरुस-कर्मोंको अपने में 
पान लेनेले 'पुरुष' प्रकृतिमें स्थित हुआ, अर्थात्‌ प्रकतिले मिला 
हुआ प्रक्ृतिजन्य गुणेंका भोग कय्ता है ओर इस प्रकार अजल्ञान- 
हछाश प्रकृतिसे मिलकर खुख-छु खादिके भोगमें पुरुष देतुरूप कहा 
गया है। बास्तवर्मे तो यह पुरुष टेइमें स्थित हुआ भी आकाशबत्‌ 
क्षति ओऔरुबखके सुस-परिणामोंसे भिल्लेप ई है, केवल परकूतिके 
श॒रण-परिणामादिका उश होनेसे 'उपद्रष्टा' असुसन्ता आदितामों 
से अमिट्टित किया ज्ञाता है, वस्तुत तो यद्द सर्वस्तेंग-चितनिपुक्त 
_भह्मखरूप दी दे। फिर इस ज्ञानका यह फल वत॒लाया कि जो मजुष्य 
(१ ) जिस खाधवद्वारा कार्यकी उत्पत्ति हो ट्सको फरणं कहते 
हैं। दस इन्दियाँ, मत, डुछधि व अहकारको 'कस्श” कहते हैं, क्योंकि इनके 
द्वारा हो जीवकों सुख दु खादिका मोग हांता है । 





अयोदश अध्यायकी समालोचना स्पा 











इस प्रकाश पुरुष श्रोर एुसें करे सहित प्रकृतिको तत्वसे जान लेता 
है कि मै प्रकृति व गु्णोसे स्वेधा असंग-निलेप हैं” घद सब प्रकार 
बतैता हुआ भी फिर जन्म नहीं लेता और मुक्तद्दो जाता हि(१६-२३) 

यहाँ यद्द विचार कतेव्य है. कि भगवानके वच्ननोंसे यहां 
विषय तो स्पष्ट हो चुका है कि केवल अपने खरूपके अश्ानखे 
हो और प्रकृतिके गुण-कर्मोको अपनेमे मान छेनेसे ही पुरुषको 
जग्मादिका बन्धन है' और उस अछ्लान करके ही कर्सअचुत्ति 
होती है। तब ऐसी श्रधस्थामें फर्स से दी यद अश्ान फैले विवुत्त 
हो सकेगा, क्योंकि कर्स तो उस अशानका फल दे, फिर फल 
अपने भूलको कैसे दखाड़ सकता दे ? किन्तु इस अज्ञानके दूर 
करनेके लिये तो शान दी चाहिये | यद्यपि तत्त्व-शाम हो जानेपर 
इस शानीके देद्देन्द्रियादिद्वार खामाविक कर्म होते भी हैं, 
तथापि देहादिम उसका 'अहंभाव' भस्म दो जानेके करण उसका 
डन क्रो कर्तृत्वभाव नहीं रहता और व कर्मों सत्यता दी 
रहती है, बहिक उसके सभी कर्स केवल आमासमाज्र ही दोते 
हैं। परन्तु इस 'आधुनिक-योग' में तो कर्मोमे सत्यता पड़ी हुई 
है और फर्तव्य-बुद्धिदारा उसको अधिक चढ' किया ज्ञाता दे 
इसलिये उक्त योग अशानका बाधक नहों, साधक ही है । 

इसके उपरान्त भगवानने उन तस्वदर्शियोंके भिन्न-भिन्न 
ध्यपद्दारोंक( वर्णत किया, जिन्द्रोंने अपनेआपको परक्तृति 
व ज्षेत्रसे ज्यों-कान्यों अर्संग व निव्यम्क्त जाना दे । ओर कहा 
कि इनमेंसे कोई तो ध्यानादिदार अपने आत्मा करके तआ्त्माको 
देखते हैं, कोई निवृत्तिपयायण शानयोगमें स्थित हुए आत्म-दर्शव 
करते हैं. और कोई प्रवृत्तिपरायण कर्मयोगमें स्थित हुए(अर्थात्‌ 
कर्तेल्व व क्तेव्यसे सुक्त हुए) अपनी सव चेशश्रोमे आत्मलीला 
5 आनल्द लेते हैं। परन्तु उपयुक्त शानके प्रभावसे व्यवदारों 
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का भेद रहते हुए भी उनके निम्चयोमं कोई भेद्‌ नहीं होता। 
थे ऋपने खरूपयें कुछ दनता हुआ नहों देखते तथा सब विधि- 
निषेध व अद्दण-त्थागले सुक्त दो जाते दें । अन्य पुरुष जो इस 
धकार अपने आत्माको नहीं ज्ञानते हैं, उनके लिये भगवानते 
छाशा की, कि यदि वे भी श्रद्धास॑युक्त हुए अन्य त्यदर्शी 
युरुषोंद्राय अपने आत्माका स्रूप श्रवण करके स्वयं उसको 
जपासते हे अर्थात्‌ मनन करते हैं, तो वे श्रवणपरायण पुरुष भी 
आत्म-साक्षरत्कारदारा रृत्युसे वर जाते हैं ( २४-२४ ) । 

अल्तमें भगवानने निष्कर्ष रूपसे घर्णून किया--भस्तश्रेष्ठ ! 
जो कुछ भी बच्त स्थाचर अथवा जगम उत्पत्त होती है, वह तू 
क्षेत्र कृति) व क्षेत्रण (पुरुष)के संयोगले द्वी उत्पन्न हुई जान । 
जो पुरुष नाशवान इन सर्वभूतोंमें अविनाशी परमात्मात्ित्रक्लेकी 
समानरूपले अचल स्थित देखता दै, वह्दी यथार्थ देखता दे। अपने 
आत्मस्वरूप पस्मात्माको सर्चत्र समानरूपसे स्थित देखता हुआ 
बद्द इस यथार्थ दछ्टिले अपने आत्माका हनन नहीं करता, अतः 
बच परांगतिको प्राप्त होतर है। प्रकृतिके द्वारा ही सब प्रकारखे 
फर्म हो रहे हैं, परन्तु उन कर्मोर्मे जो अपने आत्माको अकर्तारूए 
से निर्चिकार जानता है, चही यथार्थ शाता दर । जबकि भूतोंके 
स्पारे-ल्यारे भाव पक परसमात्मामें ही स्थित देखता हैः और डसलीले 
खबका विस्तार ज्ञानता है, तब वह बह्मफो प्राप्त हो जाता है । 
कौन्तेयाअनादि एवं मुणतीत होनेसे यद अविनाशी परमात्मा शरीर 
में स्थित हुआ भी आकाशवत्‌ ने कुछ करता है और न लेपायमान 
होता है। भारत | जिस प्रकार खर्य अखिल संसारको प्रकाश करता 
है,इसी प्रकार यह क्षेत्रशसवे ज्षेत्रोंको प्रकाश फरता दे (२६-२५! 

इस रीति से यहाँ 'चषेच्रज्न! आत्मा पुरुष! व परमात्मा 
का छासेद्‌ लिरूपए कियए ओर जिक्षए्लुको लिस एनिर्दिए, स्थान 
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पर पहुँचना दि, दिग्द्शनरूपसे वह भी घतलाया ! अन्तर्मे भगवानले 
कह कि जो पुरुष क्ञानरूपी नेश्रोंसे इस प्रकारं क्षेत्र व केरककें 
मिश्रणकों' इंस-इुसिसे क्षीर-तीर-विवेककी नई भिन्न-भिष्त 
कर लेते हैं तथा प्रक्ृतिके बन्चनसे अपने आत्माको सुक्त कर 
केले हैं; वे दी परमपदकों प्राप्त दोले हैं (३४ )। 
.'»-. ईस शीतिसे इस अध्यायकी समाज्नोचना करतेपर फर्तेव्य* 
'“ बुद्धिरुप आधुनिक योग न तो शानक साज्षांत साथन ही सिद्ध 
' हुआ ओर न झानोत्तर शावीके लिये कर्स-प्रद्नत्ति कर्तव्यरूप ही 
० सिद हुए । बल्कि शानके साचात्‌ साधनोंमें इस योगको सस्मिलित 
; भगवानने इसको अन्तःकर्णकी निर्मेलताके उपरान्त 
डैयरूंपसे ही संकेत किया है; जैसा शुक्तिसे सी स्पष्ट हुआ है । 
' यदि श्ासमें यद्द साप्षत्‌ साधनरूपसे इष्ट द्वोता तो कोई कारण 
- नहाँ-हो खकते.था कि भगवान इसका किसी रुपसे निर्देश न 
“करते ।. यदिक अध्यायके अन्तमें पक्ततिजत्य कर्वृत्वसे अपने 
''आत्माकों पानद्गएय अलय कर लेना, यही यथार्थ दष्टि धणन की 
- /गई और इसीपर भोक्त निर्भर दे । 


- चतुद्श अध्याथकी समाऊछाचना 

.+" अयोदेश अध्यायर्म भगवाइने अपने निर्मणखरूप, अर्थार्त्‌ 

गुरुष', थ '्षेत्रक्ष. का शात निरूपण किया और क्षेत्र वक्षेश्के 

मिश्रणमेंसे शात-नेत्ों द्वार .क्षित्रश! को शिन्न कर लेतेकी आशा 

.. दी | अब इस अध्यायंम प्रकृति और इसके गुणोंका विश्तारबाध 

“ (अथात मिथ्यात्व-निम्चय ) के निमित वर्णद करते हैं और कहते 
. , दैं-पार्थ! श्ारोमे उत्तमंशाद मैं ठुके फिंयभी कदता.हैँ जशिखको' * 

2 ऑनेकर सब सुनिजन परमसिद्धिको भाप्त दो गये. हैं: और जिसे 

४ झानको- आश्रय करके मेरे स्वरुपको पाप्त हुए जन न तो सर्गके 
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आदिम उत्पन्न होते हैं झर त प्रलवर्म व्याकुल्त ही होते हैं. । 
प्रकृति ( महद्ब्ह्न ) मेरी योत्ति है, जिसमें में सत्ता-स्फ़््तिरूप 
अपने गर्भको घारणए करता हैं। भारत ! उस्लीसे सब भूतोंकी 
उत्पत्ति दोती है | लव योनियों (अर्थात्‌ उक्िज्लादि चारों खातियों) 
में जितनी भी व्यक्तियाँ उत्पन्न होती हैं, उनमें परूति तो गर्भ घारण 
कऋरनेवाली योनि है और मैं दीजप्रदावा पिता हैं, ऐसा जानो। 
आशय यह कि मुझकले सिन्न पक्कति अपनी कोई सत्ता नहीं रखती, 
चह खवखचाशल्य है, मेरी सत्ता-स्फ़ूर्सिरूप दीजको धारण करके 
डी वह सब सूर्तियोंकी रचता करती है | प्रकृतिजन्य सत्य, रज 
च्‌ तम, ये तीन ही गुण हैं जोकि शरीस्में इस झविनाशी जीवात्मा 
( अर्थात्‌ '्षेत्नक्ष' 'पुरुष' वा आत्मा ) को अपने संयोगसे बाघ 
खेते हैं उनमें सत्त्वगुण निर्सल होनेके कारण प्रकाशकूप व विज्ञेप 
रदित है, वह छुख णव छावकी आसक्तिसे जीवक्तो वॉधता 
है। स्जोगुणको चशलरूप जानो, जो दृष्णुके संगको उत्पन्न करता 
है । बह इस जीवएमको कर्ममें आसतक्त करके चन्‍्धव करता है। 
आर तमोगुण सघ जीबोंको मोहित करनेवाज्ञा है, उसे अशावसे 
उत्पन्न हुआ जानो, जो प्रमादू, आज्नष्य एवं निद्रके द्वार ज्ीचछो 
दंधिता दै। सच्यगुण खुखमें जोड़ता है, रज्॒ कर्समें और तमोगुर 
ज्ञारकों आवरण करके प्रमावमें जोड़ता है । रज व तमको दवा- 
कर सच्त्वगुण वृद्धिको पता है, रज-सत्त्वक्तो दवाकर तमोगुरु 
आर तम-सत््वको द्वाकर रुज़्ोग्ुण चढ़ता दे ( १-३० )। 

इस प्रकार तीनों ग्॒णोंका स्वरूप व लक्षण कहा गया और 
फिर इसमेंखे धत्येकके संयोगसे मत्युकालमें जेली-जैसी गति, 
जोक एवं योत्तियों जीवको मात होती दें तथा जीवन कालमें शुरा- 
संयोगले जसे-जेसे कर्स व फल होते हैं,वे सब वर्णन किये और 
कहा--इस जीवात्माको जन्म-सय्ण, अध-ऊष्चे गति, के और 
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उनके सुख-दुःखादि फल, जो कुछ भी भाघ्त होते हैं, उसके झूलमें 
केबल इन गुणोंको ही हेतुरूप जञानो। परन्तु जब यह साक्ती- 
पुरुष (जवात्मा) वत्वसे जान लेता है कि 'ये श॒ुण ही कर्ता-भोक्ता 
हैं में कुछ चहीं फरता, किन्तु मैं तो घुणणोंसे परे तथा इनसे अर्संग- 
निलेंप हूँ' तब बह मेरे स्व॒रूपको श्राप्त दो जाता है'। पेखा झाता 
चुरुप वेदकी उत्पत्तिके कारणभूत जो ये तीनों स॒ुण हैं इनसे छूट 
कर जन्म-मरण, जरा-दुःखादिसे झ्ुक्त हुआ पस्मानन्दका भोग 
करता है ( १२-२० )। 

यहाँ यह विचार फर्तैव्य है: कि जिस पुरुंपने इस प्रकार गुणों 
चब॑ गुणकि काये दे हे न्द्रियादिसे अपने-आपको असंग, अकर्ता और 
साक्षीरूप जाना, बद भला अपने-आपको किसी कर्तव्यसे, जेसा 
आधुनिक टिकाकार्रोका मत दै, कैलेयनथायमान कर सकता दे! 
ऋतव्य तो केबल मिथ्या अशाम करके इन गुणों और देहादिके 
संगसे दी कल्ण हुआ था । यवि वद्द अब भी अपनेमें क्तैब्य 
देखता दे तो मानना पड़ेया कि वह अभी शुणणोसे अतीत नहीं 
हुआ है। फिर न वह अभी देद्वादिसे दी छूटा दे और न जन्म- 
मरण व जय-दुःखादिसे ही विम्ल॒क्त हुआ दै। वस्तुतः गुणातीत 
घुरुप तो अपसी असंगताके कारण सब कतेव्योंसे मुक्त है और 
वेहादिद्वार जो कुछ कर्स स्कभाविक ( किसी क्तेव्यके बिना ) 
डोते हैं, उनका कर्ता नहीं, किन्‍्ठु द्रष्म ( तमाशाई ) है'। 

इसपर अर्जुनते प्रक्ष किया--प्सो ! ऐसा गुणातीत पुरुष 
किन छच्चा योंसे युक्त होता है; उसका आचार-च्यवहार कैसा दोता 
दै और इन सीतों गुणोंसे किस प्रकार अतीत दो सकते हैं,-सो 
कृपा कर कह्विये ( *१ ) १ 

उत्तरमें सगवानने कदा--सत्त्वसुण प्रकाशरूप, स्जोगण 
प्रवृत्तिरुष एवं तमोगुण मोदरूप है। जो पुरुष अपने साक्तीस्थरूपमें 

१६ ह 
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ज्यों-का्त्यों स्थित हुआ इन युर्णोले अतीत हुआ दे, घह अपनी 
अस्तगता करके त तो किसी गुणके प्रच्चत्त दोनेपर डेप करता दे 
आर न इब निजृत्त हुओंकी आकाज्षा ही करता है, फ्योंकि बह 
अपनेमें इसका कोई लेप ही नहीं देखता । ऐसा पुरुष इन शुणोल 
डद्गासीचवत्‌ स्थित डुआ इनसे छुमित* नहीं होता और 'मुण 
ही अपने ग्रुण॒यज्यमें वर्वाच कर रहे हैं, इनसे परे सुझू खास्ती- 
स्वरूपमें इनका कोई स्पर्श नहीं' ऐसा तत्वसे जानता हुआ बह 
इससे अचल स्थित रद्दता है. | ऐसा पुरुष गश॒णोक्त परिणाम 
झुख-दु.ख, सुवर्ण लोए्ठ, मिय-अप्रिय, निन्‍्दा-स्तुति, मान-अपमान 
तथा शद्ु-मिश्राविकी घाप्तिमें अपनी असंगता करके समरूपसे 
स्वश्त्॒ स्थित रहता है.। ओर 'हेद्देन्द्रियादि अपने-अपने धर्मोमे 
चताव कर यहे है, मे इनले पृथक अकर्ता एव ठश हैं? इस तिश्चयसे 
डसने खब कर्मोंका परित्याग किया है,अर्थाद्‌ करता हुआ भी 
कुछ नहीं कस्ता । ऐसए पुरुष गुणातीत कहा जाता है (२-२७) 

इस पकार भगव(नने गुणातीत पुरुषके स्व॒संवेद्य लक्चय निरू- 
पखण किये ओर वतल्लाया कि जो पुरुष अव्यभिचारी मक्तियोगके 
डए्ण सेटी सेवा करता है, वही पुरुष इन गुणोंसे छूटकर घह्म- 
रूप होनेके योग्य है अन्तमें कहा कि अविनाशी-झसत, शाश्बत- 
चर्स' ( अर्थात्‌ कदापि न वदुल्नेवाला ) चथा अखरण्ड एकण्स 

आलच्द्की खर्त्ति बह्म दी है ओर घद्द में ही हैं. ( २६-२७ )। 

इस प्रकार्मगवद्॒चनानुसार गुण और ग़ुणोंके परिणाम जल्म- 
मण्ण, सखुख-डुःख वथा ऐेहादिकिे वन्‍्धनसे छूटनेका एकमात्र डपय 
शावद्वारए आत्सस्व॒रूपमें स्थितिखूप योग ही सिद्ध हुआ और 
अठषमिचारी भक्ति हो इस ज्ञावर्स सात्षात साधनरूपले कथन 
कीगई। कर्तव्य-चु छ्िरूप सिष्काम कस न तो किसी रूपसे गणा- 
सीततएमं साधवरूपले ही अक्ञीकार किया गया और न मुणतीठ 
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सुरुषके लक्षणों ही इसका कुछ पता चला । इस रीतिसे इस 
अध्यायकी सप्तालोचना करनेपर आधुनिक योग' यहाँ भी 
किसी प्रकार सफल न हुआ । 
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कार्यको देखकर काय्णका अनुमान होता है, जैसे पर्चत 
में घूम-दु्शेनसे अस्विका अज्भुमान किया जाता है। इसी प्रकार 
कारयेरूप ज़गतकी इष्ठिसे कास्णरूप प्रर्मात्मका बोध भगवान 
इस अध्यायमें करा रहे हैं. और कहते हैं--यह संसार 
( संसरणुवाला, बहनेवाला ) रूपी अश्वत्य-चुत्त अन्य बृक्तोफि 
समान अधोसूल नहीं, किन्तु ऊध्वैमूल है। अर्थात्‌ बह परमात्मा 
जो इस संस्तारका मूल है पर्‌्त्पर व सुच्माविस॒च्म है, इसीलिये 
इस स॑सार-बृच्तकों ऊर््पैसूल कद गया। जिस प्रकार पीपलके 
पत्ते कभी स्थिर नहीं रहते, इसी प्रकार यह संसार-बुच्त 
कद्चित्‌ स्थिर नहीं है, परन्तु अक्कज़न इसको 'अध्यय'“कद्दले 
चैं.। जिस प्रकार ब्क्षमें स्मणीयता केवल पत्तोंसे दी है, इसी 
अछार दस चृक्तम परेरूप स्मणीय वेद ही हैं, क्योंकि ये अपने 
भूलका, जोकि शान्‍्त व पस्मानन्‍्दरूप है, पत्ता देते हैं । जिल 
पुरुषने इस वृत्तको ज्यों-का-त्यों जाया, अर्थात्‌ इसके मूलको 
पाया, बही बस्तुतः वेदका जाननेवाला होता है! । तीनों गुणों 
करके बढ़ी हुईं और शब्द-स्पर्शादि विषयरूपी कोपलॉबली इस 
चच्चकी शाखाएँ त्तीचे-ऊपर चहुँ ओर फेल गई हैं: और मलसुष्य- 
योनि किये गये कर्मोद्वारा इसकी जड़ें विस्तारकों धात्त दो सदी 
हैं। अर्थाच्‌ कर्स दी संसारका बीज है और महुष्य-योनिमें किये 
हुए कर्स ही जीवको बन्धन करते हैं। परन्तु यदि विचारखे 
देखा ज्ञाय तो इसका रूप जैसा स्थूल इछ्टिसे देखा जा रद दे 
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पाया नहीं जाता। वहिकऋ वच्चुतः न तो इसकी उत्पपक्ति ही दे, 
न नाश और न स्थिति ही दै, केवल खम्न-जगवके समान यद्द 
आभासमात्र दो फुर आया है। कर्मों करके उढसूल पैसा जो यह 
अध्यत्थ' बृक्त है, इसको सर्वसंग-परित्यागरूप दृढ़ शब्यले काट 
फर उस्त पद॒को खोजना चाहिये, जिसको पाकर फिर आवागमन 
नहीं दोता।त्था उस आदि घुदुपकी शरणको प्राप्त होना चाहिये, 
जिससे यह पुरातन पच्चुत्ति विस्द॒त हो रहो है ( १-७ )। 

यहाँ भगवानने यह स्पष्ट करके बतलाया है कि--- 

(१ ) यद्द संसार-च्रक्त जिसको अविनाशी कह ज्ञाता दै, 
क्षएमत्गर व आभासमात्र है। 

( २ ) महुष्य-योनिके कर्म ही इस खंसास्के बीज हैं.। अर्थात्‌ 
अन्य योनिम किये हुए कमे अपना फल नहों रखते, केवल 
सनुष्यन्योनिके कर्स दी फल देते हैं. और अपने भोगकै लिये 
जन्म-मग्णरूप संसारको उन्पन्न करते हैं। फिर जीवके कर्म 
अनन्त हैं और उन कर्मों कस्के ही इस संसारकी जड़े दढ' दो 
गई हैं, जिलकी भोगरूप शाखाएँ हेव, महुंष्य व तियैगादि 
योतनियोंके रूपमें नीचे ऊपर सथ ओर फ्रैल रही है। 

(३) चूँकि कर्स' केषल अथातके कास्ण हैं थोर अश्ानद्वाण 
जो कुछ हीता हैः बह अ्रममञ्र ही होता है, इसलिये शानहश्टिसे 
देखा ज्ञाय तो आता कर्म कोई लेप नहीं होता, जैसे स्प्रप्तके 
व्यवद्दारोंका जाप्रतू-जगतय कोई स्पश् नहीं होता।अत शानदष्टि 
से कर्सजत्य संसार भी अल्प न कुछ उस्पन्न हुआ है, न स्थित 
डै ओर न इसका नाश ही है। ऐसा संसप्का रूप वतत्ाया । 

(४ ) जबकि "में कर्सका कर्ता हैं" उस झसक्ति करके किये 
गये कर्म ही इस सं सार-ब॒च्ष की इढभूल हैं तवइसकी जड़ काट 
नेके लिये स्वेखंग-परित्यागरूप दढ' अनासक्ति शल्त द्वी चादहिये। 
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फुंतैव्य-चुखिरूप निष्काम-कर्स' इसकी जड़ काटनेमे कुरिठत दे 
और न वद असंग-श्त्र दी कद्दा जा सकता है, क्‍योंकि चंद 
* कर्दत्वाध्यासको जो इस संसारकी सूल है, उल्टा दढ' करता है। 
+ (४) इस प्रकार अर्संय-शखसे इस संसार-इच्तकी कर्म रूपी 
जेड़ें काटकर उस सत्‌ परमपदको खोजनेके लिये क द्वा गया, जिसके 
आश्रय यदद संशार-आओडस्वर असद हुआ भी सत्‌ प्रतीत हो रहा 
, है, जिंसले यद अनादि प्रदृत्ति विस्तृत दो रदी हैः और जिसमें 
- इसका कोई लेप नहीं है'। उसको प्राप्त करके ही आवाममनले छूठ 
- सकते हैं, पेसा भगवानने स्पष्ट करके वतलाया । 
« श्रय जल अखंग-शब्बक खरूप, जिससे इस खंसार-बृत्षकी 
फर्मेरूपी जड़ें काटी जा सकती हैं और उस परमपदका अन्वैषण 
, किया ज्ञा खकता है, भगवान यों वर्णन करते हैं--जो मान-मोद 
छूटे हुए हैं, जिन्दोंने आसस्तिरूप दोषोंको जीता है, जो सर्च 
कामेनाओंसे सुक्त दोकर नित्य दी आत्म-चिन्तनपशयण हैं और 
जो खुख-दुःखादि इन्दोंसे छूटे हुए हैं, ऐसे सूढभावसे सुक्त पुरुष 
ही उस अव्यय पदको प्राप्त होते हैं ( श्छो० £ )। 
इस अकार 'असंग-शस््र' का निरूपण करके, अर्थात्‌ आत्म- 
खरूपके छामका अधिकार वर्णन फरके अथ अपने खरूपका 
कथन करेते दैं-- सर्यादि प्रकःश जिसको प्रकाशित नहीं कर सकते, 
किन्तु जिसंसे ये स्वयं प्रकाशमान दो सद्दे हें. और जिसको प्राप्त 
“करके फिंर लौटना नद्दीं पड़ता, बद्दी मेश परसघाम है | इस 
जीवलोकमे जो जीघ कदलाता है, बह' मेश ही सनातन अंश दै, 
जोकि, प्रकृंतिके परिणाम मनसहित छुद्दों इन्द्रियोंको आकर्षित 
हुए है. । जब,यद ,ज्ीचात्मः एक शरीरको श्राप्त,दोता है 
ओर उसको छोड़कर दूस्तरेको पाता दे। तब इन छद्दों इन्द्रियोंको 
अद्वण करके इसी श्रकार सूधमतासे उड़ जाता दे, जेसे चायु गन्था 
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को सैकर डड़ जाती है। इस प्रकार यह जीवात्मा सनके द्वारा 
पॉचों इन्ठ्रियोंके बिपयोंका भोग करता है। इस रीतिस शरीरमें 
स्थित होकण मुणसंयुक्त हुए, विपयॉका भोग कस्ते हुए तथा 
शरीरसे उत्कान्ति करते हुए इस जीवात्माको मूह पुरुष नद्दी देख 
खकते, किन्तु ब्नान-नेच्रोंबाले ही देख सकते हैं। अर्थात्‌ इस शरीरमें 
इस्ठियादिकी स्थिति; इचका भोग, शुणोंका संयोग और इस शरीर 
से उत्क्तान्ति आदि जितनी कुछ चेश्ाएँ प्रकट होती है, वे सब 
इस जीवत्माकी उत्ता-रकूतिले ही होती हैं, परन्तु यद्ट जीवात्मा 
इन सबसे असड़ और इनका तमाशाई हो होता है। यद्द इन सबके 
परिच्छेद्स रहित अपरिच्छिन्न है, केवल इनकी डपाधिले परि- 
जडिछुच-सा दीख पड़ता है; परन्तु बस्तुतः इचले निर्लेप रहता दै.। 
इस अरकार जीवात्माक्ता परमात्माले अभेद करके घबतलाया और 
कहा कि केबल इस शसरीस्में ही मेरा तेज नहीं है, धक्कि सर्वे 
स्थित ज्ञो तेज अ्र्विल जगत्‌को प्रकाश कर रद्दा है तथा बन्द्रमा 
अज्लि आदिम जो तेज दै। बह सब मेरा दी जानो। इतना ही नहीं; 
धल्कि पृथ्दीमें स्थित दोकर मैं ही अपने ओज्से खब भूतोंको 
भाग्ण कर रहा हैं, चन्द्रमामें स्थित होकर सब ओपधियोंको 
पुए्ट करता हैं; पाणियोंरे शरीय्में वेश्वानर अम्ल होकर में ही सब 
श्न्नोंको पकाता हैं, सबके हृदयोंमें स्थित होकर स्मृति ब ऋजु- 
भवादि ज्षान्ञोंको प्रकाश कस्ता हैं और बेदोंद्राय जो आननेमे 
आता है, बह सब मैं ही हैं ( ६-२५ )॥ 

इस भक्दार भ्रगवानत्ते अपनी सर्वरूपताका बणव किया और 
कहा--इस खंसारमें दो ही पुरुष ( वस्तु ) हैं, एक तो च्चररूप 
सर्बेसूत जो प्रत्यक्ष नाशको घाप होते दील्ल पड़ते हैं और द्सरा 
अच्चररूप भाया (अर्थात्‌ अब्यक्त, प्रकृति )। परन्तु इच ढोनोंसे 
ज्ञो उत्तम दै वह पुरुषोचमरूप मैं हीहें, जो तीनों लोकॉमें स्थित , 
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डोकर इन ज्ञर व अत्तरादि सबको घारखु-पोषण करता हैं। जो 
तस्वपेत्ता इस प्रफार मुझ; पुरुषोत्तमकों जानता है, चह स्वेक् 
पुरुष अपने सघ भावोंसे मुझे ही भजता दे, अर्थात्‌ अपनी सब 
चेशओंमे मेरा ही दर्शन करता है । अन्त्मे भगवानने कहा कि 
है निष्पाप ! यह ग़ुद्मयतम शास्त तेरे अति कहा गया है' इसको 
'तच्वसे जानकर कतकृत्य हो | अर्थात्‌ इसके सम्यक्‌ ज्ञान पर ही 
यद्द छृतरूत्यत निर्मर है, कर्मोद्वाए इस कृतकृत्यताकों किसी 
अकार प्ाप्त नहीं किया जा सकता ( १६-२० )। 

इस प्रकार इस अध्यायकी समालोचनासे यह सबेथा स्पष्ट 
दै कि भगवत्‌-प्राप्ति और जन्म-मस्णरूप संसाससे सुक्तिका एक- 
मात्र साधन केवल क्षान ही है और बद रछोक ४ में कहे हुए 
मान, भोद, आखक्ति एवं कामनादि इन्द्रोंले छूटकर ओर आत्म- 
परायर होकर ही सम्पादन किया जा सकता है सा्षात्‌ 
कर्मेका इसमें किसी प्रकार उपयोग नहीं, वल्कि यह तो अवर्थ- 
रूप संसारके सूलको दढ' करनेवाला ही है! 





घोडश अध्यायकी समालोचना 

भीता-शात पस्द्रदर्वे अध्यायमें समाप्त दो खुका और कुछ शान 
कद्दनेको शेष नहीं रहा | अब इस अध्यायमें उपयुक्त शाममें 
साधकरूप देवी सम्पत्ति सम्पादन करनेके लिये तथा वाधकरूप 
आखुरी सम्पत्ति व्याय करनेके लिये संगवान, घर्णुव करते हैं । 
प्रथम देवी सम्पत्तिका स्छोक १ खे # तक यों बच किया- 

निर्भयता, अन्त;करणकी निर्मेलता, झान-योयम इठ स्थिति, 

इन्द्रियोंका दमन, दान, यक्ष, तप, खाध्याय, सरलता अर्दिसा: 
सत्य, अक्रोध, त्यायभाव, शान्ति, निन्‍्दाका' स्याग, स्व भूतोंमें 
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दया, कोमलता, लज्ञा, चपलताका त्याग, तेज, छमा, प्रैयें, शौच, 
द्ोहका त्याग तथा अपना माद न चाहना--ये सब देवी सम्पदाम 
उत्पन्न हुए पुरुषोद्धे लक्षण हैं।इसके विपरीत आखरी सम्पदार्म 
उत्पन्न हुए पुरुषोर्म पाखएड, घमरड, अभिमान, कोघ, कठोरता 
आर झज्ान, सामान्यतय ऐसे लक्षण पाये जाते हैं| फिर घतलाया 
कि देवी सम्पद्‌ मोक्तर्मे हेतु दोती है और आछुरी सम्पदु वन्‍्धन 
के लिये है' ( ४-५ )। इसके उपरान्त आखुरो सम्पदाका विस्तार 
से धर्णन किया और कद्ा--जो ऐसे छपी, क्रूर व झ्घम आखुरी 
सम्पदावान्‌ हैं, डनको मैं आखरी योनियोर्मभ ही डालता रदइता 
हैं। वे मूह जन्म-जन्मात्तस्में मी मुझे न पाकर आखझुरी योनियों 
को ही प्राप्त होकर नीच गतिको पाते हैं' (६-२०)। फिर अपने 
आए्मका नाश करनेचाले काम, क्रोध एवं लोभ ये वीम नरक- 
द्वार घतलाये और कद्वा--इन तीनों बरक-द्वारोंसे छूटकर जो पुरुष 
अपने आत्म-कल्याणुक्ते निमित्त शुभाचस्ण करता है, डसीकों 
परम गति भाप्त होती दे | इसके विपरीत जो धुरुष शाक्ष-विधि 
को व्यागकर अपनी इच्छाउसार बतेता है, उसको न यहाँ 
सुर्र मिंक्रता है, न परकोककी सिद्धि मिलती दे ओर न बह 
पराम गतिको ही पाता है । अस्तमें कहा, अज्लुन ! कर्तज्य 
ब अकर्तव्यकी व्यवस्था शात्व दी तुम्हारे लिये प्रमाण दि। 
इसलिये शाह्य-विधानको जानकर ही तुम्हारे लिये कर्म कर्ता 
योग्य है (६१-२४ )4 

इस प्रकार इस अध्यायमें शानमें साधक देवी सम्पत्ति तथा 
बाधक आखुरी सम्पक्तिकर च्णन हुआ ओर देवी सम्पदाके उपा- 
जेवके निमिलस शुसाचरणाएँं प्रवृत्त डोनेकी आज्ञा दी गई । शुभा- 
चण्णमें कर्तेव्य क्या है ऋर अकर्तच्य क्या है ! ऐसी व्यवस्था 
प्राप्त होतेपर शास्रफो प्रमायम्रत बतलाया। कर्सको मोक्ष न 
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साक्षाद्‌ देतुरूपले दी मिरूपण किया गया, न शानीपर कर्म 
की करेध्यता दी रक्‍सी गई ओर न देवी सम्पदाएँं छी आधुनिक 
योगकी शायना की गई। बहिफ 'ान-योग' ओर प्याग' दी देवी 
सम्पदामं मुस्यरूपसे गणना किये गये, फ्योंकि केवल शारीरिक; 
आदधिक थ भानस्षिक त्यागद्रा दी अन्य सवे देवी सम्पदाके अंग' 
सम्पादन हो सफते हैं. । 
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पोडश शअ्रध्यायके अन्तमें भगवानने देवी-सम्पदुके उपाजनके 
निमित्त शास््र-धिधिसे फर्स फरनेफी आशा दी | इसपर इस 
अध्यायश आरमस्ममें अर्जुलने अक्ल किया--भसगवन,! जिद पुरुषोंनि 
शाह्र-विधिका तो त्याग किया दै। परन्तु जो भ्रद्धार्सयुक्त पूजत 
करते हैं, उनकी निष्ठा अर्थात्‌ निम्धय कैसा माना जाय, सात्विकी 
कड्ठा आय, अथवा राजसी था तामसी (१)? इसपर भगवानने 
बक्तर दिया--मदावाहो !शरीरधारियोंकी भ्रद्धा खमावसे दी तीन 
अ्रकारकी दोोती दे, सास्विफी, राजसी एवं तामासी | अब इसके 
भेद श्रवण फरो | जबकि प्रकृति क्रिग्रुणमयी है और सब शरीर- 
धारी भ्रद्धतिले द्वी उत्पन्न हुए हैं, तब जिलका खन्‍्तःकरण जिस 
शुणकी प्रधानतासे रचा गया दे, उस श॒ुशप्रधान अन्तःकण्णके 
अम॒रूप ही उसकी श्रद्धा भी बैसे ही सणचाली होनी घादिये | 
क्योंकि श्रद्धा अन्तफरणका धर्म दे और धद्धामय ही यद्द पुछष 
है, फिर जेसी जिसकी श्रद्धा अर्थात्‌ विश्वास होता दे, बैसा ही 
डसका खरूप दोता हे और उसका सम्पूर्ण व्यवहार उस अदा 
के अलुसार दी दोता दे । इस मियमके अजुलार सास्विकर 
अशायान, देवताओंको, राजसी यक्ष-राप्षसॉंको तथा तामसी 
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भृत-प्रेवगरणोंको पूजते हैं | शात्नविधिके विपरीत जो मनुष्य धोर 
तपोंको तपते हैं, दम्भ व अहंकासखसे संयुक्त हैं. तथा काम एवं 
जाम्से भस्पूर हैं, ऐसे सूढ़ पुरुष शरीर्मे स्थित आूतसमुदायों 
( अर्थात्‌ आकाशादि पश्च भूतोंके कार्यरूप देहेम्द्रियादि ) और 
अस्तःकरण्म स्थित सुझ अल्तर्याप्ीको दुथा ही ऋश करते हैं: 
अर्थात्‌ सुखाते हैं, उन अद्भानियोंकों तुम निश्चयसे अरुण जानो। 
क्थोंकि शाख्र-विधिशज्य होनेले इसका कोई फल नहीं द्ोता, 
चैबल अभिमानकी छुद्धि ही होती है ( २-६ )। 
इस प्रकार शाह्य-बिपरीत आचरणकी निन्‍्दा की और तीन 
प्रकारफी भ्रद्ध वतलाकर कहा कि जिस शुणप्रधान अन्त,करणके 
अनुरूप मनुष्यकी जिस शुरमयी थद्धा होती है डसका आहार, 
यज्ञ, तप तथा दानादि सब व्यवहार उल गुणके अनुरूप ही 
होता है। इस नियमके आअछुसार त्िग॒रमयी श्रद्धांके अम्ुरुप 
आात्त्विक, र(जल थ तामलछ तीन प्रकारका आहार स्छोक ८ से १० 
तक झौर तीच प्रकारका यत्र ्छोक ११ से १३ तक वरणुत किया । 
पफिर शारीरिक, वाचिक एवं मानसिक तीन प्रकारका तप 
चतलाया और जिशुरा भेदले उनके तीन भेद्‌ किये तथा भ्रद्धाभेद 
से वीम प्रकारका दान चिरूपण किया ( १४-२१ )। 
तद॒नन्‍्तर साररूपसे शास्म-विधिका निर्देश कस्ते हुए कदा 
पके ४४, तत्‌, सत्‌, इन तीन नामोंसे निर्मायिक प्रह्मके खरूपका 
विर्केश किया जाता है । अर्थात्‌ वद् ब्रह्म नाम-रूपवाला न होते 
हुए भी भाहुकमें भावनाकी स्फूर्ति कम्नके लिये इन तीन तामोंले 
डस ब्रह्मकी संक्या की गई है । इसलिये साष्टिकालम प्राह्मण 
( अध्यात्म 3 बेद्‌ ( अऋधिदेव ) एवं यज्ञ ( झधिभूत ), इसी नाम- 
पनिर्देशले रे गये हैं । अत शास्रमें विधान की हुई यह, दान व 
सतपरूप क्रियाओंम चेद्वेत्ता पुरूप सदा ही ० ऐसा परसात्माका 
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नाम उश्ारण करके प्रवृत्त होते हैं। तत' इस त्ाम-निर्देशले 
मोल्ा्थी पुरुष फलक्री कामना त्यायकर यछ्ष; तप व दानादि- 
विविध क्रियाओ्ोंको करते हैं । सच्चो तथा श्रेष्ठ भावोर्मि 'सत्‌' 
शब्द ज्ञोढ़र जाता है प्॑ प्रशंसनीय कर्ममे भी 'सत॒' शब्द प्रयुक्त 
दोता है । यश, तप व दानमें मदुष्यकी स्थिति भ्री 'सत्‌' फदी 
जाती है तथा ईश्वरापण कर्स भी 'सत्‌' हैं,पसा माता जाता है। 
अर्थात्‌ सत्सरूप परमात्मासे जिनका सम्बन्ध दै वे सब चेष्टाएँ 
'सत्‌' फहद्दी जाती हैं, फ्योकि वे सतकी ओर कर्ताको लेजाने- 
बाली हैं ( २६-२७ )। 
इस प्रकार ४, 'तत्त्‌, 'सत्त: ऐसे निर्मायिक प्र्मके जिनाम- 
'निर्देशकी व्याख्या की गई ओर इन ब्रिवामोंके प्रयोगपूर्वक यश, 
ठप व दानादियें ध्रार्पण भावसे प्रदृकत्तिफो डी शास्त्र-बिधिका 
सार कथन किया मया। और अन्‍्तमे कद्दा कि भ्रद्धाविद्ीन अर्थात्‌ 
सारियकी श्रद्धाके विनाज्ो कुछ भी यज्ञ, दान व तप किया जाता 
है, अथवा और जो कुछ फर्म किया जाता है, अशास््रीय द्ोनेके 
ऋरण बह सब अखत्‌ है, उसका फल न यहाँ दे न बहों (२८)। 
इस रीति इस श्रध्याथमें अजुतके भश्मपर अशास्रीय तपादि 
का खरूप व फल बर्णुव किया गया और जिधिध भ्रद्धका खरूप, 
भेद व फल कथन किया गया । इस प्रकार देवी-सम्पदार्मं उप- 
योगी शाह्न-विधिका स्वरूप व सार कथन करके ओर अशात्रीय 
श्रद्धाविद्यीन तपादिकी निनदा फरते हुए इस अध्यायकी समाप्ति 
की पाई । 
निष्काम-कर्म मोक्षका साकात्‌ साधन है, अथवा शानोत्तर 
ऋणषकी कर्तव्यता है, ऐसा निरूपण इस अध्यायमें भी कहाँ'नहीं 
पाया गया। यद्यपि निष्काम यज्ञ, दान व तपादिका वर्सन, इस 
अध्याय किया गया है, परन्तु उनका खाक्षात्‌ फल शास्-विधि 


है: सीठा- -ड्पैसू 


के पालनह्वार दैवी-सस्पदोपाजेत ही है, इचका साक्षात्‌ फल 
मोक्ष नहों, जेसा अध्याय १६ ब १७ की श्लीकबद्ध संगतिसे 
स्पष्ट दे । 
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यह अध्याय सम्पूर्ण गीताक्ा उपसंद्ाररूप है, इसलिये इसमें 
सम्पूर्ण यीताका विषय सारखूपसे आरा जाता है। अष्यायके आरंभ 
में अर्जुनते प्रथ किया--महावाहो | मैं 'संन्यास! तथा 'व्याग के 
तस्वको पृथक-पृथक्‌ जातता चाहता हैं ( १ )। इस पर श्रीभग- 
बावने कहा कि इस विपयमे भिन्न-मिन्न मत हैं-- 

(१) फोई परिडत तो ऐसा कहते है कि काम्य-कर्मोंका 
स्वरूपसे त्याग ही 'संन्‍्पास है। 

(२ ) कितने ही बिचक्षण ऐसा कहते हैं कि कर्मोका त्याग 
त् करके फलका व्याम करता ही व्यास है। 

(३ ) कोई बिह्वान ऐसर ऋदते हैं कि कर्म अपने खरूपसे दी 
दोषयुक्त दे, इसलिये समी कर्म त्यागनेयोग्य हैं । 

(४ ) कई ऐसा कहते हैं कि यज्ञ, दाव एवं तपरूप कर्म 
त्यामनेयोग्य नहीं हैं. ( *३ )॥ 

फिर कद्दा--इस विपचर्मे जो हमारा मत है वद्द तुम अचण 
करो, त्याग तीन प्रकारफा माया गय्य है, ( त्याग व संन्यास 
मगवानको एक ही वस्तु मान्य है, मित्र-मिन्न नहीं, क्योंकि इन 
दोतों शब्दोंको वे चहों पर्यायसे ऋथन करते आए रुदे हैं )। यह, 
दान एव तपरूप कर्म व्यमता हों चाहिये, किल्ठु डनको तो करता 
ही चाहिये, क्योंकि वे सनुष्यकों पव्रित्त करनेवाले हैं । इन कर्मों 
को फल व आसक्तिका त्याय ऋस्के आचस्ण करना योग्य है, 
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जुआ करता, यदि अध्वानसे तिरर्थक जानकर इनको त्याग दिया 
जाय तो यद्द 'तामसिक स्याग! दोगा ) यदि डुःख मानकर फाय- 
क्लेशके भयसे इसका त्याग किया जाय तो ऐसा त्याग भी 'राजसिक 
त्याग होगा, ज्ेकि त्वांगका फल नहों स्खता। इसलिये अज़ुन ! 
फल व आसक्तिका त्याय करके नियत कर्म करता योग्य दे, ऐसा 
त्याग ही 'सारिवक स्याग माना गया दै ( ४-६ )। 

इस प्रकार उन लोगोंके मतोंको सम्मुख रखकर जो काम्य 
कर्मोका त्याग ही 'संन्‍्यास' सानते हैं, अथवा फर्मोंको दोषवत्‌ 
आन खरूपसे सर्वेकर्से-स्यागको दी 'त्याग' कहते हैं, उत दोनोंफी 
अपेक्षाऊ॒त्‌ भगवानका यद्द मत है कि फल व आसक्तिको स्याय 
कर नियत कर्मोको क्तेव्य-चुद्धिलि आचरशमें लावा ही सारिवक 
त्याग है। इससे विपरीत काय-फ्लेशके सयसे कर्सको छोड़ बैठता, 
अथवा मोहके कारण कर्सको निरथेक जान स्याम बैठना यथार्थ 
ध्याग नद्दी, किन्तु ऐसा त्याग राजसिक व तामसिक ही दोगा, जो 
'व्यागका फल नहीं सखता। क्‍योंकि सारिवक त्यायका फल अन्‍्ता- 
करणुकी शुद्धि दै, इसके बिना दी कर्सको व्याग बैठना तो ऐसा 
डी है, जैसे मलिन धंस्धफो सावुन दिये बिना दी छोड़ दिया जाय। 
'पैसी अवस्था इसपर कोई रंग केसे चढ़ाया जा सकता है? और 
अचन्तःकरणुरूपी वस््रपर ज्ञानरूपी रंग चढ़ाये विना निर्वाह है महाँ, 
'इसलिये शजसिक घ तामसिक फर्सत्यागका अनादर करके 
साच्विक त्यागको दी मगवानले आदर दिया। परस्तु इतनेपर ही 
उनको सन्तोष नहों दे और तत्काल द्वी अपने लक्ष्यकी ओर सुड़ 
कर वे अगले दी श्छोकमें कद्दते हैं--भारत ! जो वेद/तीत दोकर 
सत्खरूप अपने परमः्त्मामें समावेश पत गया है, अर्थात्‌ अभेद 
डी रया डे, किसके अहंकर्ता व कठेन्यादि' स्व संशय निवुत्त 
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हो गये हैं, ऐसा मेधावी वत्ववेत्ता पुरुष तो न अकख्याणएकारी 
कर्मोमे ठेप करता है और न कल्याणकारी कर्मों आसक्त दी 
होता है।। क्‍योंकि सर्वात्म-दष्टि करके उलकी शुभाशुभरूप भेद- 
दृष्टि निव्नत्त हो गई है' ओर बढी सर्वत्यागी है' ( १० )। परन्तु 
जिसका देहमें अद्-अभिमान है! और कर्तुत्व व कर्तव्य-बुद्धि विद्य- 
मान है, ऐेसे देहधारीके द्वाय तो अशेपत, कमाँका त्याग सम्मव 
है ही नहों। क्योंकि वेहाभिमावठाय प्रथम तो निःशेप कर्म-त्याग 
हो नहीं सकता, अहकार करके देद्देन्द्रियादिकी चेएऑंका 
त्याग किया भी गया तो मनका व्यापार चालू रहेगा, ज्ञो अपना 
फल रखता है। दूसरे, दिप्काम-कर्सठारा जो अन्त'करणरूपी 
चल्मको निर्सेल करना था बह. डसले बच्धित रद जाता है, इसलिये 
देहाभिमान रहते हुए तो जो कर्स-फल-त्यागी है, बह्दी त्यागी मानना 
चाहिये ( ११ )। इस प्रकार कर्मके तीन प्रकारके फल श्रनिष्ट+ 
इृष्ठ।' थ मिश्र उनके लिये है, जितका स्वैत्याग सिद्ध नहों छुआ, 
अर्थात्‌ जो कर्ता व कर्तव्यादिसे चदीीं छूटे । परन्तु उन सर्वसत्यागी 
संन्‍्यासियोंके लिये, जो देद्दातीत पदको प्राप्त हुए है आर तत्त्व 
साच्ष॒ात्कारहारा कर्ता व कर्तव्यादिसे मुक्त हुए है, कदचित्‌ 
कोई फल नहीं दै (१२)। 
इसके उपरान्त भगवानने चतलाया[ कि शरीर, मद ब बाणी 

खे विधि अथवा निषेधरूप जो भी कर्म सनुष्य आर्स्म करता है, 
उसकी सिद्धिमें ये पॉच कारण बेदान्त-सिद्धन्तमें कहे गये दै-- 

(१ ) शरीर, जिसमें कर्सरूप ध्यापार द्वोता है. । 
. (३) परिच्छिन्न-अहंकार, जो कर्दत्वका अभिमानी दे । 

१+ बरकादि एन पछ्ठ, पक्षी, कोददियोनिकी प्राप्ति “अनिष्ट फल' है। 

२. स्वर्यादि उत्तम लोकोंकी प्राप्ति 'इु्ट फत्व/ कद्दाता है 

३० भद्ुष्यांदि योनिकी झ्राप्ति मिश्र फल' कहा जाता है । | 
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(३) इन्द्रियादि भिन्न-भिन्न करण, जिनके द्वार कर्सरूप 
व्यापार होता है । है 
(४ ) प्राणापातादिकी भिन्न-भिन्न चेशएँ, जितकी सत्तासे. 
शरीर-इन्द्रियादिमें क्रिया उत्पन्न होती है'। 
( ५) देव, अर्थात्‌ मव-इन्द्रियादिकी सश्ालफ भिन्न-भिन्न 
अधिदेव शक्तियाँ, जिनके द्वारा मन-इन्द्रियादिके सथालनमें संदया- 
'यता द्वोती है, जैसे चचुका अधिदेव सूर्य और भोतका अधिदेव 
दिशाएँ हैं इत्यादि । 
इस प्रकार शरीर, मन व वाणीके द्वारा मनुष्य जो कुछ कर्म 
करता है, चाहे चह न्‍्यायरूप है था अन्य[|यरूप, उसकी सिद्धि 
में ये पॉँच छी हेतु दो सकते हैं: ( १३-१५ )। इस प्रकार कर्मके 
ये पाँच प्रत्यक्ष कारण दोते हुए भी, अर्सस्क्रत-बुद्धिके कारण जो 
पुरुष केवल अपने आत्माको ही कर्ता देखता है, वह डुसेति 
यथार्थ देखनेयाला नहों है'। अप्शय यह कि कर्सके कर्ता चस्तुत 
हैं तो उपयुक्त पॉच कारण, परन्तु अज्ञान कस्के कर्ता माव वैठता है. 
अपने आत्माको, कि में कर्ता हूँ! यह अज्ञान ही जीवका बन्धन 
है। इसके विपरीत तत्त्व-शानद्वार अपने सातक्षीखरूप आत्मा 
में स्थित होकर जिसका 'अहंकर्ता' भाव नहीं रहा और कदेत्व- 
भावसे जिसकी चुद्धि कर्मोर्मे लेपायमान नहीं होती, ऐसा पुरुष 
तो सारे संसारको मारकर भी नहीं मारता और उन कर्मोंके द्वारा 
बनन्‍्धायमान नहीं होता। फ्योंकि कर्मके जो उपयुक्त पाँच डए कारण 
हैं, उनमें उसका अभाव निद्चत्त दो गया दै और अब वह उनकी 
फ्रियाओंका कर्ता नहीं रहता, किन्तु अपने सातक्ीखरूपमें स्थित 
होकर अब चद उनकी क्रियाओंका द्वष्ट ही दोता है । और यह 
स्पष्ट दे कि द्रश्-तमाशाई किसी दूसरोंकी क्रियाओंका जुस्सेचार 
नहीं दोता, जुस्मेवार तो वद्दी होता है जो कर्ताहोता दवै(१९-१७) 
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उपर्युक्त मगवद्धचनोंले यह वात स्पष्ट द्वै कि जैसा स्छोक १२ 
में कथन कर आये हैं, कर्सके निविध फल अनिए, इष्ट व॑ मिश्र 
से यह द्रश्ा-साक्ती ही मुक्त है । यही सर्वेत्यागी है ओर यही 
संन्‍्यासी है। इस तस्वज्चानके प्रभावसे देदा दिद्वाया सब कुछ कर ता 
हुआ भी यही यथार्थ अकर्ता है। इसके विपरीत वद्द साक्त्विक- 
स्यागी ( स्छोक ६ उक्त ) जो कर्तव्य-चुद्धिले कर्ममें प्रचृत्त हो सह 
हे'श्रीर कर्स-फल-त्यागका कर्ता है, व सरवैत्यागी दै और घ त्रिविध 
'फलसे मुक्त ही दो सकता दे, किन्तु अनिए व मिश्र फलसे छूट 
कर बह इछ फलका अवश्य भागी होता है ( देखो प्रस्तावना ६० 
से ६६ ) | इस प्रकार भगवानते त्यारा व संल्यासक्े सम्वस्थमें 

/मिन्न-मिन्न मतोंक निरूपणु करके, जो सखरूपसे सब कर्मोके त्याग 
को ही संन्यास मानदे हैं, अथवा जो कास्य कर्मके त्यागको 
दी संल्यास कद्दते हैं, उनका अनादर किया | इन दोनों की अपेक्षा 
जो आखतक्ति व फल त्यागकर कतैव्य-बुद्धिसे कर्ममें प्रदत्त होते 
हैं, उनको ही सास्विक-त्यागी बतल्ञाया। इससे भी अ्रधिक उत्त 
शुर्धातीतोंकी आदर डिया, जो कठुत्व-भावले मुक्त हुए केवल 
आाक्षीरूपसे कर्मों पद्चत्त हो सहे हैं, यथार्थ रुपसे वे हो क्‍या 
स््ित और क्या क्रियम्माण सव कर्से-वन्‍्धनोंसे सुक्त हैं। सगवदु- 
डश़िसे वे डी यथार्थ संल्यए्ली मान्य हैं. और यही वस्तुत' 'कर्म- 
संन्‍्यास' है'। 

इसके उपरान्त भगवानजे बतलाया कि ज्ञाता, ज्ञान व ज्ञेय, ये 
सीन तो कमेमें प्रेरक हैं, अर्थात्‌ इन तीनोंके सस्वन्धसे ही कर्म- 
प्रवक्तिकी इच्छा उत्पन्न होती है।। और कर्ता, कस व फरण, इस 
तीचोंके सस्‍्वन्धसे करे बनता दै, इसलिये ये तीयों कर्मकी 
संभ्रहरूप सामग्री हैं ( १८) फिर गुखण-भेद्से तीन प्रकारका 
ज्ञान सछो० २० से २२ में, जिविध कर्मके लक्षण क्छोक २३ से २५ 
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मैं और जिविध कताके लक्षण स्को० रे८े से रु८में मिरूपणए किये। 
फिर जिविध बुद्धि व छ्वतिके लद्ण खछो० ९६ से रेश में, भिविध 
झुखके लक्षण स्लो० ४८ से ४६ में चुत किये और वतलायाकि 
जबकि' सकल संखार प्रकृतिका ही पारा है; तथ प्रृथ्वी, स्व, 
अथवा देवताओंमे ऐसी कोई जड़ या चेतन वस्तु नहीं हो सकती+ 
को इस सीनों रु्ोले रद्वित हो ) इसी चियमके अश्बुखार चिशुण- 
भेदसे आह्यण, ज्त्रिय, वैश्य व शूद्र, इन चारोंके धर्स व कर्मोंका 
चर्णन स्छो० ४० से ४४ में किया शया । 

डसके उपरान्त भगवानने आशय की--अपने-अपने अधि- 
काराझुसार कर्समें लगा छुआ पुरुष संसिद्धिको प्रपत्त होता है। 
अर्थास्‌ लिख परमात्मासे सर्वे भूतोंकी मद्त्ति हुई है और जिलसे 
सर्व संसारकी रखता हुई है, उस परमात्माको अपने-अपने अधि- 
कारके कर्मोह्ारा निष्काम-भावले प्रूजकर मद॒ष्य सिद्धिको भाप्त 
हो सकता दै। इसलिये अपवाशुणरहित भी खधमे दूसरेके धर्म 
से भेष्ठ है, फ्योकि प्राकृतरूपसे नियत कर्स करता हुआ महु॒ध्य 
पापक्तो प्राप्त नहीं होता। इस प्रकःए खासाबिक कर्म चाहे 
दोषयुक्त भी दो फिर सी उसका परिस्याग स करे, क्योंकि थो तो 
सभी करे खभ्ाबिक छुमसे असिके समान दोषयुक्त दी हैं। जिस 
अकार धूमकी निमृत्तिसे निधुस अस्नि भाति की जा सकती दै। 
श्रूमके बिना तो निर्धूम अम्निकी प्राप्ति असम्भव ही दै। इसीमअकार 
-अन्तःकरण स्वाभाविक कर्मौदधप्य दोपोंसे निर्दोष किया जा सकता 
है।। अर्थात्‌ जिस प्रकार फोड़ेमेंसे पीप निकालकर दी फोड़ेकों 
सोगमुक्त किया जा सकता दे, इसी प्रकार अ्रन्तःकरणरमेंले 
खाभाविक कर्माद्वारए रजोग्रुणी पीप निकालकर ही अच्तः: 
करणको शुद्ध किया जा सकता दे । इस शीतिसे पुरुष सहज 

स्वाभाविक) कर्मको आचरणम लाता हुआ निष्काम-फर्मदास 
७ 
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अन्त-कर्णके निर्मेतन होनेपर सर्वत्र आसक्ति व स्पृद्यसे छूटकर 
तथा मनको जीतकर क्ुत्व-संन्यासद्वाय नेप्कस्येरुप परा सिद्धि 
को प्राप्त हो जाता है. (2४-४६) | आशय यह कि प्रकृतिके प्रवाह 
में पड़ा हुआ यह जीव कम-ले-कस अपने स्वधर्भरूप दोषयुक्त 
कर्मोंको आचरणमे लाता हुआ भी; क्रम-कमसे ऊँचा उठता हुआ 
अनासक्त घ जितात्मा हुआ अपने साज्षीस्वरुपमें स्थित दोकर 
कर्देस्थ-भावसे मुक्त हुआ, उस नेष्कर्म्षरूप परा सिद्धिको भात्त हो 
जावा दे, जहाँ सब कुछ करता छुआ भी अकर्ता द्वी रहता है । 

इसके उपरान्त भगवानने कद्दा--इस सिद्धिको भाप्त हुआ 
पुरुष जिस धकास बहाको पा लेता दे, वद्ध जानकी परा निष्ठा में 
तुमे संत्तेपले वतलावा हैँ, तू श्रवण कर । विश्वुद्ध छुछ्धिलि युक्त 
हुआ, छूतिके द्वास अपने मचको रोककर, शब्ब-स्पर्शादि विषयों 
को त्यागकर तथा राम-द्वेषकों उखाड़कर एकान्त टेशको सेबन 
करनेवाला, सिताहारी ( हल्का ब अल्प आद्वर करनेयाला ) 
शरीण, मन व वाणीको जीता हुआ, चित्य ही ध्पान-योगके परा- 
यण हुआ, चैराग्यका भली भोति आप्यय किये हुए तथा अद्दकाए, 
घल, घमयड, काम, कोब, परिग्रट एवं ममतासे छूटा हुआ 
शान्तचित्त पुरुष नह्मस्वरूपमें अभेद्‌ पातेके योग्य होता दे । ऐसा 
असन्नचित् पुरुष ब्रह्मस्वरूपमें अभेद हुआ व कुछ सोचता दे; न 
कुछ इच्छा करता दे, बल्कि सर्व भूतोंमे समत्व-भाषसे स्थिति- 
रूप मेरी पथ भक्तिको पाप्त डो जाता है। उस पथ भक्तिह्वरा 
बह मुझको जो कुछ मैं हूँ ओर जसा हैं वेसा तत्वसे जान लेता 
कै ओर मुस्तको वच्त्वले जान लेनेपर मेरेम ही प्रवेश कर जाता है! 
फिए चह् पुरुष सदा सध कर्मोंको कर्ता हुआ भी मेरे परायख 
हुआ मेरे भखादसे शुजबत अविनाशी पदको ही पा जादा है 
आर कर्म-वन्धन्म तहों आता। इसलिये घनक्षय ! चिचसे सब 
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कमोंका सुझ सात्तीस्वरुपमे संन्यास करके बुद्धिगयोगके आश्रय 
'से मेरे परायण हुआ इस विचारकी दृढतासे कि 'ैं न देहेस्टरि- 
यप्रनबुद्धधादि हूँ और न इनके व्यापारोंका कर्ता हैं, कि्तु 
केवल इनका दश-साक्षी हैं' मुझमें निरन्‍्तर अभिन्नरुपले मश्चित 
हुआ स्थित हो। इस प्रकार मद्चित हो जानेपर मुभसें अमेव्रूप 
से स्थितिरूप मेरे प्रसादसे तू सभी सडुटोंसे तर जायगा | यदि 
तू अहंकार करके मेरे चचनोंकों श्रवण न फरेगा तो नष्ट हो 
'ज्ञायगा | आशय यह कि जबतक मुभले सेद्भाव वना हुआ हैः 
और कर्तृत्व व कक्ेय है, तवतक सभी सक्क॒ट इसके साथ लगे 
हुए हैं। परन्तु तस्वशानद्वारा मुभामे अभेद्रूपसे स्थिति पा जाने 
पर तथा कर्दृत्व व कतैब्यके वन्धनसे मुक्त होनेपर सभी सह्ढदों 
की इतिश्री दो जाती है ( १०-५८)। फिर फहा-- 
इसके विपरीत यदि अहंकारके बशीभूव हुआ तू ऐसा मानता 
है कि मैं युद्ध नहों करूँगा, तो यह तेर[ मिथ्या ही विश्वय है, 
करथोंकि तेरी ज्षात्रअकृति वलात्‌ तुसको युद्धमे लोड़ देगी । इस- 
लिये, कौस्तेय ! स्वभावकन्य अपने कर्मोले बूँथा हुआ मोहब- 
शात्‌ जो तू न करनेक्री इच्छा करता है, वह तुके वरघश करता 
ही पड़ेगा (५६-६०) | आशय यह कि प्रकृति बलघान, है, 
प्राकृतिक प्रवाहके चिदुद्ध चलना असस्मव है और ऐसा आग्रह 
करना मिथ्या अहंकार है | इसलिये मजुष्यका कर्तव्य यही है 
कि भक्ृतिविरुद्ध चेश्ाओंका परित्याग करके, अपनी परकृतिके 
अजुसार वर्तेता हुआ,तत्त्वज्ञानद्वारा अपने साज्षीस्वरूपें स्थित 
“होकर अपने अप््माकों प्रकृतिसे पृथक कर ले । और इसी 
भकार भक्ृतिके बन्धनसे मुक्त हो जाय; जेसे नदीके श्रवाहको 
'बहलेका मार्ग देकर उसपर “पुल बाँधा जा सकता है और नदी 
'पर अधिकार भाप्त किया ज्ञा सकता है । इसी पक प्रकृतिके 
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अग्ुसार वर्ताव करता हुआ मद प्य तत्वण्ानहारा प्रकतिसे अपने 
आत्माफो भिन्न कर लेत्ेपर प्रकृतिपर अधिकार प्राप्त कर खकता 
है और प्रकृतिसे स्व॒तन्त्र हो खकता द्वे । इसी नियमफे अजुछार 
झज्जुन | ईश्वर सर्वभ्ृतोके हृठय-उेशमें हो विराजमान है और 
छापने मायारूपी यल्त्रपर आरूढ' हुए सब जीवोंको फेचल अपन्ती 
सत्ता-स्फूतिस घुमा रहा है। अर्थात्‌ स्वव कुछ न करता छुआ 
अपनी सन्निधिमाशसे मायामें वेंधे हुए सब जीवोकी उनसे कर्मा- 
शुखार भ्रम रहा है | इसलिये भारत ! तुम अपने सब भावषोंसे 
ड्सीकी शय्युकों प्राप्त हो, अर्थात्‌ तत्वशानद्वाय अपने कदत्व- 
भावको खोकर उस साज्नीस्व॒स्पमें अभेढ् प्रात करो | उससे 
अशेद श्रात्त करके दी उसके प्रलादुसे ठुम पग शान्ति एवं 
शाश्वत पदको प्राप्त हो खकोगे (५१, ६० ) | फिर दोले-- 
अर्जुन ! यह गुहा-से-य॒ह्य शान तेरे प्रति कहा गया और फिर 
भी मेरे गुद्यवम धचनोंको श्रवण फर, फ््योंकि तू मेरा परम थ्रिय 
है इसलिये मैं तेरे द्वितके लिये कथन करता हैं। भास्त ! तेरा 
मन मननसावकों छोड़कर मेरेमें हो तदाकार हो क्षाना चाहिये, 
इस उद्देश्यसे तू मेरा ही भक्त हो, शानद्वारा मेरा ही यज्च फर 
ओर झुक्ते दी नप्रस्कार कर | इस पकार आपा खोकर तू मुझे 
ही प्राप्त हो ज्ञायगा, यह में तेरे प्रति सत्य प्रतिज्ञा करता हैं । 
इसलिये तू सब संसारी धर्मोको परित्याग करवे। ( जिम भीष्म- 
छोणादिके समिथ्या सम्बध्धकों सावकर अ्ुतके मनमें खुद्धले 
उ्लानि हो रही थी, उन घर्मोको संकेत करके कद्द रहे हैं) 
केबल मेरी शरणमें आ ज्ञा, अथांद्‌ अपने कर्तोपनकों खोकर 
शुरू साक्षोस्वरुपमें अभेद प्राप्त कर, ऐसा होलेपर में तुके सब 
यापोंले छुड़ा रूँगा, कोई सिस्तर मत कर + अएशय यह कि सब 
पापोंकी भूल यह कर्ठृत्वाध्यास ही है; अपने शआत्मस्यरूपको 
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विस्मरण कर जब यद जीव देदादिके बन्धनमें आता है, तव कर्तव्य 
धारकर इनकी चेशओंका कर्ता बनता दै और उतर कम्मोके फल- 
भोगके लिये देहादिके बन्धनमें आना पड़ता दै। परन्तु तस्वह्ञान- 
द्वार अपने आत्मस्वरूपमें स्थित होकर जब यह देहादिसे अपने- 
आपको ज्यो-का-त्यों पृथक कर ले और कर्तत्व-मावसे सुक्त 
होकर देदादिके व्यापारोंका केवल द्रण्ा-साक्षी चन ज्ञाय, तव यह 
सब पापोंसे स्वमसे जगेके समाव तत्काल मुक्त दो जाता दे । 
यही गीताकर प्रतिपाथ विषय है' और यहां शान व कर्सकी 
संगति है ( ६३-६६ )। 

इसके उपरान्त स्छो० ६७ से ७१ तक भगवानने गीताका 
मांदात्म्य वेजुन किया और अजुनले पूछा कि क्‍या तुमने इस, 
शानको एकाग्र च्ित्तसे अ्रवण किया ओर कया सुम्हार अछ्यान- 
अन्य मोदद नए हुआ १ इसपर अछेनने उत्तर दिया कि बस्तुतः 
भेरा मोह निद्धस हो गया दे, सुझे अपने खरूपको स्कृति भाप 
हुई है, मैं गतसन्देद हुआ हैँ ओर अब मैं आपके घचनोंका पालन 
करूँगा[। इसके पश्चात्‌ सश्षयने धूतराष्ट्रके प्रति कृष्णलुन-संचाद्‌ 
की महिमा और भगवारने; विश्यट खरूपकी विस्मयता फथन 
करके गीताकी समाधि की ( ७२-७७ )। 

इस प्रकार इस अध्यायमें अजुनके द्वारा त्याग व संन्यासका 
तस्व समिन्न-मिन्न पूछा जानेपर भगवानने त्याग व संन्‍्यासकोी 
णकता अददरा करते हुए. संन्यासके विषय मिन्न-मिन्न मतोंका 
निरूपण किया | और जिनके मतसे काम्य-कर्मोका त्याग दी 
संन्यास है, भ्रथवा सर्वथा स्वरूपसे सब कर्मोका व्याय दी संन्यास 

» उचको आदर चर देकर भगवानने उस त्यागकों साचक््चिक व 

उत्तम त्याग बतलाया, जिससे नियत कर्मोको क्तेव्य-घुद्धिले आच- 
ज्|नें लाया जा सके और फलासक्तिका त्याग किया ज्ञा सके 
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परन्तु सर्वोत्तम त्याग तो भमवानको वही इप्ट हुआ, जहाँ ्छो० 
१४ उक्त कर्मके जो पॉच साथत हें उत्तम वच््व-ध्ानद्वारा कर्ता 
पन द्स्ध हो जाय और अपने साक्षीखरूप आत्माध्षतमें स्थित 
इोकर इन पॉंचों लाथत्तोंका ढ॒श रहा जाय। इल घकार कर्दत्व- 
संगसे मुछ दोकर जो स्वाभाविक कर्मोका आचरण है; बह्दी 
सर्वोत्तम त्याग भगवान को मान्य रद्दा ।तद्‌वत्तर ध्िंगुण भेदसे 
शान, कर, कर्ता, बुद्धि, व्रति, छुख एवं चतुर्वशेंके भेद कथन 
फिये गये। और कहद्दा गया कि महुष्य अपते स्वधर्समका त्याग 
न करे, वल्कि अपने खाभाविक कर्मोंकों करता हुआ चह 
अल्त'फरणकी निर्मलता- रा उल परम नेष्कस्थैसिद्धिको प्राप्त 
हो ज्ञाय, जदों ज्ञानकी पर निष्ठा प्राप्त कस्के भगवानकी परा 
भक्ति भाप्त हो जाती है। उस परा सक्तिद्धारा तत्वले सगवान्‌ 
को जानकर उनके खरूपमें अभेद प्राप्त दो जाता है, फिर ऐसा 
पुरुष खब कर्म करता हुआ भी भगवानके शाख़त अब्यय एदको 
प्राप्त हो जाता है और तब स्व॒त- ही उसका '“सर्च-कर्स-संन्यास' 
सिद्ध दो ज्ञाता है । 

आशध्चुनिक योग ( कतंब्यसाहित्य ब फलराहित्य ) ग्रीताका 
प्रतिणाय विषय दै, अथवा आधुनिक योग मोजका सा्ात्त्‌ 
साधन है; अथवा जतीपर कर्मकी कर्तेब्यतर है, इस अध्ययकी 
समालोचना करनेपर भी ऐसा किसी प्रकार सिद्ध पहीं हुआ । 





उपसहार 
' 'कर्वव्य-चुद्धिलि लोक-संत्रह्मर्थ कर्समें प्रदत्त होना और 

'कम-फल अपने लिये व चाहकर ईशरापेय कस्ना, इसीका 
जाम 'कर्मयोग' है और यही मोझका खाज्ञात्‌ साथन है । 
अथवा ज्ञान दो जातेपर भी ज्ञानीपर उक्ल प्रकारखे करमयोगका 
आचरण कतैच्य है: और यद्दी गीताका प्रतिपाद्य विषय द्दे।! 
आधुनिक टीकाकारोंकी इस दृष्टिको श्रद्दण करके गीताके 
सम्पूर्ण अध्यायोंकी समालोचना की गई। परन्तु उक्त टृष्ठि 
किसी प्रकार न तो सोक्षका साक्षात्‌ साधन ही सिद्ध हुई और 
न्‌ गीताका प्रतिपाद्य बिषय ही पाई गई। प्स्तावना समाप्त 
करनेसे पहले यह आवश्यक प्रतीत होता है. कि अवतक जो 
कुछ कथन किया गया दैउसका निष्कर्ष संक्तिप्तरूपसे व्यरिवार 
ोधकी छुगमताके लिये व्यक्त कर दिया जाय । इसलिये उक्त 
निष्कर्ष अद्भुबार नीचे ध्कट किया जाता द्वै- 

(१) चुरुषका परम पुरुषार्थ केचल मोक्ष है। . - 

(२ ) 'नित्य अचल खुखकी प्राप्ति और डुःखोंकी श्रार्यन्तिकी 
मिद्वक्ति' थह्दी मोक्षका खरूप है । 

(३ ) बासस्वार जन्मना और वारस्वार मरवा, यही वन्‍्थन दै-- 
(क) कर्तृत्व-चुद्धिसे किये हुए कर्म-संस्कार; जन्म -मरणके हेत हैं । 
(खत) कर्म-संस्कार अहंता, ममता व पय्तारूप संलारके सम्बन्ध 

से उत्पन्न होते हैं है 
(ंग) अहंता, मप्तता व पस्तारूप संसारका सम्बन्ध शरीरके अर्द- 

कारसे है और शरीस्के अहंकाससे दी कदैत्व-दुड्धिं दोती द्वै। 
(व) शरेरमें अहंकार परिषिछुन्न-दष्टि करके है । 
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(ड) परिच्छिन्ष-दष्टि भेद-इप्टिर्प है. और भेद-द॒ष्टि अश्लान- 

, अन्य है। 

(४) इस प्रकार बन्धतका मूल केवल अज्ञात हि | अप्लात 
की निवृत्ति अपने आत्मस्वरूपके छानसे दी है । इसलिये मोक्त 
का साक्षात्‌ साधन केवल अपने आत्मस्वरूपका अपरोज्षपश्षान 
ही है । 

(४ ) जन्म-मरणणके देतु ज्ञो कर्स-संस्कार हैं, उनका छय 
तीन पभरकारले सम्भव है। फल-मोगसे, घायश्ित्तसे तथा आत्म- 
स्वरूपके साक्षास्कारले। इनमेंले फल-भोग व धायश्विस, ये 
दोनों तो अखिल कर्म-संस्कारोक्ो विवृत्त कस्नेमें कदापि 
समर्थ चहीं हो सकते | क्‍योंकि भोग तथा प्रायश्वित्तदास जहों 
किसी एक संस्कारका क्षय किया जा सकता है, वह्दों अनेक 
फर्म-लंस्कार नवीन उत्पन्न हो जाते हैं। केवल शानामि हीं 
अखिल कर्-संस्कारोंको अनायास दग्ध फरनेमें समर्थ दो 
सकती है (४।३६ ) 

(६ ) (क) आत्म शानसे आत्म-लाज्षात्कास होता दै | 
(ख) आत्म-साक्तात्कारस अज्ञातजत्य परिन्छिन्न-दष्टि ब भेद-द॒छ्टि 

का बाघ ( जिकाज़ाभाव, मिथ्यात्व-निश्चय ) हो जाता है। 

(ग) परिच्छुत्न-दष्टि व भेट-टप्टिका वाध दोनेपर 'देहो5हम्‌'इस 
अभिमानका बाघ हो जाता है । 

(थी) देह-बुद्धिका बाघ होनेपर 'झहकता' इस ऋतैत्वाध्यासकी 
निवृत्ति हो जाती दै। 

(ड) कर्दृत्वाध्यासके निशृत्त द्वोनेपर क्‍या सब्चिव ओर क्‍या 
क्रियमाण, सभी कर्म-संस्कार क्षय दो जाते हैं, क्‍योंकि 
खभी कर्स-संस्कार अहंकर्दत्व-चुद्धिक आश्रय ही स्थित 
रद्चते हैं । 
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हैं। इसलिये कर्स अज्ञानका धाघक नहों, क्योंकि उसको सूल 
अज्ञात है और बंद आज्ञानका फल दै। अतः कर्म रूप फल अपनी 
भूल अ्रज्ञानकों छेद करनेमें समर्थ नहीं दो सकता । केवल 
प्रकाशरूप छान ही अज्यनान्‍्धकासकों मिद्ृत्त करनतेमें समर्थ दो 
सकता है. और तभी कर्मेरूपी ठोकरोंसे छुट्टी मिल सकती है.। 
(८) 'मुसपरअमुक कतेव्य है और में अपने कर्मोंका फल 
अपने लिये न चाहकर ईश्वरापैण करता हूँ! इस रीतिसे कर्म 
योगका आ्राचरण न सश्चित-फर्म-संस्कारोंकों ही दग्ध कर 
, सकता हैः और न करियमाण-संस्कारोंको विफल करसकता है। 
क्योंकि उक्त रीतिसे आचरित कर्म फर्ेत्व व फर्तव्य-चुद्धि 
दाज़िर है और यह कर्तत्व-बुद्धि ही कर्म-संस्कारोंका आय है, 
इसलिये उक्त बुद्धि क्े-संस्कारोंको दृर्ध करतेमें सम नहीं दो 
खसकती। अतः उक्त प्रकास्से कर्स-योगका आत्वरण अपने स्वरूप 
से किसी प्रकार जन्मभरणसे मुक्त करानेमें समर्थ नहीं दे। 
(६ ) में कर्मेका कर्ता नहों हैँ, मैं तो असंग हैं ओर मुभपर 
अम्लुक कर्वव्य है इस रीतिसे कर्म-योगके अज्ञोंकी योजनायुक्ति" 
युक्त नहीं दै।। कतव्यकी विद्यमानताम कर्ताका रहना ज़रूरी दै। 
कर्ताबिना कतेव्य बत नहीं सकता । उक्त कर्म-योगका आचरणु 
, केकल दृदयस्थ रजोगुणके चेगको उत्तम मागेसे निकालकर अन्त:- 
, करणकी निर्मेलताद्मारा भक्तिका स्रोत चलानेमें समर्थ है [इतने 
श्रंशरन ही मोछच-प्रातिये उक्त कमे-योगकी उपयोगिता हो सकती 
है। फिर सक्ति व वैराग्यके उत्पन्न द्वोनेपर घानद्वास कर्दत्वाः 
ध्यासको दृग्ध करके ही मोक्ष प्राप्त किया जा सकता है.। उक्त 

, कर्से-योग अपने खरूपसे ही कर्वृत्वाध्यासको दंग्ध करनेमें किसी 
भकार समर्थ नहीं दे ! 
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( १० ) उपयुक्त रीतिसे ज्ञानद्वाया तत्त्वन्साज्ञात्कार दोनेपर 
पुरुष अपने साक्चीखरूप आत्माम अहरूपसे अभेद प्राप्त कर लेता 
है। अभेद्‌ भ्राप्त होनेपर यहः तक्त्ववेत्ता वेहेन्द्रियमनवुद्धथादिसे 
ज्यो-का-त्यों अर्संग हो जाता है।इस अवस्थामें इन देहा दिके ब्या- 
पारोंका यह कर्ता नहीं रहता, बल्कि दृश (तमाशाई) ही रहता है। 
कऋरत्वाध्यासके लुप्त हो जानेखे उसके समी कर्म अफर्से रहते हैँ: 
ओर भुने वीज़के समान संस्कारोंको उत्पन्न करलेमें समर्थ नहों होते। 

( ११) ऐसा तस्त्वदेता पुरुष दी बेहादिह्वाण कसेमें प्रद्नत्त 
छुआ भो बस्तुतः कर्म-संन्यासी रहता है | क्योंकि तत्त्व-साज्षा> 
स्कारव्वाय वह वेहादिके व्यावहारोंसे ज्यो-कात्यों अंग रहता 
है! और अब घह देहादिके व्यवहारोंका कर्ता नहों, वल्कि दष्टा 
छोता डै तथा अपते साक्षीस्वरूपमें किसी प्रकार कर्मोंका कोई 
लेप नहीं ऐेखता । इसलिये देद्द्द्वारा कसे करता हुआ भी यथार्थ 
कर्म-संल्यासी ही दोता है ॥ इस प्रकाय जबकि वह कर्मोंका कर्ता 
नहीं तव भोक्ता भी नहों होता, डसके सभी कर्म कर्दृत्व-मोक्त- 
स्वके अभावके कारण फलशस्प दी रहते हैं और दर वीजके समान 
किसी फलके हेतु नहीं हो सकते। इस प्रकार बह तत्त्ववेत्ता ही 
चस्तुव, फल-स्यागी एव सच्चा कर्स-योगी होता है । कर्से-त्यागका 
नाम 'कर्स-संन्यास! और कर्स फल-त्यागका नाम 'फर्से-योग' है। 
इस प्रकार ये दोनों विपय उपयुक्त ज्ञातद्वारा ही पस्तुत' खुद्ढरूप 

से सिद्ध हो जाते हे ओर इस रीतिसे 'कर्से-सन्याल' व 'कर्स- 
योग' का एकरत्व ही शीताका अतिपाद्य दिपय है। 

६ १४ ) इसके चिपरीत फर्तेव्य-चुद्धि धारकर कर्म-फल-स्याम 
की भावना, फर्स-फलसले मुक्त करनेमें समर्थ नहीं दै। क्योंकि कर्स- 
फलका हेतु जड़ करसे नहीं होता, वहिक केघल भावना ही फल 
को छेतु होती है। इस पल्त॑ंगर्मे क्मे-फल-स्यागकी सावया और 
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भावनाका कर्ता विद्यमान रहनेले कस निष्फल नहीं दो सकता। 
यद्यपि यह भावना त्यागमयी होनेसे फल अधिक रखती दे, परन्तु 
फलशल्य कदापि नहों हो सकती । उपयुक्त कर्म-संल्थास व कर्स- 
योगके अभेद्मे यह भावनामय फल-ल्याग साधवभूत द्वोनेसे गीता 
इस फल्ल-त्यागका अनादर तो नहीं करती, परन्तु इतनामात्र ही 
गीताका प्रतिपाद्य बिषय नहीं हो सकता । 

( १३) इस शीतिसे शानद्वारा अपने साक्षीखरूप आत्मामें 
'पकत्व भाप्त किये विना फल-त्यागरूप कर्म-योग सिद्ध वहों होता, 
अर्थात्‌ फल-त्यागकी सावना अपना फल रखती दे और घहः 
बस्तुतः कर्म-योयकी सिद्धि नहीं करती । साथ दी, इसके बिना 
( श्रधात्‌ अपने आत्मस्वरूपमें पकत्व भ्राप्त किये बिना ) 'कर्स- 
संन्यास! भी वस्त॒तः सिद्ध नहों हो सकता । क्थोंकि कर्तत्व- 
बुद्धिकी विद्यमानतामें चाहे इसने कर्मोका त्याग भी किया, फिए 
भी यह इस,कर्म-त्यागका कर्ता अवश्य बन जाता है'! और जब- 
कि यद्द इस कर्स-त्यागरूप फर्सका कर्ता वन बैठा, तब 'कर्मे- 
संन्यास! सिद्ध नहीं दो पाता । इस प्रकार आत्मस्वरूप-स्थिति 
बिना वस्तुतः न 'कर्स-योग' ही सिद्ध हो सकता दै ओर न 

किर्म-संत्यास' ही । , बह 

( १४ ) मीता-इछिसे भावफों उत्पन्न कस्नेबाली सभी चेशएँ 

'क्े' रूपसे संशा की गई हैं (८। ३)। इस इृष्टिके असुसार 
आधोत्पादक होनेसे क्‍या प्रद्त्तिरूप चेशएँ ओर पया निद्व॒त्तिरूप 
व्यापार, सभी कर्म” की संज्ञामें आ जाते हैं । ऐसी अवस्था 
आधुनिक टीकाकारोंका यह कथन कि 'भद्वत्तिरूप व्यापार ही 
कर्म है और निम्नत्िरूप व्यापार कर्सशल्यता व कर्महीनता है” 
किसी प्रकार समिचीन नहीं। गीताक्‍्यामब॒चि और क्या निदृत्ति 
दोनोंको दी अधिकाराहुसार आदर देवी दे, दोनोमेंसे क्रिसी एक 
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के अरहण और अन्य के त्यागर्में गीताका तात्पय नहों द्ै। घलिकि 
शीताका लक्ष्य तो डस उच्च अवस्थामे पहुँचानेके लिये है, जहाँ 
प्रचुत्ति व निबृत्ति दोन्तोंका विरोध दूर होकर दोनोंका अमभेद 
हो ज्ञाता है। 

(१४ ) कर्स-अबृक्तिका हेतु न तो चाह भोग्य पदार्थ ही हो 
सकते हैं और न लोकोपकारादि धार्मिक पदुच्ि दी जीबको कर्म 
में प्रश्त्त करती है! ये सब बाह्य पदार्थ कर्स-परत्ुत्तिम निम्रित्तमात्र 
शौण हेतु हैं, कर्स-भबत्तिका सुख्य हेतु तो केचल छदयस्थ विक्षेप 
'ही होता है! जिस-जिस पदार्थेविषयक विक्षेप &दयमें उत्पन्न 
होता है, वद्दी जीचको तत्तत्लम्बत्धी कर्समें प्रश्चत्त करता है। 
इसलिये कर्म-अवुक्तिका मुख्य हेतु हृद्यस्थ वि्ञेप दी है और 
विक्षेप-निन्चुक्ति ही डसका एकमात्र फल दै ) 

(१६ ) सो विक्षेप-निदश्वति तीन प्रकारले दोती ददै-- 

(१ )इच्छा-पूर्विद्धार( २ ) इच्छुत वस्तुकी अप्राप्तिलि जब जीव 
थकिव होकर मियश हो जाता है।(9) ज्ञाव, विचार एवं 
चेशग्यहाश जब जीव इच्छाको अपने हृद्यले ससूल निकाल देता 
है.। प्रथम दो प्रकारसे निन्वच हुआ विक्षेए यर्यापे क्ञणिक शान्ति 
देता है, परन्तु भ्ज्ञानरूप अमिक्रे संयोगसे इच्छा व विक्तेपका 
पुनरुत्थान होता दै। छतीय प्रकारसे निद्वत्त हुआ विज्ञेप स्थिर 
शान्ति प्रदान करता हैः ! 

( १७ ) संखारमे वित्षेप यद्यपि अनन्त श्रकारका है, परन्तु 
भुज्यवया उसच्दो पॉच श्रेणियोंमे विसक्त किया जा सकता है-- 
(१) माढ-तमोगुझ्सी विक्षेप, जो पामर पुरुषोंके छृदयोसे रहता 
है ओर जो शाह्न-्भर्यादाका उल्लक॒घत करके सोयप्रयण रहते 
हैं। (२ )क्लोण-तमोगुणी विज्ञेप, जो शम-खकाम पुरुषोंके हृद्यों 
में रहता है और जो शाह्य-म्र्बोदार्मे रहकर मोगपरायण रहते में 
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(३ ) रज्नोग्रणी विज्ञेप, जो निष्काम-कर्मियोंके हृदयोमे रहता है 
और जो ईश्वरापण-चुद्धिसे कर्स परायणु रददते देँं। ( ४ ) रज-सत्त्व- 
शुरी विज्ञेप, जो निष्काम-प्रेमी सक्तोंके हृदयोंमे रहता है और 
ज्ञो सशुण-सगवानके दर्शवाभिलापी रहते हैं। ( £ ) सत्वगुणी 
विज्ञेप, जो वैराग्यवानः तत्यजिज्ञासुओंमं रहता है और जो 
तक्त्न-साक्षात्कारके अभिलाषी रहते हैं । 

(१८) नीची श्रेणियोंका विक्तेप मछ॒ुष्यको कर्म इसी निमितत 
प्रदत्त फरता है' कि वित्षेपले छुटकारा मिले | परन्तु इच्छापूर्सि- 
हाय यद्यपि मजुष्य एक क्षणके लिये विक्षेपसे छुक्त दोता है, 
तथापि उत्तर काल्में ही अन्य रूपसे फिर विक्ञेप उपस्थित दो 
जाता है, समूल मिधूत नहीं होता। इधर विक्षेपकी आत्यन्ति 
की विदृत्तिकी इच्छा सब प्राणियॉर्म खामाविक है । प्रक्ृति-देबी 
ने एक ओर तो विक्तेप-निदूत्तिकी तीम्र इच्छा पुरुषोंमे भर दी 
है: और दूसरी ओर नीची श्रेणियोंकी ग्रद्वत्तियोंद्रारा जहाँ विज्षेप- 
निश्नत्तिका मार्ग देती है, वहाँ झान्‍्य भकारखे फिर विक्षेप भर देती 
है। इस प्रकार पुरुष जब अपनी श्रेणीके फर्स करते-करते थक 
जाता है, परन्तु विज्ञेपोंसे छुटकारा नहीं पाता, तव चंद थकान 
ही पुरुषको ऊँची श्रेणीमें उठा ले जानेका देतु बनती है।फ्योंकि 
थकान यद्यपि कर्मोंसे है, परन्तु विक्षेप-निद्धुत्तिकी इच्छाले पुरुष 
कवदापि सहों थकता | यही प्रकृतिकी खुछ॑त्तापरायण भीति दे 
ओर इसी प्रकार मजु॒ष्य नीची श्रेणियोंसे ऊँची भरेणियोंमें उठता 
चल्ना ज्ञाता है । 

( १६ ) इस प्रकार निष्काम-कर्म-प्रदृत्तिका फल केवल इतना 
दी दै कि वह प्रकतिके तमोश॒ुणी व रजोग्रणी विज्षेपोंके वेगको, 
जो मजुष्योंके हृद्योंमे भरपूर दे और परमा्थमें प्रतिबन्‍्धक है, खुभ 
आगेसे निकालकर सच््वमुणका भाकु्माव कर दे । सत्यशुणी 
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विक्षेपके उपस्थित होनेपर कर्स निष्फल हों जाता है और तब 
ज्ञानका प्रकाश द्ोता है | चूँकि परमात्मा सर्वेव्यापी है और इमारे 
हृदयमें ही विद्यमान है, केवल अछ्लान करके ढका हुआ दे,इस- 
लिये कर्मव्यग उसको किस्री प्रकार प्राप्त नहीं किया जा सकता। 
अत, इस अवस्थापर पहुँचकर उसकी प्राप्तिके लिये तो अशान- 
निबतंक ज्ञान दी उपयोगी है । शानद्वाय जब आता-खरूप-स्थिति 
प्राप्त हो गईं, तब ऐसे मद्दापुरुषके वेहेन्ठ्रियादिदारा स्शभाबिक 
जो चेशए उत्पन्न होती हैं, वे आभासमात्र ही कर्स होते हैं । 
क्योंकि वें किसी प्रकार करठत्व व कतंत्य-ु द्विसे नहीं किये जाते 
आर न किसी प्रकार गुसखोंसे ही उतका सस्वन्ध रहता दे । जब 
फि घह खय गुणातीत पदको प्राप्त दो चुका है, तव उसके सभी 
कर्स खासाविक अकसे ही होते हैं । 

(२० ) इस अवस्था आरूढ़' कराके स्वाभाविक कर्स-प्रवृत्ति 
ही गीताका भतिपांथ विपय दै | 

स्वानुभषले जैसा कुछ अपवी बुद्धिमें आरूद छुआ, विढान, 
पाठकोंके सस्मुख ज्यों-का-स्पों रख दियाराया है! विद्यानपाठकरण 
स्यून्नाधिकके लिये क्षमा करे | ही 

लखक्क--- 








- ऊँसे प्रन्थकी प्रेयमात्रेत्िपर जिन समालोचक महाशयोंने 
इसे भून्यंके विषयपर जो आपंत्तियाँ उपस्थित की और लेखकद्घारा 
उनका जो समाधान किया गया। पाठकोंके घोधकी वृद्धिके लिये 
बह सब नीचे उद्धृत किया जाता है-- 





श्रीयुत्‌ भ० मुनिलालजीका पत्र-व्यवहार 
आरोग्य-मन्दिर, गोरखपुर. 
२६०७-४३ 
* पूड्यंपाद भ्रीस्वाभीजी भद्दाराज, 
। ... 'खांदर ४४ नमो भारायणोय | ओआपका २० झुलाईका कृप!- 
पं भ्र. मिला | गीता-दुर्पण अभी पूरी नहीं पढ़ पाया हैँ। मुख्य प्रन्‍्थ 
''का दूखरा अध्याय पढ़ रहा हूँ । पुरुतक वहुत ही उपयोगी दे । 
' ,जिश्ोंसु और विचारंकोंके लिये इसे मनन-अन्ध कद्दा ज्ञ सकता 
“  है। अध्यात्म-बंस्तुको समकानेके लिये बहुत ही सुबोध युक्तियों 
काम लिया गया है.) इसलिये ज्द्दोतक विषय-विवेचनकी 
देखतो हूँ, इसकी परमोपयोगिता निर्विवाद है । 
” * किन्तु जिंस दशकों लेकर आपका मंदात्मा तिलकसे मत- - 
!: भेद हैः उले में अभीतक नहीं समझे सका | डलें समझनेके लिये 
» झुझे गीत रहस्य देखना होगा। प्रायः२०चर्ष हुए तब मैंने वह ग्रस्थ 
/ देखो थां। डस समयका मेरे चित्तपर यही संस्कार दे ०४ 


ऐसा मुंझे स्मस्ण नेहों है । 

हैं और इंलके बाद 

दो निष्ठोएँ मानते हैं । सांख्य या 
'कंर्सेकों स्वृरुपसे स्याग केस देते हैं और योग 
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निछायाले जोकसंग्रहके लिये कर्स करते हुए सी वास्तबमें 
अकर्ता रहते हैं। आपने भी प्र० ३१४ पेरा ११ में इनका यही 
लक्तणु किया है | यदद अवश्य छै कि उत्दोंते शानीकी सांस्य- 
बिष्ठाकी ओच्ता कमे-निष्ठाको दी श्रेष्ठ भाचा है । डनका यह मत 
खसाधयिक आवश्यकता और लोकसेवाकी इशष्टिसे कहा ज्ञा सकता 
है। परन्तु इससे यह कवापि सिद्ध वहीं होता कि वे शानहीत 
निष्काम-कर्मीको सुक्तिका अधिकारी मात्तते हैं । 
ये सब बात्ते मेरे ध्यानमें आत्मचिलाखमें तिलकमत-खण्डन 
पढ़ते समय भी आईं थीं | परन्तु अपना अनधिकार सप्तककर 
मैंने आपको नहीं लिखा। इस सतत मैं कहाँ भूल कर रहा हैँ. 
कृपया समकोकर अलुप्रद्वीत करे । शेष भगवत्कपा है| 
आपका कृपापान्न--झुनिलाल 


फुराबड ( उदयपुर ) 
२० चर 

मेरे प्यारे श्रोभ्क्तजी। 

नारायण । आपका प्रेम-पत्र तत० २६-७-४३ कल प्राप्त हुआ। 
आप गीता-इपेस पढ़ रहे हैं, इससे संतोप है! और समान्य 
रूपसे इसके विषय आपके विचार जावकर हे दै। अल्ध के 
समाप्त होतेपर आप अपत्ती समालोचना जिल रूपसे देना पर्स 
करे उस रूपसे देनेकी कृपा कीजिये । 

“तिलक-मतके विपयमें आपने जो प्रश्न किया उसके लिये 
आपका धन्यवाद मेश सम्ताधानच इस सॉति है-- 

१ गीवा-रहस्य ( गी०र ) देखे सुक्ते भी बहुत काल हो गया 

है। ग्रहस्थ ऋालमें ही देखवेका अचलर प्राप्त हुआ था, इसलिये 
विस्तारसे तो सुक्ेमी उसकी सूद्ति नहीं है ! परन्तु मेरे विचार 
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से तो गीता-रहस्पमे ऋ्रम-संमुच्चयवादका' अंगीकार नहीं कियाँ 
गया है, किन्तु सम-समुच्ययवादकों ही अहण किया गया है। 
फिर भी आपकी स्पृतिके अनुसार ऐसा मारते भी लिया जाये 
कि उन्होंने निष्कास-कर्मको शानकः साधन माना है। तो भी 
निष्कामं-कर्सको उन्दोंने 'इतना उत्कृष्ट बनाया दे जिससे 
'कर्स झ्लंनका साधन है” यंद्र विषय दब जाता“ है और 'कर्म ही 
मोंक्षका साधन है! यद्द विंपय उस आता है.। सम्भव है: आप, 
जैसे विदांर्वान|डनका यह आशय निकाल लें कि 'कर्स शानका 
साधन है! परन्तु उस सतके अलुयायियोंकी और सबे साधा- 
रशंकी इस मतसे यही: मान्यता व्यापफरूपसे प्रकट' हो रही देः 
कि 'कर्मसे दी मोक्ष है और जीवनपर्यन्त कर्मका कभी द्याग 
द्वोना दी नहीं.चाहिये तथा कर्दृत्व व फर्तैव्य-धुद्धिसद्धित भेद्‌- 
अष्टियुक्त फर्म दी उस निष्काम-कर्सका खरूप है।।' उनके मतसे 
प्रबुत्ति कदापि निशुच दोनेके लिये है दी' नद्दीं। महात्मा श्रीयाँधी: 
जीका 'अचासक्ति योग' भी इसीकी प्रुष्टि फरता है। इसलिये 
इस मतको पूर्वपक्ष वनाकर आपत्सविलालके वेशम्य प्रकर्णर्मे 
इसका खण्डन फरना आवश्यक हुआ, फर्थोफि यह मत प्राक्ृतिक' 
'निर्यभविरुंद्ध और सिद्धान्तविरुद्ध है । इसीपर श्रद्धा कर लेनेसे: 
* तत्व-जिज्ञासाकां उदुबोध अससम्भव है औरइसीसे ज्ञीवका सब्ा' 
अय नदी दो सकता। सच्छा््बोंका सुख्य कतेब्य यही हुआ करता 
« दैंकि वे जीवके श्रेयके लिये सही व सच्चा लक्ष्य स्थिर करके 
अतेलायें, जिससे जिशास लच्य-भेद्त करनेफेः पुरधाथे कर सके. 
१. कमंसे चित्र शुद्ध दोता.है और क्ांनसे भोज होठा है, हल मतको 
/  “कऋमन्‍समुचय कदते हैं [: हल 
'कारे ठथो, 'ज्ाब! मोलके /-मिर्त-मिन्न 'सैेथा स्वतस्त्र-मार्थ हैं, इंस 
+४ अंतको 'संम-समुचय कहा ज्ञाता हैं. 
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आर उसके अज॒सार लक्ष्य-भेद्नमें सफलता प्राप्त करे। परन्तु इस 
के विपरीत यदि निशाना ही गलत बनाया गयातो लक्ष्य-भेद्नकी 
कया आशा फी जा सकती है' ? 

पतिलक-मतके अचछुसार आपने ज्ञातीकी ज्ञाबोत्तर जो सांख्य व 
थोगरूप दो विभिन्न निष्छाएँ कथन की है, वे विचार व प्रमाणकी 
कसौटीपर खरी नहीं डतरतों । निछ्ठा अ्रन्तःकरणकी अवस्या- 
विशेष है। शानी निर्विशिष और अन्तःकरणुसे अतीत है जोकि 
ज्रेतभावसे निकलकर परम अद्वेत तत्त्वमेंआरूढ हुआ है'। फिर 
द्वेवरूप अन्त'फरणुकी अवस्थाओंले उसको सम्बद्ध करता तथा 
दो विरोधी छलतरूप निश्ठाओंका निष्ठाबान धतावा, स्वेधा अयुक्त 
है' । शञानीके जो लक्षण गीतामें किये गये है उन भगवद्धच्ननोंसे 
भी ऐसा प्रमाणित नहीं होता । देखिये (२५४५-५८), (39२७-२८), 
(१८-२३ ), ( ४७-१३ ), (६४२६-३२ ), ( ११२८-३४ ) तथा 
( १४।२२९-२५ ) इत्यादि । 

२» विष्काम कर्सको यदि व्यापक इश्टिसे अहणु कियाजाय तो 
इईंश्वर-प्राप्ति उद्देश्य रखकर क्या प्रच्नुक्तिरप और कया निव्वुत्तिरूप 
सभी शारीरिक एवं वोद्धिक चेशएऐँ निष्काम-कर्स के अन्तर्गत आ 
जाती हैं।इस दिखावले अधिकाराजुसार करे, उपसना; वेराग्य, 
शम-दमादि एवं भ्रवण-मनतादि सभी निष्काम-कर्मके अन्तर्गत 
आए जाते है। और जहाँ “निष्काम-कर्सेसे शान होता है” ऐसा 
सिद्धान्त-बचन देखनेमे आता है,बहॉ इसी व्यापक अर्थ लिप्काम- 
कर्सका वोधन होता है । परन्तु विल्क'मतर्मे इस व्यापकताको 
भंग करके करसेको छानका साधन माना भी गया, तो केवल कठैत्व 
प कतेब्य-चुझ्धिसह्ित भेद्‌-इश्नियुक्त वाह्य पदृत्तिरूप कर्समको ही 
ज्ञालका साथन मात्ता गया है, जोकि सिद्धान्तसे अत्यन्त विरूद्ध 
है | क्‍योंकि भेद-दप्टि दी अज्लान है, इसलिये ऐसा दी निष्काम- 
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कर्स आज्ञानका बाधक कदापि नहों दो सकता, चाहे कल्प- 
पर्यन्‍न्त भी इसका आचरण क्‍यों व किया जाय | यही अपने 
आचरणमाजसे अशाननियृत्तिमे कदापि समर्थ नहीं हो सकता, 
फ़्योंफि यद तो अशानका कार्य है। काये अपनी सृत्रको काटमेमें 
समर्थ नहीं हुआ करता,यद अकाटथ सिद्धान्त है (पू० ६०-६६) 

३ मोक्षद्वैतुक छानका जो खरूप तिलक-मतम बनाया गया 
है, वह अपरोक्त-शान नहीं बनता, किन्तु परोक्ष व भेद क्षान दी 
उसका खरूप होता है | ( देखिये आत्म-विज्ञास प्रथमाजुत्ति पू० 
२०६ पैरा ३ तथा द्विवीयाजृत्ति, द्वितीय खण्ड पु० १६)। इस 
मतमें ज्ञाच्का यह खरूप नहीं रखा गया कि "न मैं हैँ, न जगत 
है, व कर्स और न फल ही है, किन्तु ये सव मेरे आत्मखरूपके 
चमत्कार हैं. ओर आत्मरूप ही हैं” जेसा गीता स्थान-स्थानपर 
इसका ऐसा ही वर्णन करती है, जैसा पीछे अड्ड १ में प्रमाण 
दिये गये हैं। किन्तु तिलकमतके तो ज्ञानमें भी कर्ता, जगत, 
कर्स ओर ईएबर, सभी अपने-अपने स्थानपर सत्य ठहयये गये 
हैं, केचल फलका ही त्याग रखा गया है, सो भी भावनामात् । 
ऐसा भेद ज्ञान मोक्तदैतुक कदापि नहीं दो सकता । 

४. इच सच विचारोंको लेकर आत्मबिल्ञासमें इसका स्पष्ट 
रुपसे ख्डत किया गया है, परन्तु गीता-दर्पणमें तो तिलक- 
मतकी रुप्ट रूपख कोई चचा ही नहों की गई है। किन्तु 
आधुत्तिक टीकाकारोंने गीतामें जो सांख्य थ योगकों भिन्न- 
मिन्न रूपोर्मे दर्शाया है, उनको सम्मुख रखकर सामास्य रूपसे 
अपने सतका निरूपण किया गया दै ( पु० ६४-७८)। 

#«निष्काम-कर्मद्धाश ज्ञात दो जानेपर तत्पश्चात्‌ श्ञनीकी जो दो 
निष्ठाएँ तिलक-मतमें ग्रहण की गई हैं, यद् स्वेथा सिद्धान्तविरुद्ध 
है,क्रम-क्रमसे इन दोनों विष्ठाओंका फल जान दो सकता दे, नकि 
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शानोत्तर ज्ञानीकी ये विभिन्न निष्छाएँ चच सकती हैं।(आत्मविलास 
भथामाचृत्ति पृ० २०३-६११ ठथा द्विवीयादृत्ति द्वि० खे० पु० १४-२५ 
देखिये )। पीछे ५० ३१४ के पेरे ११ में तो यह द्खिलाया गया है. 
कि 'तच्च-साज्षात्कार हो जानेपर कमेत्याम व फलत्याम स्वतः 
ही सिद्ध हो जाता है, अर्थात्‌ फर्स-संन्यास व कर्म-योगका फल 
से दी अभेद हो ज्ञाता है| फिर ये मिन्न-भिन्न मार्ग व मिष्टा चहीं 
रहते, किन्तु इसकी खरूपसे ही एकता हो जाती है | परन्तु तर्व- 
सात्षात्फार विभा नीचे फिसी भी कोटीय रहकर यथार्थ रूपसे 
प कर्म-त्यागकी ही सिद्धि दो सकता दे ओर से फल-त्याग ही 
बत पड़ता है ! फ़्योंकि भेद व परिच्छेद-दष्टि रहते हुए कस-त्यास 
भी कर्म घन जाता है! ओर फल्ल-त्याग भी अपना फल रखता हैः 
(पु० ८०-६२७)।” इसके विपरीत तित्नक-मतर्म तो ज्ञानोत्तर शानीकी 
दो भिन्न-भिन्न निष्ठाएँ बनाई गई हैं, दोनों सत्य हैं. और फर्दृत्व 
ब कर्तव्यसहित है | इसलिये ठिल्कमत ओर यीता-द्र्पणका तो 
इस विपयर्म अत्यन्त विरोध हूे। मेरे दिचारस वो इसका कारण 
यही है कि जैसा पीछे इस पत्रके अंक ३ में दिखलाया गया 
के, उसका व श्ञाचका लक्षण ही नि्दोप है और अक के 
अलुलार न तिष्क्राम-कर्सका स्वरूप ही चिप दै । 

अपनी बुद्धिके अदुसार लम्ताथान किया गया । अब जखा 
आपके विचारमें आचे अपने विचारोंसे सुचित करिये। 

भवद्दीय--आत्मानन्द 





शोरखपुर, १६-४-१६४३« 
पूज्यपाद भ्रीस्वामीजी महाराज, 


खादर #* नमो नारायणाय । आपका १० अगस्तका कृपा- 
कल मित्र । 
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मैरी शंकाका आपने जो उत्तर दिया द्वे उससे मुझे पूरे 
खम्तोष है। यद्द ठीक है कि यद्यपि महात्मा तिलकने क्ानसे ही 
मोक्ष माना है, तथापि कर्सपर इतना ज़ोर दे दिया है कि उनके 
अच्च॒ुयायी मोक्ष ओर झानके लिये कर्मको अनिवार्य सानने लगे हैं.। 
महात्मा गाँधी तो छानीके छारा भी कर्मत्यायको असम्मव सम- 
भरते हैं। थद्द धात भी ठीक ही डे कि महात्मा तिलकते शानका 
जो स्वरूप रक्‍्खा है उसे द्शनिक दश्टिसे तो ठीक कह सकते 
हैं, परन्तु वह सच्चे चोधवानकी दष्टि नहीं है। इसलिये उनकी 
टीफा मुमजुओं और जिशखुओंके लिये इतनी उपयोगी नहीं दो 
स्रकती जितनी कि बद्द ऊर्मियोंके लिये है; । उन्होंने यद्यपि मोक्ष 
का साक्षात्‌ साधन ज्ञात दी माना दे और क्षानीका व्यावद्यारिफ 
जीवन निन्नुक्तिपरायण ओर प्रद्यक्तिपणयण दोनों ही प्रकारका दो 
सकता है, परन्तु उन्होंने प्रयृक्तिकी ही प्रशंसा की है और उसे 
यदोतक घढ़ाया है कि वह एक प्रकारले शानीके लिये भी कते- 
ब्य दो जाती है.। मैंने जो शंका की थी बद्द तो इतने दी अंशको 
लेकर थी कि कर्मके द्वारा मोच्ष उन्होंने भी नहीं माना, फिए 
आपने कई क्षयह निष्काम-फर्मेयोगके धारा मोक्ष माननेबालों: 
किस प्रकार पूर्वपक्षी वाया है! १ 

आधुनिक ोकाकारों्म क्री “जी सांख्य और योगकी 
प्रुथक-पृथक्‌ मार्ग साननेवाले हैं और दोनचोंकेही द्वास तच्वज्ञान 
की प्राप्ति मानते हैं । परन्तु वे इन्हें मार्ग ही भावते दें। तच्चज्ञ 
के लिये कवैब्य उनमेंले किसीको नहां मानते | उनके विचार से ये 
दोधों ही साधन हैं, खिद्धका इस दोनोंसे ही सस्यन्ध सहों है । 
लथा आपका यह विचार है कि छान होनेसे पहले इनमेंसे कोई 

3, समाजोचक भद्ाशयते यह सास प्रकाशित करपेके लिये अपनी 
स्वीकृति नहीं दी । 
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हों हो सकता, इब दोतोंकी सिद्धि ज्ञान द्ोनेपर द्वी होती है 
और इनमें व्यावहारिक भेद्‌ रहनेपर भी ज्ञानीकी इृश्टिमें ढोनों 
एक ही हैं--कर्सले असंग होनेके कारण बह 'संन्यासी' दे और 
कर्सफलसे अ्संग होनेके फाय्ण योगी है'। परन्तु ऐसा मानने 
पर भीचे लिखी आपत्तियोँ सामने आती हें--- 


५5६ 


यदि ये दोनों छानीके रा ही साध्य हैं वो भगवान अर्जुन 
को इनका उपदेश क्यों दे रहे हैं । यदि अर्जुन तत्त्वश् हे तो 
डसे इत्त ठोत्तोंका अभेद सलमभरानेकी ज़रूरत नहों दे, फ्योंकि 
तब तो उसे इस रहस्पका पता स्वयं ही रद्दना चाहिये ! झ्ौर 
यदि धहद अज्ञानी दे तो श्ानीद्वाय साध्य विषयका उपडेश 
डसके लिये उपयोगी केसे होगा ? उसे तो झ्ञानके साधनका 
ही उपदेश करना चाहिये । 
शापने आ० ५ ख्छो० ४के भावार्यके प्रथम पैरेके अन्वर्म लिखा 
है कि 'इस प्रकार कर्दत्वाभिमानसे छुटकारा पाकर ज्ञो 
प्रृत्ति अथवा निदृत्ति दोनोंमेंसे एकर्मे भी भली प्रकार स्थित 
हुआ है बह दोवोंके मोच्चरूप फलको पा जाता है' इस 
चाफ्यसे तीच भश्च उठते हैं-- 
क मोछरूप फल ग्रचुत्ति या निन्नृत्ति इन दोनोंके अधीन 
है $ या-- 
ख- केवल कहंत्वाभिमानके त्यायके १ अथवा-- 
ग- कतेत्वाभिमानके त्यागसहित श्रज्षुत्ति या निद्धत्तिके ? 
इलमेंसे (क) पच्त तो आपको भी मान्य चहों दोगा, 
क्योंकि फर्दृत्वासिमाबयुक्त प्रबुक्ति या निद्नत्ति मोक्षका 
साधन हो ही नहीं सकती। (गण) पक्ष स्वीकार करे तो. 
कर्म अथवा संन्‍्यास-समुश्चित ज्ञात मोक्तका साधन मानना 
होगा । इससे ज्ञानकी मोक्ष्मे स्वतत्त्र साधनताका खराडन 
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दोगा। अतः (ख) पत्त ही सिद्धान्ततः मानना दोगा। अब 
यदि सिद्धान्ततः केवल क्षान ढी मोक्तका साधन हैः तो मोक्षुकघो 
पवृत्ति या निवृत्तिका फल कहनेसे आपका क्या अभिप्राय है 
३. यदि आत्माका असंग्रत्व-बोध ही क्सेत्यागरुप साँख्य और 
कर्मफल-त्यागरूप योगमें हेतु है तो इन दोनोंको दो साथन 
कहना ही अर्संगत है, क्योंकि चहाँ वास्तविक साधन तो 
असंगत्व-बोध ही है। बह असंगत्व कर, फर्सफल, सम्ब- 
स्थी, धन, सम्पत्ति और शरीरादि सभीसे होना चाहिये | 
फिर केवल कर्स और कर्सफल इन दोकी झसंगताको लेकर 
ही इन दो लामोंकी कर्पना कस्नेकी क्‍या आवश्यकता थी 
इस प्रकार ज्ानीके दवाएं सांख्य और योगकी लाध्यता 
माननेपर जो शंकाएँ उठती हैं, उनका उल्लेख करके अशानीदार 
अजुछ्ञानकी सस्भावता किस प्रकार हैः ? यह लिखता हूँ--- 
कर्भे आर संन्यास ड्स दोनोंको ही 0 नी 
से भी आशानीद्वाय साध्य माना है ओर भगवान्‌ शंकराचार्यजी 
ने भी । श्री ** “जी इस दोनोंको खतन्‍्त्र साथव मानते 
हैं. और भगवान शंकराचाय इस्हें' कमिक साधन बताते हैं । मेरे 
विचारखे दोनोंका दी मत युक्तियुक्त है। परस्पर विरोध दीखने 
पर भी इन दोतों मदाशुसावोंके मत इसलिये युक्तियुक्त चताता हैं, 
फयोंकि इन दोनोंने सांख्य और योगके जो लक्षण किये हैं. वे भी 
मिन्न-मिन्न हैं। श्री *++न-+० 'जी करैत्वामिमानपूर्वक कर्स 
'करते हुए. उन कर्मोके फल्लकों भगवदपेण करने, अथवा संगवास, 
की आजा भानकर या भतवानको असन्न करनेके किये ही कर्स' 
ऋण्नेको योग' कहते हैं। ओर “मैं कस्ने-करानेवाला नहों हैं, सुर 
ही गुण; चर रहे हैं" ऐसी भावताको, अथवा 'मैं यत्च्रूप हैं, 
अगवान्‌ ही मेरे द्वारा सब कुछ करा रहे:हैं! इस भावको 'लांख्य! 
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ऋड्ते हैं। सच्म इप्टिले देखा जाय तो फरसे ओर सांस्यकी सरा- 
इनीय व्याख्याके अज्ुखार ये दोतों ही ह्नक्तण नहों घटते | इन 
'द्वोनोंको ही भक्तियोग कह सकते हैं| इस भक्तियोगसे ( चाहे. 
यह इन दोनोमेंसे किसी कोटिका दो ) सगवानकी प्रसन्नता होती 
के और उतकी प्रसच्नताप्ते बिवेकरूप छुछ्धियोग प्राप्त होनेपर 
तच्ज्लाव हो जाता है। ८ 
भगवान, शंकराचार्य अक्षतीकतेक फर्सको 'क्सयोग! और 
कर्सत्यागरूप संन्‍्यासाश्रमको 'लाज्य' मानते हैं। फर्म" शब्दसे 
“उच्तका तात्पय नित्य, बैसित्तिक ओर कास्य फर्मोलि है । ये करसे 
सकाम-भावले किये जानेपर पऐेद्ििक या पारलोकिक भोगरूप 
फल देते हैं और निप्काम-मावसे केवल फत॑व्य-बुद्धिसे या सग- 
पत्पीत्यर्थ किये जानेएर चित्तशुद्धिके कारण होते हैं।। चित्तश॒ुद्धि 
होनेपर चित्तर्म चैराग्य होता हैः और वेसन्यसे कर्स-संन्यासरूप 
खाख्यका अधिकार भ्राप्त होगा द्वे। फिर संन्‍्यासाध्मम्स शम- 
चूमादिका विशेष अभ्यास्न करते हुए श्रवण, सनन एवं निद्ध्या- 
सम कस्नेसे शानकी प्राप्ति होती है । 
इस प्रकार इस दोनों ही मदाज॒भाषत्रि मताबुसार अशानी- 

द्वार कमें-त्याग और कर्मफल-त्याय खिद्ध हो ज्ञाते है'। आपने 
जो लिखा दे कि 'भेद व परिच्छेद-दप्टि रददते हुए कर्मेत्याग भी 
करे बच जाता है और फलत्याग भी अपना फल रख्ता है! स्रो 
ठीक ही दै । इस प्रकारका कर्सत्याग अवज्य कर्म ही है और 
पेले फलत्यागसे फल भी अवश्य होता है, परन्तु इस कर्म-त्याग 
था कर्सफत्न-त्यागका फल भोग नहीं, च्ित्चकी शुद्धि ही है । 
इसलिये इसे व्यर्थ नहीं कह सकते और स्तधन तो खबैदा किसी 
साध्यके लिये ही हुआ करता है, इसलिये डसे सर्वथा परिणाम- 
ड्वीच सानना डचित भी चहीं है। 
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आपने अ० ४ “छो० ४ के सावार्थके दूसरे पैरेमे यंह भी 
लिखा है कि “जिन्होंने सांख्य और योगको भिन्न-भिन्न स्वेतस्थ 
ओर निस्येक्ष सागे सानकर-इचकी एकता अहण की है वे तो * 
वालकोंसे भी परे अत्यन्त चालक, कछे जाने चाहियें । क्योंकि 
'कसे कर' और “कर्म छोड़! ये दोनों परस्पर भाष और अभाव- 
रूप दोनेसे अन्धकार और प्रकाशके .समाच विरोधी मार्ग हैं, 
इनका फल एक नहीं हो सकता ।” सो यह बात भी मुझे युक्ति- 
युक्त नहीं जचती | एक ही स्थानपर दो भिन्न मार्ग जा सकते हैं 
और जो एक मा्से चलेगा उसे दूसरे मामको छोड़ना भी पड़ेगा 
ही। इसलिये यदि डसके सार्गको दूसरेसे भिन्न स्वतन्न या 
निरपेच्त कहें तो क्या आपत्ति है ? निष्काम-मावसे कस करना 
ओर कर्मको अपना नहीं बल्कि अपने दा इश्वरकतेक सानना 
ये दो भिन्न भावनाएँ हैं ही और इस दोलोंका फल भगवानकी 
प्रसन्नता दी है। पे * 
इस प्रकार आपके मतोंमें कुछ शंकाएँ खड़ी करके भी भेरा 

यह तात्पय नहीं द्वै कि आपकी बात युक्तिशल्य है: । मैं तो पेसा 
समभता हैँ कि भिन्न-भिन्न विचारफोंके विचारकी शैकलियोँ 
भिन्न-भिन्न हुआ करती हैं. और उस सभीमे शुक्ति और साम- 
सस्प भी रहता है | अतः आयचाये या अज्धमबी लोग ज्ञो कुछ 
लिखते हैं. वह परस्पर विरुद्ध६सा दीखनेपर भी लक््यकी प्रासि 
में सर्वथा समर्थ द्ोता है। संसारमें कई प्रकारके अधिकारी हैं, 
जिसकी भनोच्ृत्ति जिस साधनके अज॒कुल होती है घह डसे ही 
स्वीकार कर लेता है। झुफे तो आपका सिद्धान्त भी उतना ही 
थुक्तियुक्त जान पड़ता द्वे, जितते कि सगवान शद्बुर और श्री 

हक व 2०३ 85६ 8४ ज्ीके। स्वयं श्रीभगवानका क्या प्रत है, यह तो 
अगवान ही जाने । मैं तो सगवएनकी तरद डनकी बाणीको भी 
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अनिर्विचनीय और अगस्य समझता हैं। जैसे सक्तजन अपनी- 
अपनी भावनाके अश्लुसार उनके रूपका सिन्न-सिन्न प्रकारखे 
निर्देश कग्ते हैं, उसी ध्रकार विद्यागरक भी अपनी-अपनी विचार- 
पदतिके श्र्ुसार उनकी याणीके मिन्न-भिन्न अर्थ लगाते हैं 
तथा बिचाप्युक्त होनेके कारण ये सभी युक्तियुक्त होती हैं और 
अपने-अपने योग्य अधिकारीको परमतस्वकी धाप्ति भी कर 
सकते हैं । 

मैं लिस्वतेनलिखते यहुत वढ़ गया और लिखना आरम्भ फरते 
समय जिन वा्तोंको लिखनेकी कल्पना भी नहीं थी, चह लिख 
गया । मैंने जो कुछ लिखा दै डलका उद्देश्य यद्द नहीं दे कि मैं 
आपके भवको सदोष समभता हैं । यह सर्वेथा सम्भंष दे कि 
आप मेरी लिखी हुई आपत्तियोंका बहुत सुगमतासे समाधान 
कर देंगे, परन्तु फिर मुझे दूलरी आपत्तियों खूक सकती है, 
इसलिये यह व्यर्थका शाजार्थ ही खड़ा हो ज्ञायगा, जो इतनी दूर 
चैठकर पन्न व्यवहारद्दारा चलाना सुविधाजनक नहों होगा | इन 
आधपत्तियोंसे पंरा आशय फेयल अन्य मततोंको युक्तियुक्तता सिद्ध 
करता ही है आपके मतका खण्डन फरना मुझे कभी अभी 
नहीं है | बह तो सुझे अन्य सिद्धान्तोंके समाच डी शिरोधाये 
है । आशा है, मैंने जो छुछ लिखा है' वह किसी प्रकार आपके 
अरस्वोपफा कारण नहीं होगा । 

आज-कल् मैं दूसरी-दू मरी घुस्तके टेयने लगा हैं. जो मुझे यहीं 
प्राप्त हो सकती हैं।। गीतवरपैण तो भेरे पास स्टेगा ही, उसका 
शेष अश फिस् देखनेका विचार दै । उसके विपषयमें श्न्थ समाप्त 
होनेपर कोई नया विचार पेदा होगा तो अवश्य लिखेँगा। 
बाकी जो कुछ मैंने पिछुले पत्रमें लिखा है चह भी उसके विपयर्म 
अपनी अवतककी सच्ची धास्ण ही है । 


शंका-समाधान श्शे१्‌ 








शेष भगवसत्कपा है। आशा है, आप खानन्द दोंगे। कृपा तो 


आपकी है दी, बढ और भी बढ़ती रहे । 
आपका कृपापात्र--सुचिलाल- 


॥3॥ .__ कुरबड़ ( उदयपुर ) 
हु ३-६-४३. 
मेरे प्यारे श्रीभक्तजी, 

सप्रेम नारायण । आपका विस्तृत प्रेम-पत्र ताए १६-घ-४३ 
भराप्त हुआ । गीता-दपेसके विषयमें आपने जो शंकाएँ उपस्थित 
को उनका समाधान मेरी ओरसे यह है--- 

१, जैसा आपने समझता है, मेरा यह मत कदापि नहों है' 
और न मेरे प्रग्थसे ही ऐसा आशय निकलता है कि फलत्याग 
'पु्व॑ कर्मत्याग जिशासुद्राण आचरण करनेयोग्य ही नहीं हैं, 
अथवा जकिशाखुद्ार इनका आचरण ही अशकय है, अथवा ये 
'साथन-कोटिमें ही नहीं आते । मेरा मत तो यह है कि यद्यपि 
ये दोनों क्रमशः ज्ञानके साधन हैं, लिज्ञासुद्रास कमशः इनका 
आचरण श्रेय है, परन्तु ये स्वतन्त्र मोक्षके हेतु नहीं हो सकते। 
मोक्ष तो झ्ञानहारा कत्वगमिमान-विनिर्मक्तिपर ही निर्मेय है 
हम आल अप मर तव ही फलस्याम व्‌ कमेत्याग यथार्थ घ्‌ पखे 
पैस ६३) यदि नीच कोसियि सदकर भावनामात फलत्यागादि 
पर ही संतुष्ट द्वो वेहें तो डनकी यथार्थ सिद्धि वन नहीं पड़ती । 
अथवा थूँ कद्द लीजिये कि ये फलत्यामादि जिजासुके लिये तो 
यलेखाष्य हैं और ज्ञाीके लिये स्व॒भावसिद्ध, झअ० २ श्लो० ४४ 
के भाष्यमें श्रीशक्ुराचायेजीने भी यही प्रदर्शित किया दै। 
भ्रस्तावना पु० १२७-१३६ पर 'विज्ेपकी सुख्य-सुख्य श्रेणियाँ 
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ओर कताके भेद शीपकर्मे उस क्मका भलीभॉति विग्दर्शन कराया 
गया है। इसके साथ 'कर्सेका खरूप' ओर “कर्मप्रचृत्तिकां हेतें 
थे फल' भी मिलाकर पढ़ता चाहिये | 'रिष्काम-्कर्मका उपयोग 
शीपक पृ० ६६-६०५ भी दृश्ब्य है। तथा पू० ८७ पंं० 5-३ १,पू० ११ 
पं० १४से पु० १४९, तथा घूल अन्ध ऋ० २२छो० ३६, ४०, ४४, ४१५ 
अ० इ ख्छो० २, 2,७, ८, ५ १६६ श्र० ६२ ख्छो० १-१२त्था ऋण एफ 
ज्छो० ६, ७, ६, ११, ४४, ४६, ४७ व ४८ के भावार्थ इस विपयमे 
शान्तचित्तसे मनव करनेयोग्य हैं । स्तावनांतर्गत अध्यायोंकी 
समालोचनाओर्म स्थान-स्थानपर भिष्काम-कर्सेोको साधनकोरटिमे 
झहण किया गया है, परन्तु इसीको मोक्तहेतुक माननेले इंकार 
किया गया है । मैं चकित हैँ कि आपने मेर मतका पेखा विपरीव 
आंश्षय कैसे ग्रहण कर लिया कि क्वानसे पूर्व इन कर्सत्याग व 
फलत्यागादिका आचरण ही नहीं वनता। मेरे मतसे ये साधन तो 
हैं, परन्तु ये ही गीता-प्रतिपाद्य विपय नहदों धलते । पु 
वेदांवका सिद्धान्त है. कि चिष्काम-कर्म ज्ञानका वहिण्ा साधत्त 
है,अन्तरंग साधन नहीं / अन्त करणुकी शुद्धिटी जिसका फल हो' 
सोवहिण्य साधन कहा गया है और शानमें जिलका साक्षात्‌ उपयोग 
हो, अथवा अ्रवण-मननादिमें जो लद्दायक्र हो स्रो अध्तर्रंम साधन 
कहाग्रया है।इस प्रकार विवेक, वेराग्यव शम-दुर्मादू तो अबण- 
मचनमें डपयोगी होनेसे अन्तरंग और चित्तशुद्धिमाच फल होनेसे 
निष्काम कर्स' ज्ञाचका वहिरम साधन भाषा गया है । उसी सिद्धान्त 
में चित्तशुद्धिके पश्चात्‌ सिप्काम-कर्से घद्दिरंग छोनेले तथा तब 
अवणादियें प्रतिबन्धक होचेसे हेय माना गया है, डपाडेय नहीं ) 
यदि 'विचारस्तागर' की प्रथम तरगणका आप मनन करेगे तो यद् 
दिपय खुस्पद्ठ हो जायगा और यही भगवाद शकरका भत दे। 
भीता्द््पणुमें स्थान-स्थानपर इसी मतको अंगीकार किया सया 


शुका-समाथात् श्श्व 














है, इसका विरोध कदापिनहदीं | शंकर-मतर्म यद्यपि फलस्यागादि 
को साधन-कोटियें ग्रहण किया गया दे, तथापि ये गीता-पतिपाद 
विपय कद्पि नहों माने गये । उतके मतसे गीताके विपय तो वे 
तास्वपिक संन्‍्याख बयोम दी माले गये हैं, जहँ क्ञानद्वा।र दोनोंका 
अमेद दो जाता है. । अर्थात्‌ शंकरमतमे गीताका प्रतिपाथ विषय 
तो बह शान-योग दी माना गया है, जहाँ देहाभिसानसे छूटकर 
फलल्याग व कर्मत्याग स्वभावसिद्ध हो जे हैं। वहाँ इसीको 
परमार्य-संन्पास' एवं 'परमार्थयोग' के चामसे अभिद्वित किया 
गया है। गीता शंकर-माष्य-झ० २४१से४३, अ० ४ की भूमिका, 
आ० ४। १ से ३, झ्र० ४। १८ से २०, छ० ४३३ से ४१, झ० 
»। ५४ से ६, अ० द२७ से २७, अण्नप्त१५ से १७ तथा झ० ८ 
श्टो० ६६ पर-अन्ध-डपसंहार शान्त चित्तले मतत करिये । 
३४. आपने अपनी सास्मादह्दी डफ्ठिसे श्रीशंकस्मत और क्री 
.7 777००" जीके मतकी जो एकता की है, यह आपके 
भावोंकी पविचताका ही परिचय दै। परन्तु वास्तवमें जो साधारण 
गीताएँ गीता-पेससे निकली हैं. उनकी भूमिकामें 'यीताकापधान 
विपय' शीपकसे थ्री' ****** “जीने तो सांल्ययोग थ कर्म 
योगको भगवत्मातिके मिन्न-भिन्न खतस्व्र व निय्पेक्ष मार्ग ही 
कथन किये हैं, जेसा आपका वचन है ये शानके साथन नहीं 
मान गये । तथा इनके मतसे खाँख्यका ज्ञो खरूप आपने लिखा 
है बद भी अशुद्ध है। अपनी इसी भूमिकार्म वे तो सांख्यका स्व- 
रूप स्पष्ट यद्दी करते दैं--- हु 
सम्पूर्ण पदार्थ सगन्‍तृष्णाके जल की भाँति अथवा स्वप्न 
सष्टिके सडश मायामय होनेसे मायाके कार्यरूप सम्पूर्ण सुंण 
ही गुणोम वर्वते हैं, ऐसे समक्कर मच, इन्द्रियों व शरीरद्धारा 
होनेवाले सम्पूर्ण कर्मामें कर्तापनंके अभिमानले शहित होना तथा 


३१७ गीवा-दर्पेण 








सर्वव्यापी परमात्माके स्वरूपमें एकीमावसे स्थित रहते हुएए कुछ 
भी होता हुआ न ठेखना ! 
देखिये, यद्दी तो ्ाचका स्वरूप है। इससे स्प्ट है. कि उनके 
सतसे सांख्य व योग दोचों निरपेक्ष व स्व॒तन्त्र मोक्षडे साधन 
बनते हैं. क्लानके नहीं । देखिये गीना-प्रेससे निकली हुई खाथारण 
थीताएँ झ० २ श्को० ३६५,४०, ५०, ४१ ('चुद्धियोग शब्द्‌ कर्मयोगका 
पर्याय दै, ऐसा झ० ६ स्छो० ३ की ठिप्पणीपें माना गया है) तथा 
झ० ३ :छो० ३, ञ्र० ५ स्छो०७,५,६,७,८,९, १५ व १६। इन ख्छोकों 
वसांख्य' शब्दका अर्थ 'ज्ञानयोग' किया गया है! और साख्य- 
थोग व कर्मे-योग भगवस्पाप्तिरूप मोक्षके स्वतन्त्र एवं निरपेच्त 
साधन माने गये हैं, ये ज्ञानके साधन नहीं माने गये । जैसा आपने 
उबका मत दर्शाया ढै, मेरे विचारसे नो उक्त भीवादइ॒श बह 
किसी भ्रकार धरमाणित नहों होता | ऐसा मान लेनेसे 'ऋते शानात्ष 
भुक्तित” 'शानादेव तु कैब्ल्यम ये श्रुतियोँ अप्रमाणित हो जाती 
हैँ । यदि किसी प्रकार आपके कथनासुसार यह मान भी लिया 
जाय कि उन्होंने सांख्य ( कर्म-संन्‍्यास् ) व योग ( कर्मेन्योम ) 
को सित्न-भिन्न व खतन्‍्त्र ज्ञानके साधन माने हैं: तोओी "7४ 
जी किसी भी युक्ति व प्रमाणसे यह सिद्ध नहीं कर सकते कि 
यह प्रवृक्तिरूप निष्काम-कर्स अपने ही आचर्णुद्धारा अजश्ञानका 
धाध करके ज्ञानकों सम्पादन करनेमें समर्थ हो ज्ञायगा | यहाँ 
देखना चाहिये कि उस अज्ञानका क्‍या स्वरूप है! जिसको यह 
निष्काम-कर्म' अपनी ही जञातसे काठ सकेगा? झृपया पू० ६०-६६ 
मनन करिये | श्रद्धालु उनके बचनोंमे विश्वास करके ही सन्तोप 
कर से, यह बात वो दूसरी है अन्यथा यह भरदुक्तिरूप निष्काम- 
कर्म स्व॒तन्त्र ज्ञानका साथन है, यह किसी प्रकार प्रमाणित नहीं 
किया ज्ञा सकता। आओ. * *“““““'जीके मतपर किसी प्रकार 
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आल्िप फरतेका सेर/ आशय नहों था, परन्तु आपने अपने पत्र 
में उसका उल्लेख किया है इसलिये विष्य स्पष्ट करनेके लिये 
लिखना आवश्यक हो गया। 

४. गीता-दर्षणश सूल अन्य आ० ४ स्छो० ४के भावार्थके अन्त 
में मेरे ये शब्द 'कर्सकर और कर्म छोड़, दोनों परस्पर अन्ध कार- 
प्रकशवत्त्‌ विरोधी मार्ग हैँ, उनका फल एक नहीं हो सकता! 
इत्यादि। आपको युक्ति-शुक्‍्त न जचे इसमें आपने कोई युक्तित 
देनेकी कृपा नहीं की । मेय मत तो यद्दी है. कि एक ही स्थानखे 
एक दी डद्दिए-स्थानको पहुँचनेके लिये मागे एक ही होना चाहिये। 
एक ही स्थानसे एक ही उद्चिष्ट स्थानपर पहुँचनेके लिये एक 
उत्तरकी श्रोर चलते और एक' दक्तिणकी ओर, तो अवश्य इनमें 
से एक भूल करेगा, दोनों एक ही उद्दिए-स्थानपर नहीं पहुँच सफ ते। 
हों, एक ही मार्ग चलते हुए एक किसी एक पढ़ावपर है और 
दूसरा किसी दूसरेपर, वो कालान्वरमें दोनों पहुँच सकते हैं: ।' 
परन्तु यदद मए-भेद नहीं, पड़ाव-भेद है! | प्रकृति जबकि एक 
दी है और एक दी स्थानसे अर्थात्‌ जीवभावसे शिवस्वरूपमें 
पहुँचानेके लिये उससे मार्मका निर्माण किया दे, त्व वह मिन्न- 
मिन्न विरोधी मार्गोकी सवा केले कर सकती है ? 'आत्त- 
बिलास में पामगकोटिसे आरम्भ करके जिक्षाखुकोटितक प्राकृत 
तिक सार्गका सिरूपण किया गया हे, जिसमें यह विस्तास्से 
दर्शाया गया है: कि प्रकति अपने डणएडेकी चोटले किस प्रकाश 
ऋम-कपसे त्यागकी सेट लेती हुई जीवको शिवस्घरूपमें पहुँचा 
देती है.। यदि बद्द प्रकृति ऐसे पररुषर विरोधी मार्गौकी रचना 
फरती है: तो उसका सस्पुर्ण नियम अस्त-च्यस्त ही शहेगा और 
धद्द जीवको शिवरुप॑में पहुँचानेमें समर्थ न दो सकेगी | परन्धु 
बास्तवर्म ऐसा नहीं है, व्यायरूप मार्म एक दी है | मार्ग एकः 
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ड्ोते हुए भी अधिकारभेदले पढ़ावोंका भेद्‌ हो सकता है। पड़ाव- 
भेदसे मार्गभेद्की करपना करवा भारी मूल है ! एक अधिकारी 
को एक पड़ाव छोड़ते हुए दूसरे पड़ावपर जाने के लिये एक साथन 
छोड़कर दूसरे साथवको कालाम्तरसे अ्रहण करना तो योग्य है, 
परन्तु एक ही अधिकारीको एक ही फाजमें कर्म कर (अश्वृत्ति) 
ओर 'कर्म' छोड़! (तिद्वक्ति) दोनों विक्रल्पसे खतल्त्र व निरयेक्त 
लागू नहीं दो सकते ! 

४. आपकी आपत्ति न० २ अर्थात्‌ मेरे सूलब्न्थके शझण० ४ 
ख्छो० ४के भाषा्थके प्धम पेंरेकी अत्तको पक्तियोंद्रे समाधानमें 
मेरा कथन है कि मोत्त न श्रज्भत्ति-निद्ुत्तिके अधीन है और न 
कर्वेत्वाभिमानक्ते व्यागसद्दित अ्द्वत्ति-विश्वत्तिज़ अधीन किन्तु 
केबल कर्तृत्वाभिमात्तके व्यागपर निर्भर है। अर्थात्‌ (ल्र) पच्च ही 
झुझे मत्तव्य है! । इन पक्तियोंका भावार्थ यद्द है कि जिस मोच्त 
को लक्ष्य करके ज्ो-जो जिव्यु आपने आपने विवायजु सार पदृत्ति 
अथवा निशत्तिम प्रश्ुत्त द्ोते है, उस भोज्षको यह चत्त्यवेत्ता 
करैत्यामिमानस्ते छूटकर स्वतः भाप हो जात है' और फिर बह 
अपनी स्वामाविक प्रशतिके अनुखार चाहे धरदत्तिमे वर्ते चाहे 
'निश्वत्तिर्म, दोचो का मोक्तरूप फल उसको स्वत. सिद्ध होता द्वि। 
अर्थात्‌ प्रद्ृत्ति अथवा निन्वत्तिका भेद्‌ उसकी अपनी दष्टिये तो 
कुछ नहीं रहता, किन्तु शरीरकी स्वभाविक चेशओंसखे उसमें 
भर्वत्ति-चित्र त्तिकी कल्पना होती दे । वन, सम्पत्ति व सम्बन्धी 
इस्यादि मप्तताके विषय पदार्थोर्म ममत्यभावसे असंग्र होनेपर 
देहादिकी अहन्तासे अर्संगत्व प्राप्त किया जा सकता है' और 
देहादिखे अस्संशताका फल कर्म एवं कमेफलसे असंग होना है'। 
इस प्रकार के व कर्मफलकी असंगता सिद्ध होनेपर अन्य से 
असखंगताएँ स्वत,सिद्ध हो जाती हैं |, 
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5. आपकी श्रापत्ति नं० १ का बहुत कुछ अंश मेरे समाधान 
के मं० १ भें आ चुका है!) साररूपसे कहता यही है कि उपदेश 
न तो श्प्नानीके लिये होता है और न शानीके लिये ही, उपदेश 
की विधि तो केबल जिज्ञाके लिये ही होती है और बह उसको 
तस्व-बस्तुका छिग्देशेन करानेके लिये ही होता है'। शुरु-शास्तर 
के बचनोंमें विश्वास रखकर जब जिशासु तत्वके विपयमें वर 
करता दै, तथ उल्ल तच्यमें अपनी सूच्म बुद्धि व पुरुषार्थद्धापण 
ही भ्रवेश पा सफता दे, गररु-शात्पर उसे सकयं बहातफ नहीं ले जा 
सकते। इस प्रकार गुरु-शाझ्म बिना भी त्त्वकी प्राप्ति वहीं होती 
शरीर फेषल ग़ुरु-शाखसे ही चद्दों होती । इस रीतिसे अज्जुच च॑ 
अशानी था और न शानी, किन्तु जिशाखु-अजुनके प्रति भगवान, 
का तत्व-उपदेश इसी निमित्त था कि छान-राज्यमें उसका प्रवेश दो। 

भेरे मतसे पेराग्यवान्‌ एवं जिशाखु अर्जुन (अ० २७-५८) के प्रति 
भगवानजे ध्थम अ० २ स्झ्ली० ११ से ३० पर्यन्त तरघका स्वरूप 
घोधन किया अर फिर अ० २ छी० ३६ से जिस योगका उपदेश 
किया गया है वद्द निप्कामप्-कर्स' कद(पि नहीँ छो सकता, किन्तु 
चह आत्मस्थरूपमें अभेदरूपसे स्थितिरूप 'तास्विक योग ही हो 
सकता है । सिद्धान्तके अलुसार निष्काम-कर्मका फल चित्त: 
शुद्धिद्वाय घिवेक-वेराग्यकी उत्पत्ति ही है! और विवेक-बैराग्यके 
उत्पन्न दोनेपर तस्व-उपदेशके श्रवणकी विधि है। इस शीतिसे 
बह. अर्जुन, जिसकी आजीवन धार्मिक प्रश्च॒क्ति दी रही, जिसके 
जीवनमें अधर्म-पदृत्तिका फोई एक भी दृष्ठान्त नहीं मित्रता; 
जो पूर्ण बीर होते छुए भी द्रोपदी-चीर-दस्ण जैसे बिकट अवसरों 

पूर्ण संयमी श्दा; स्वाभाविक जो ऐसा मन-इन्द्रियविजेता था, 
उस अजजुनके प्रति भगवानने चेराग्यके उत्पन्न होनेपर तक्वका 
ही अ्देश किया था । चैरएयके फलस्वरूप इस तस्व-उपदेशके 
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प्रश्मात्‌ फिर निष्काम-कर्सका ही उपदेश करना, जो उसमें 
स्वमावसिद्ध है, फिसी भी शास्त्र-मर्यादाक्ता पालन नहीं करता । 
जबकि निष्काम-कर्मके फल चिवेक-बेराग्य उसको पदले दी. 
प्राप्त हैं, तव उस चैराग्यबानके प्रति ऐसा निष्काम-कर्सका 
उपठेश फेवल प्रलापमात्र ही होगा जिसका कोई फल नहों । 
इसके साथ ही इन ग्लोफोर्मे योगी व योगका जो लक्षण किया 
गया है, निष्फाम-कर्मीमे उत्त समी लक्षणोंकी अव्याप्ति रहती 
हैः ( पू० १४७-१४२ ) | गत गीता (२११-३० ) में साप्यक्षासरे 
हारा आत्माका स्वरूप श्रोधन करके आ्ञ० २३६ से जिस योग 
का उपदेश किया गया दे बंद छान-योग दी है! और बह्दी 
तास्विक योग गीताका प्रतिपाथ विपय है । 
अपनी चुद्धिके अनुसार आपकी शक/ओऑक सम(धात किया 
गया, बैसे घिच(रोंकी दिलदाणता तो भ्रकृति-राज्यमें स्ाभाविफ 
ही है । आपकी शफाएँ मेरे लिये किसी प्रकार शअसंतोषफा 
कारण नहीों हैं, धल्कि मेर लिये तो द्पका विपय द्वे कि इस 
अकार शह्ाओंद्वारा विचार अधिक स्पण होते हैं | शेष कुशल! 
यदि आप फिर कुछ इस विपयमें पूछेंगे तो मेरे लिये इसमें 
कोई आपत्ति न दोगी । मैंने अपने पहले पत्रमें तिलक भद्दोदयने 
जो शानका लक्षण भेदशान व परोक्ष-शान किया है, ऐसे सेद व 
परोक्ष-ज्ञानको साक्षात्‌ मोक्षका हेतु नहों म[ना था, उसके उत्तरसें 
आप अपने इस पन्नमें लिख रहे हैं. कि--“यह वात भी ठीक है' 
कि भहात्म तिलकने ज्ञानका जो स्वरूप रखा है उसे दाशेनिक 
दृष्टिसे तो टीक कह सकते है, परन्तु यह सच्चे वोधवानकी 
डष्टि नहों है ।” इस पर मेरी यह जिज्ञासा है कि किस दर्शन 
ने इस रूपयाले भेद व परोक्ष-शानको भोक्षका हेतु माना है. 
सो लिखनेकी कृपा करे |------ सबदीय, आत्मावन्द- 
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*.. गोरखपुर १४-६-१६४३. 
पूज्य श्रीस्थामीजी महाराज, एप 

सादर के नमो नारायणाय ५ आपका ३ अक्ट्ूबरका कृपा- 
पशञ्ष मित्रा । आपसे भेरी शंकाओंक्े जो उत्तर दिये हैं उन्तके लिये 
मैं आपका अत्यन्त आभारी हैं । इसमें सल्देह नहीं कि विचास्के 
लिये भश्न ही बीज दे और शंका ही सप्ताधानकी जननी है, तथापि 
विचार-विभिमय जैसा एक स्थासपर द्योनेपर दोता है, पन्चद्धारा 
घैसा हो नहों सफता ! सतभेदका सूल मतके मोलिक भेदकी 
अपेच्ता पररुपर एकन्दूसतरेफे भावोंकों समभनेकी भूल अधिक 
है और धह भूल पतन्न-व्यवहारद्वारा दूर होनी कठिन होती है. । 
इसमें सन्देह नहीं कि यह भूल पहले मेरी ओरसे 'ही हुई 
के । इसलिये में उसके लिये ऋपनेको अपसाधी मानता हैँ और 
आपसे द्ाथ जोड़कर ज्ञमा चाहता हैं | बास्तवमें चद अवसर 
भरे लिय बड़े सोभ्माग्यका होगा जब मैं फभी भत्वक्तरूपसे 
अआयके दर्शन करूँगा और अपनी इन शंकाओंका समाधान कर 
सक्ूँगा। 

अतः आपने जो उत्तर लिखनेकी कृपा की दे उनमें फोई तयी 
शंका त उठाकर मैं आपके एक प्रश्नका उत्तर ओर अपने पूर्व 
पच्की पक भूल स्वीकार करके द्वी इस पत्रको समाप्त कर पेना 
चाद्वता हैं । आपने मेरे लिखे हुए तिलक-मतका असुवाद करके 
पूछा दै कि (किस द्शनने इस रूपवाले भेद्‌ व परेक्षेश्ञनको मोक्ष- 
हेतु माना है?' सो इसके विभ्यमें मेरी यह प्रार्थना है कि परोक्ष- 
शानको तो किसी दशेनने भी सोक्षका हेतु नहों माना, परन्तु 
महात्या तिलकने मीता-रहस्पर्म अध्यात्मतत्वका जो खरूप वर्ण 
किया है चद्दी एक तस्वक्षफी इशिसे उसका केवल परोष्त वर्णन. 
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ही है | परन्तु स्वयं लेखक उसे बेस चह्ों समझता ऋरचठ जिस 
शानके द्वारा भोक्ष माततता हे उसे अपरोक्त ही समभवा दे । मैने 
डनके धणेतको जो टाशनिक दृष्टिले टीक लिखा था उसका आशय 
यही था कि भगवान्‌ शंकराचायके समान वे भी अस्तैतयाद छी 
स्रीकार करते हैं तथा उन्होंने भी विवर्घाद, अनिर्वेचनीय-स्याति 
आर प्रपश्चमिथ्यात्यादि खीकार किये हैं। यद अचगश्य दे कि 
उन्होंने शाकर-सम्प्रदायकी पूरी प्रक्रिया स्वीकार नहों की शोर 
डनकी प्रतिपादन शेलीसे प्रक्षकी निविशेषता और एक-ज्षीययाद 
का स्वरूपभी स्पष्ट नहीं होते । इसीले मेंने जिशासुफे लिये उसे 
धिशेप उपयोगी नहीं लिखा | इसमें सुक्ते यडी फारण जान पड़ता 
है कि चे केवल पडित थ्रे ओर एक सादित्यिककी तरद्द दी उच्दोंने 
तत्बका निरूपण किया है, तत्त्यछकी तरद्द नद्दीं । 
आपने जो श्री . ४४४०४+ ४८ 'जीके मतका निरूपण करनेमें 
साँस्‍्य-योगकी मेरी व्याख्या अशुद्ध लिखी है, वह वास्तवमें ठीक 
है। मैं उनके प्रन्थोंका विशेष स्वाध्याय तो करता नहीं हैँ । पहले 
से जो सामान्य धारणा वनी हुईं थी उसके अजुसार लिख दिया 
थआा। उसमें मेरें लिसनेमें इतनी भूल दो गयी कि मेने 'भगवान ही 
भेरे द्वारा सद कर करा रहे हैं, में कबल उनका यन्त्र हैँ! इतना 
अंश ओऔर यढ़ा द्या। वास्तवमें उन्होंने इसे कर्मेयोगके अन्वर्गत 
माना है, फ्योंकि इसमें भक्त और भयगवानवका भेद बना छुआ 
है; । मैंने अकठेत्वकी भावना रहनेके कारण इसे साख्यन्योगर्मे 
सम्मिलित कर दिया था । 
सांस्थयोगका उन्होंने ज्ञो लद्चाण तिस्वय है. उसे वे शान 
£ नहीं मानते, केबत्न शाताका साधन माचते हैं, क्योंकि साधक 
! की ऐसी भावना दी रहती है, स्थिति वहों। स्थिति दोलेपर 
ही बह 'श्ात्ी' कहा जा सकता हे । 
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कर्मयोगके द्वारा शानप्राप्तिम वे मगवत्कृपाको ही देतु 
मानते दें. । इसमें मक्तिका प्राधान्य होनेके कारण यदद भगवान्‌ 
की प्रसन्‍्तताका साधन तो दे दी.आऔर उनकी-प्रसन्नता होने 
पर उसे छात स्वतः दी हो. जाता है | उनके इसी भावकों 
लेकर मैंने 'चुद्धियोग! शब्दका प्रयोग शान के अर्थमें किया 
था। ददामि चुद्धियोगं त॑ं येव माप्तुपयान्ति ते ( १०१७) संईलाः 
शलोंकर्म उन्होंने “बुद्धि-योग! शब्द घानका ही वाचक माना 
है। दो, अन्य कई स्थानोंमें उ् कर्मयोगका वाचक मानते 
हैं. । भेर तात्पय इसी ए्लोकसे था, इसलिये मैंने धही- अर्थ 
लिया था। 

अपने पिछले पत्नमें मैंने श्रीशंकराचार्यजी और श्री 
>““जीके सिद्धान्वोंकी एकताका भ्रतिपादन नहीं किया और 
न में ऐसा मानता दी हैं। मैंने तो यही सिद्ध करनेकी चेण्ा की 
थी कि उन दोनों मोम भेद द्वोनेपर भी दोनों युक्तियुक्त हैं. 
आर दोनोंकी ही प्रक्रियाओंकि अनुसार चर मतच्वकी प्राप्ति हो 


,सकदी है। शेप भगवत्कपा है. । आशा है. आप साननद दोंगे। 


आपका रृपापात्र, मु्नीलाल« 
नोट --१०२.६. इस तीनें। विपयोपर विचार नीचे देखिये 
भ० अमुनिलालजीके पत्र ता० १४-&-४३ से तीन 





विपय विचारणीय उपस्थित होते हैं, अतः उनपर प्ृथक-प्रथक्‌ 
विचार नीचे स्पष्ट किये जाते हैं -- 


(१) ध्रीक्क्कजीफे शब्द ये हैं -- /सांख्वयोगका श्री” '** 


ने जो लक्षण लिखा दे उसे वे छान नहों मानते, केवल शानका 
साधन मानते हैं, क्योंकि साधककी ऐसी (त्रह्ममबी) भावना डी 
रहती है, स्थिति नहाँ इत्यादि ।” इस विपयमें विचार-- 
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- जैसा श्रीसक्नजी अपने पञ्रॉम किखते हैं, थी'*+* जीकी 
णीतासे यह किसी प्रकार प्रभाखित चढ्दों होता कि 'सांख्य' तथा 
'ोग' पृथक्‌-पृथक्‌ दोनों शानको उत्पन्न करते हैं और फिर 
शानद्वारा म्ोक्त छोता है। यदि ऐसा मान भी लिया जाय तो भी 
इस मतको निर्दोष नहीं कहा ज्ञा सकता। प्रथम हमें श्रीभक्तजी 
फी उपर्युक्त पक्विके अनुसार साधककी इस (ह्ममयी) भावना 
पर विद्यार करना चाहिये-- 
प्क्षके खरूपके बोधफ वेदान्व बाक्योंको 'अवास्तर-वाक्य 
कहते है और ज्ीव-अह्मके अभेदयोधक वाक्योंको 'महावाक्या 
कहा ज्ञाता है। श्रह्म सत्‌ वित्‌:पआानन्‍्द्खरूप है ओर जीवका 
वास्तव स्वरूप बह अहम ही है! इत्यादि आवान्तर-घा्पादारा 
“असस्मावना-दोष' की निद्॒त्ति होकर घह्मका परोक्ष-शन होता 
है और डस परोक्ष-शानका फल प्रह्ममयी भावताकी उरपत्ति है। 
परन्तु बह ब्रह्ममची भावना अह्मके अपरोक्त ज्ञानका साज्षात्‌ 
साथ नहीं हो सकती, किस्तु इस भावनाका फल विवेक-पैरा- 
ग्यादिकी विशेष पुटिद्रारा हृद्यर्मे तत््व-जिज्ञला अर्थात्‌ विर्ह 
का अधिक खुटढ' दो जाना ही है, यही अपने स्परूपसे अपरेक्ष- 
शान घहाँ करा सकती : अपयोक्ष-ज्ञानका साज्ञात्‌ हेतु तो इढ' 
_विरहयुक्त हृदयमें तच्ब-चिन्तनद्वारा जीव श्रह्मके अभेदको विषय 











३. शसस्भावन-दोप 'प्रसाणंगत संशय तथा प्रमेषणत सशय' 
इन दो मायोंमें विभक्त है. 'चेदान्त वाक्य प्रीव-अद्धारे सेदकों वोधल करते 
हैं अथवा असेदको ? इस सशयका चास 'अमाणंगत सशय' है. तथा 
“जीव-अह्मका भेद सत्य दै अथवा अभेद सत्य है?! इस ख्शयको प्रमेषणन 
संशय' कहा जाता है। अचाम्तर पास्पोसे ये दोनों सशय निवृत्त द्लौकर 
प्रद्यपि प्रह्ममयी भावना उत्पन्न होती है, परन्तु साज्ात्काररूप अभेद नहीं 
ड्ोता । 
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ऋरनेयाली केवल घह्माकार-न्रत्ति द्वी दो सकती है और बह 
घरह्मकाए-जत्ति सात्तात्खूपसे केवल इस भावनाद्वास ही उत्पन्न 
नहीं दो सकती | जब कमी भी ब्ह्माकार-द्धत्ति उत्पन्न द्वोगी, 
तस्तब इस आबसाके निद्धत्त दोनेपए ही होगी, क्योंकि भावना! 
आर 'अपसोद्त! का परस्पर चिरोध दे । जवतक जिस चस्तुकी 
भावना रादती दे, तवतक उसका अपरोक्त नहों होता और जब 
मिस वस्लुका अपसोक्त दो जाता है, तब उसकी भावना नहीं 
रदती । संसारमें भी देखा जाता है कि भावनामात्रसे दी वस्तुकी 
आपत्ति नहीं हो जाती, किन्तु अनुकूल साथनखे ही होती है, ऐसा 
नियम है'। व्यवद्यार्में प्रत्येक अपरोक्ष-छान अनुकूल साधनह्वारा 
चृत्ति-चेतन तथा विपय-चेतनके अभेद होनेपर ही होता है। वल्कि 
ऋद्दना पड़ेगा कि भावतासात्र किसी भी अपरोक्षको खिद्ध नहीं 
कर' सकती, क्योंकि चुत्ति-चेतव व विपय-चेतनके अमेवर्मे 
भावना प्रतिबन्‍्धक है| इस पकार यद्यपि भावना विर्हका देत॒ 
तो है,परन्तु अपरोक्तका छेतु नहीं। तथा यह भी किसी क्षकार 
नहीं भाषा जा सकता कि भीतामें भगवानने जिस लांख्य-ज्ञानका 
बर्णन किया है बह केबल सावन्तामय ही दै।गीता-प्रेसकी गीता 
में ० ४ खछो० ७-१३ दी देखिये, जिससे स्पष्ट हो ज्ञाता है फि 
जो सांख्य-छान इस अध्यायमें कथन किया गया दे वह केवल 
आबनामय नहीं, किन्तु अपसोक्तरूप ही है!) इसके साथ ही यह 
भी ज़रूरी हे कि बह ब्द्लसयी भावना अचायांस ही नहों आ 
ज्ञाती, क्रिन्तु लिप्काम-कर्सद्वारा निर्मेलान्व-करणम विवेक-बेरा- 
अ्यादि साथधनसम्पन्न द्योकर वेदान्त-अवण-मननद्वारा ही इस 
आावनाका उद्बोध सम्भव होता है । अर्थात्‌ ( १ ) निष्काम-कर्म- 
डरा उपयुक्त रूपले निर्मेलान्तःकर्णमें श्ह्ममयी भावना, (२) 
इस भावनले तत्त्व-चिन्तनमे, प्त्नक्ति, (३) तत्व-चिन्तनके 
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परिपक्व होनेपर ब्रह्माआर-च्रचि (४) और फिर इस इत्तिास 
अध्ानका वाध होकर अपने ब्रह्मखरूपका अपरोध्षध -चट्दी क्रम 
घबव सकता दै। जैसा श्री" * “जीने माना दै कि 'सिष्काम- 
कर्म' (योग ) तथा चह्ममयी-मावना ( सांस्य ) ये दोनों स्व॒तन्त्र 
एवं निरपेज्ञ आनऊे साधन हैं" यह विचारठारा किसी प्रकार 
भी भ्माणित चह्टों किया जा सकता । 

साम्य-छादका स्वरूप श्री” “ ” औीने अपनी सीताकी 
भूमिकामें 'गीताका प्रधान बिपय॑ झ्ीपकसे इस प्रकार किया है -- 

“सम्पूर्ण पठार्थ सग ठप्णादे जलची भॉति अथवा स्वम-सुप्रि 
के सहश मायामय होनेसे मायाके कार्यरूप सम्पूर्रो गुर ही ग़रणों 
मैं बतते हें, ऐसे समझकर मत, इन्द्रियों व शरीरद्वारया होनेवाले 
सम्पूर्ण ऋमोरम कर्तापनके अभिमानसे रहित होना तथा सर्च्यापी 
परमात्माक्े स्वरुपमें-एकीमावसे न्थित रहते हुए कुछ भी होता 
छुआ न टेखना ।' 

यहाँ विचार होता दवै कि 'सम्पूर पदार्थ मायामय होनेसे गुर 
ही ग़ुरोमे ब्ते हैं! ऐसा छान केचल भावना नहीं हो सकता । 
कदासित्‌ यह अगच्प मात सी क्री जाय, परन्तु (१) दिहेल्द्धियादि 
के कर्मोर्मे करेत्वाभिमानसे राहित्य' (२) 'सर्वब्यारी परमात्माके 
खरूपमें पुक्कीमावले स्थिति (३) तथा 'खख्बरूपमें कुछ भी होता 
डुआ न देखना” यह भावनामात्र केसे सिद्ध होगा ? किन्तु यह 
तो केवल अपरोध्त ही हो सकता दै | यदि यह भावचासात्र दी 
है, वो यह भावना मिथ्या ही कही जाययी | वरिद कहर पड़ेगा 
कि यह भावता डल्टर अपरोज्ोें आड़े करा ज्ञायमी, क्योंकि 
'कर्दत्वाभिमानयहित्य' और 'स्वस्वरूपमें स्थिति! तो ऋसी सिद्ध 
छुई वहाँ है, परन्तु मिथ्या भावताले चह सात बेटा है इतकी 
सिद्धि, फिर भला मांगे खुले तो क्से खुले १ माने वो तभी ख़ुल 
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सकता था, जवकि अपनेमें इनकी कमी देखी जाती | यदि यददी 
मिथ्या भावनामयी प्रवृत्ति रही तो यह कदापि अपरोत्त करा- 
नहीं सकेगी, रहेगी यद प्रतियस्धकरूप ही | 'कर्दत्वामिमान- 
राहित्य तथा स्वखरूपमें एकीमावसे स्थिति! तो केबल शपने- 
अहास्यरूपओे अ्परोक्-शानले ही सम्भव हो सकती है, केवल: 
भावनाले तो इसका होना असम्भव दी है, क्योंकि अन्तःकरणले . 
एकीभाव दोनेपर दी भावनाका उद्घोध हुआ करता है। फेसी 
* अ्रवस्थाओँं, अर्थात्‌ अन्तःकरणएसे एकीभाव रहते हुए अपने प्रह्म- 
स्थरूपसे एफीभाव सर्वथा असस्मव है। क्‍योंकि में कर्ता-भोक्ता 
अस्तःफरण स्वरूप हैं! यह शान तो इस भावुकको अपरोष्त दि 
आर में धरद्मास्थरूप हैं! यद् शान भावनामय एवं परोक्ष है । सो 
यद्द भाषनामय परोक्ष उस अल्त/फरणस्वरूप शपरोक्षको बाघ 
करनेमें किसी प्रकार समर्थ तदीं हो सकता। अन्तःकरणस्वरूप 
अपरोक्तकी निश्वत्ति तो केबल शलह्मखरूपके अपरोक्त होनेपर दी 
निर्भर हो सकती है। सैसे रज्जुका सर्यरूपसे झन्यथा प्रहण रज्जु 
के अपरोक्तसे दी लिद्वत्त होता दै। सम्यस्दर्शी पुरुपके इन बचनों 
से कि'यद्द सर्प नहीं रख है! भ्रमित पुरुषमें रुज्ुकी मावला और 
रज़्जुका परोक्ष हुआ भी, परन्तु इसोसे उसके सपेजन्य भय- 
कम्पनादि निद्नत्त नहीं दोते | भय कम्पनादिसे वो वह तभी छूट 
सकता है, जबकि दीपकके प्रकाशद्वारा उसको रज्जुका अपरोध्ष 
हो ज्ञाय ' थदि्‌ वह सज़ुकी भावनापर ही सन्तुष्ट हो बेठे तो रहेगा: 
बद भयभीत ही, फिर न तो सज्जुकी भावना छूटेगी और न उस 
का अपसोक्ष ही होगा । रज्जुका श्रपणोक्ष तो तभी होगा जबकि 
चह प्रकाशकी सामग्री सम्पादुन करे | प्रकाश आते पर स्थत: 
रज्जुका अपरोक्त होगा, फिर रज्जुकी भावना तथा सर्पका मय 
अपने-आप निवृत्त हो जायेंगे | विस्तारसे देखिये प्र० सरेय७ )) 
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सारांश, जैसा श्रीमक्कजीने श्री” “ *““-जीके मतका 
जललेख किया है उनका खांख्य-योगका लक्षण भावना दी नहीं, 
किन्तु आपरोक्ष-ज्ञान ही हो सकता है और यह साज्षात्‌ मोक्ष 
'का ही साधन बनता है, ज्ञानका नहीं। तथा यदि इसको फिसी 
प्रकार भावना मान भी लिया ज्ञाय तो यह अपनी ज़ातसे ही 
ब्रह्मका अपरोक्त-ज्ञान करानेमें कुरिठत है । ओर जवकि उनका 
सांख्य-योग चास्तचर्मे अपरोक्त-श्ञान ही है. फिर उनके मतसे 
डनका कर्म-योग भी साज्ञात्‌ मोत्तषका ही साधन मानता पड़ता 
है, शात्तका चह्दी; क्योंकि उन्‍होंने इस फर्स-योगको खांख्यन्योग 
का साथन तो साला नहीं है,वल्कि इसको स्थ्रतन्‍्त्र ही माता दै। 
दीताका प्रधान विपय! शीर्षेक्त उत्तकी पक्तियोले भरी यद्दी प्रमा- 
शित होता है । इस प्रकार डनके मतको लेकर यदि इस कर्म- 
योगको मोक्षका सखातक्तात्‌ साधन मान लिया जाय तो यह अपने 
।आवरूपले ही अज्ञानका वाध कस्के मोक्ष दिलानेमें किसी प्रकार 
समर्थ नहीं हो सकता । 

(४६) ध्रीमक्तज़ीझे पन्रके शब्द ये हैं--“कर्सयोमके हार 
शानप्राप्तिमं वे भगवत्कपाकों ही छेतु मानते है| म्रगवानकी 
प्रसन्नता होनेपर खत: ही ज्ञान हो जाता दे, ध्त्यादि !” इस 
विपयम बिच्ञार-- 

भगवत्कपाका स्वरूप क्या दै ? इसपर विचार किया जाय 
तो छ्वाव होगा कि कर्मयोग्रद्धारा निर्मेलान्च.करणमे विचेक, 
बैरएथ एवं तत्व-जिज्ञसाकी उत्पत्ति,यही सगवत्कृपाका स्वरूप 
हो सकता हैः जिसके हारा ज्ञावरूप सिद्धिकी योग्यता प्राप्त 
छोती है, अर्थात्‌ ज्ञानका अविकार प्राप्त होता है। दिदामि 
बुद्धि योग त येन साझुपयान्ति से! ( अर्थात्‌ अपने भक्तोसि लिये 

मैं डस बुद्धिके योगका भदाद कर देता हैं, जिससे थे मुझे भाप 
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कर खैते हैं (१०१० ) का यही भावार्थ है कि संसास-चुद्धि 
'निह्ृत्त करके शुद्ध सात्विक वुद्धिमें तत्त्व-जिज्ञासा भदान कर दी 
जाय | तत्पश्चात्‌ श्रवण- मननादिमें प्रवृत्तिरूप जिज्ञाखुके पुरुषार्थ 
पर ही शानसिद्धिकी प्राहि निर्मर दे | इस पुरुषार्थके अद्ञीफार 
किये बिना ही भगवत्कपा खतः शानको सिद्ध कर देगी, यह 
अगषत्कृपाका अर्थ नहीं है. और न दृशान्त व प्रमाणसे दी ऐसा 
सिद्ध द्ोता हैः | भगवत्कृपाके फलखरूप भगवानके सग॒ुण रूप 
के सच्षात्कारके अन्तर ध्रुव व प्रद्धादकों अवण-मननादि पुरुषार्थ 
में परवृत्त द्ोना पड़ा ( देखो योगवासिष्ट, उपशम प्रकरण प्रह्माद व 
चलि आख्यान ) | स्वयं अर्जुन जो यद्यपि भगवानका परम सखा 
ओर सदा द्वी उनका अज्ञगामी रहा, परन्तु उसका मोद्दादि अशान- 
तिमिर तो उली समय नष्ट द्वो पाया, जवकि वद्द विवैक-बैराग्यादि 
से सम्पन्न होकर गीता-शात्रके अ्वण-मननरूप शपने पुरुषायेयें 
आऊरूढ' छुआ। यदि भ्रवण-मननरूप अपने पुरुपार्थ के बिना केचल 
भगवत्कृपा ही शानरूप सिद्धिकी प्राप्ति करानेमें समर्थ होती तो 
चद्द तो उसको नित्य ही प्राप्त थी, इसलिये गीताके भ्रवण॒-मनना- 
दिखे पूथे ही उसका अश्लान-तिमिए नप्ठ द्वो जाना चाहये था। 
गीता शांकर-भाष्य ( १८४१-४८ ) में निष्काम भावसे चनुर्वेणोके 
धर्मोका बिधान निरूपण किया गया है, जिसका फल अन्तः- 
करणफ़ी निर्सलतारूप सिद्धि दी कहा गया है। तत्पक्षात्‌ 
ज्छो० ४६-५४ में उसी निश्वुत्तिरुप चिन्तनादि पुरुषार्थकी विधि 
चनाई गई है जिसके दारा भगवत्माप्ति सम्भव हो खकती है। 
६३ ) श्रीमक्कजीके पत्नके शब्द ये हैं--“अपने पिछले पत्रमें 
मैंने श्रीशंकयचार्यजी तथा भरी 
की एकताका,प्रतिपादन वद्टीं किया और न मैं ऐसा मानता ही 
हूँ। मैंते तो यही सिद्ध कस्नेकी चेण्ट की थी कि इन दोनों मतों 
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में भेद होनेपर भी दोनों युक्कियुक्त हें और दोनोंकी ही परक्रियाशों 
के अतुसार चरम तत्त्वकी घाप्ति डो सकती हैं ।' इस विपयर्स 
विचार-+ 

आपने पत्रमें श्रीभक्तजी डपर्युक्त दोनों मतोंचा भेद्‌तो स्वीकार 
कर ही ऊुके हैं.। मतोंका भेद होते हुए भी दोनोंको युक्तियुक्त 
अहण कस्ना और दोनोंकी ही प्रक्रियाओ्रोंसे एक दी चरमतस्व 
की श॒प्ति मानना कहाँतक समिचीन है ? यही घिचार करना 
चाहिये । सत्य एक है, ऋमेक नहां और दोचों सतोंका लत्य भी 
डल एकको दही पाना है, ऐसी अवस्थामें मोम भेद रहते हुए 
दोनोंको चुक्तियुक्ष्त किसी धकार नहीं माता जा सकता। उममेंसे 
अवश्य एक उपादेय और दूसरा द्वेव रहना चाहिये । यदि दोनों 
डयोरेय हैं तो सत्य भी दो ही रहने चाहियें । सत्य तो एक हो 
आर दोनों विभिन्न भत डपादेय बने रहें. इसमें कोई यरुक्ति नहीं 
दी जा सकती । इसके साथ ही दोनों विभिन्न मतोंशी विभिन्न 
प्रक्रियाओं से एक ही चरम तत्त्वकी साक्षात प्राप्ति मान बेंठना 
ओर भी आ्ाश्चर्यज्षनक है। हों, यदि एक सतको साधव-कोटिमे 
और दुसरेको साध्य कोटिमें अहण किया ज्ञावा तो लिर्वाद्द द्वो 
सकता था। परवतु दोतों विभिन्न मतोंक्ो साक्षात्‌ एक दी चस्म 
तच्चक्की प्रांप्तिकः साथत मना दो किसी प्रकार युक्तियुक्त 


नहीं चनता । 
+सेक्षक 
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* श्रीयुत्‌ भ० मुनिलालजीकी समालोचना 

पूज्य स्वामी भ्रीश्रात्मानन्दजी सुनिका गीता-दर्पण भ्रीमद्भय- 
चदुगीताकी ज्ञानप्रधान टीका दि। मद्रात्मा तिलकने जिछ प्रकार 
गीताको कर्मयोग-शाज मान है, उसी घकार पूज्य स्पामीजीके 
सतमें यह प्लात-योग शास्त्र है। प्रस्थके आरस्मर्म प्राय! ३०० पृष्ठ 
की प्रस्तावनाममे आपने इसका थुक्तियुक्त विवेचन किया है। 
पुस्तक बहुत उपयोगी दे! दिन्दीमे जो मौलिक टीकाएँ हैं, 
उनमें इसका स्थान बहुत ऊँचा है।। तस्वजिशखुओंको इससे 
निश्चय द्वी विचारकी बड़ी अमूल्य सामग्री मिलेगी, उनके लिये 
इसे मननन-म्रन्‍्थ कहा जा सकता है । अध्यात्म-वस्तुकों समझाने 
के किये इसमें वहुत दी सरल और खुबोध युक्तियोंले काम लिया 
गया है। इसलिये जहाँतक विपय-विवेचलक्की द्टिसे देखता हैं, 
इसकी परमोपयोगिता निर्विबाद है. ! जिशसुओंको गीतार्थका 
अलुशीलन फरनेके लिग्रे अचश्य द्वी इसका स्वाध्याय करना 
,चादिये | 





समालोचना 'सरखती' इलाहाबाद, 
अप्रेल्ल सन, १६४४५ 

श्रीमद्भूभगबदुगीत! संसाए्की उत्त अमर कृतियोंमेसे एक 

है, जो गत अनेक शताब्दियोंसे विद्वानोंके आश्चयेका फाय्ण 
चली हुई हैं। और देशोंकी वात जाते सी दें, हमारे देशके संख्या-' 
तीत भर्तों, सम्प्रदायों और धर्ममेंले ऐसा एक भी नद्ोगा, जिस 
"के प्रव्तकने छापने मतकी पुष्ठिमें इस महत्वपूर्ण कृतिके श्लोकों 

, को उद्छूत तर किया हो । परिणाम यह हुआ हे कि श्रीशंकरा- 
चार्येसे लेकर आजतक भ्गवद्नीताकीइतनी टीकाएँ, व्याख्याएँ 
और अशुवाद हुए हैं कि उनको गिन सकस! भी कठित है। . 


झश० सीठादर्पर 











यही चहों कि उन अक्ुुचाद्ों और टीकाओंमे दृष्ठिकोस अथवा 
सिद्धाल्तक्ती पिभिन्नता ठेखनेमें आये, शलोकक्रम, #लोकरस्त॑ख्या 
आदिम भी भिन्नदा है। प्रत्येक दीकाकारक्ा मनन्‍्तन्य विभिन्न 
था, इलीलिये ग्रीताकी व्याज्याएँ भी एक*दुूसरे मेल नहीं 
स्वातों। 
इल चस्तु-स्थिदिमें सत्वान्वेपी सुसुछुझे निकट 
लेते समय यह एक काठिय प्रश्द उपस्थित हो 
इन अयखणित व्यास्थताछ से किल ठीक साते. जबकि धत्येक 
व्याख्याता अपने मतिपादनके ही सर्वश्रेष्ठ निर्दोष कौर यथातथ्य 
दोनेंका दावा करता द्वै । 
यही नहीं गीठा-स्वाध्यादीके निकट एक झोर कडिताईडप- 
स्थित दो जादी है । वेदान्वक साध स्व॒र मिलादे हुए सगदान 
कृष्ण कहते हैं-- अत्म-्मरण, स्छुरू-डुल एव पुएवन्‍्पापक्य मूल 
कर्न्व-चुद्धिर्प अहंकार दै। कए्ड कर्दत्व-चुद्धि अहंदरर कर 
(इद्स्वा' द्वारा उन्पन्न होती है अर्हत और इ5च5ए भेद-चुद्धिके 
कास्ण हें और वह भेद-दुद्धि परिच्छुच्चताका प्रकार है। अमिनाय 
बह है कि यदि अध्यासजन्य ये मिव्या बल्तुएँ न हों तो कर्दत्व- 
बुद्धि उन्पन्न ही च ही। अध्यास मिध्या है, अवः कठुत्व-चुद्धि भी 
मिथ्या दी दों लक्ततती ती है। पर तब अध्याखजल्य कढंत्व-चुद्धिका 
आसमास गौताके उपदेशरने भी पाय जाठा है दब आश्चये अवश्य 
हाता ह॒। डदाहरणा ४ चातानटपेणकऊ रचादेदर सातिवर तिवर एक स्थानपर 
लिखते हैं--* द्विदीय अध्यायले सनन प्रायस्थ किया सवा । जहाँ 
कहीं टीका लेखक ( सुनिजी ) के विचारोंसे मेल्र चढ्ीं खादी घी। 
घहों डलकी शुद्धि भी क्री जाती रही | और जो गन्भीर भाव 
खेरूक की चुद्धियें आरूढ' छुआ डसको अलूयन कारज्ञपर नोट 
करके डस श्लोकके साथ चस्पों किया ज्ञाता रहा 7 शुनित्वी ने 















शंका-समाथान हि 3 








आगे यह भी कह है कि गीताकी अन्य अनेक टीकाएँ भी उन 
के मन्तव्यके साथ मेल न खा सको। इस प्रकार गीतदपेणकीः 
सृष्टि हुई। पर इस स्टृष्टिका समर्थन शायद्‌ गीता भी व करेगी, 
ब्थोंकि आगे चलकर एक मन्तव्यकी व्याख्या करते हुये सुनिजी 
लिखते हैं:--“यदि उसने संखारझों अपनी आत्मासे भिन्न जाना 
ओर अपने-आपेको सिन्र जाना है! तथा अपनेले सिन्न संसारकों 
सत्य जानकर बिगड़ा हुआ बह देखता है. जिसका खुधार-कर्तव्य 
चह देख रहा है, तब वद न आत्मतृत्त है, व उसकी आत्मरति 
है| और न आत्मसन्तुष्टि | कहाँका विगाड़ और किसका खुधार! 
जब शिव-शम्सुवें! समान यह आत्मदेव अपना तृतीय नेत्म खोले 
तथ इसको श्ात छोगा कि संसार तो कभी कुछ बिगड़ा हुआ 
था ही नहीं और उसमें खुधार करनेयोई#म्य कुछ था ही नहीं ।” 

इस दशामें यह मानना पढ़ता है' कि यह तीसरा नेत्र खोलने 
का उपदेश केवल हम लोगके लिये है, जिनकी बुद्धि रज्ञोमयी 
ओर तमोमयी है.। साधु-सुन्ति तो संसारको विकृत और दोष- 
पूणे देखनेके पूणे अधिकारी हैं श्रौर उसका सुधार कर डालने 
की उन्हें 'आत्मप्रेरणा! होती है और इसीमें उन्हें! 'आत्मप्रसाद! 
घाप्त द्वोता है । ( उपर्चुक्त पर आगे देखिये ) 

“ आसप्रेरणया त्मनेव असादितस्‌ ।* 

जद्दाँवक व्याज्या और प्रतिपादन-शैलीका सम्बन्ध है, हम: 
यह निस्सन्देह कद सकते हैं कि यह व्याज्ण सरल खुबोध देः 
आओर जनसाधारण इससे लाभ उठा सकते हैं । मुनिजीके अज्ञु- 
भचके अचुसार भीताका प्रतिपाद्य विषय यद्द नहीं दे, जैसा कि 
अन्य अनेक व्याज्याताओंते माना है कि मातव निष्काम-कर्म- 
प्रचत्तिद्धारर ईश्वस्को प्राप्त कर सकता दै। उनकी सम्मतिसेः 
लिष्काम-कर्म-प्रदृत्तिका फल इतना दी दै कि अ्क्रतिका तप्तो- 


भ्श्द सीता-उर्षय 








शुणी व स्जोशणी विक्षेप, जो मह्ठुष्योके दृदयो्म सरपूर हे जोर 
ज्ञो पस्मार्थमें प्रतिवन्‍्धक-हि, उसके वेगको झभ मार्ससे निकालकर 
ससवगुणका धाडुर्भाव कर उेवे और सत्तवत॒णी विज्ञेपक झ्य- 
स्थित होनेपरए कम विष्क्त दो ज्ञता है; तब ज्ञानका मकाश 
होता दै। चूँकि परमात्मा हमारे हृदयमें ही विद्यमात है इसलिये 
कमेठारा उसको किसी प्रकार शराप्त नी किया जा सकता। 
उसकी परामिक्ते लिये अक्षान-तिदर्तक दान ही उपयोगी दे।शात- 
द्वारा जब आत्मसरूप-स्थिति प्राप्त हो गई, वब ऐसे पुटपके कस 
कर्माभासमाज॒ होते है।इस अवस्था आरूढ कराके स्वा- 
आपिक कर्म-प्रद्यत्ति ही सीता प्रतिपाध है। 
चह्ट पृर्ोर्द्फा परिचय हुआ | उत्तराद भागमें पूत्त चुचात्त 
आर मीठाका भाषाय दिया गया द्वै। इस प्रकार बद एक 
घुस्तक ही थीता पाठियोक्षि लिये पूर्ण रूपले उपयोगी दन गई 
है। पत्येक अध्यायक्ते अन्तर्भ उसका सारांश दे देनेले व्याज्या 
और भी बोधयन्प हो गई है। इसी अच्यर प्राव' एतोकॉच नीचे 
अर्थेक्ते ज्वाथन्‍लाथ आदार्थ भी दे दिया गया है किससे श्लोकों 
का अर्थ हृदयंगम करनेमे सहययता मिलती छै। हम गीवान्भक्तों 
के निकट इसके पाठ व मनतका अलुरोथ करते हैँ । 
--पहिडता 











चमान्षान 
अपरत्ती उक्त्च सम्गलोचवाके फेरे 3 द ४ में समालोचक मद्दा- 
शद सप्स्वती' इल्ाहावाब्ले यह शड्जाउपस्थित ली है-- 
५. अदाल्तके खाच रबर मिलाते हुए भगवान, झष्य कट्दते हैं 
कि जन्म-मरणदिका सूल ऋरदेन्‍्व-इुखिरूप अहंकार दै। कारर- 
झर्दुत्ब-चुद्धि 'अहन्ता व इदन्दा' हाथ उत्पन्न होती है। पाइन्ता) 
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का प्रकार है। अभिग्राय यद्द कि यदि अध्यासजस्य यद्द मिथ्या 
बस्तुएँ न हों तो कर्तत्व-बुद्धि वत्पन्न ही त दो । अध्यास मिथ्या 
है अतः करेत्व-घुद्धि भी मिथ्या दी द्वो सकती है। पर जब 
अध्यासजन्य कर्दृत्व-चुद्धिका आभास गीताके उपदेशर्म भी पाया 
जाता है: तब आशय अवश्य दीता है।? 
इससे आगे 'धन्यवाद' शीर्षक व भ्रन्धकी अस्तावनाकी कुछ 
पंक्तियोंसे अपनी शक्काका समर्थन किया गया दै । उक्त शक्ल 
पर लेखकका समाधान निम्न प्रकार है-- 
समाधान 
चेदान्त व गीता-टए्से किसी ध्रदार्थका नाश करना कर्तव्य 

नहीं है'। फ्योंकि गीता-टर्टिले 'जातस्थ दि शुवो स॒त्यु्टेय॑ जन्म 
सूतस्य च' (९।२७ ), इस बचनोंके झझुसार प्रकृतिशज्यमें नष्ट 
हुई वस्तु स्थरूपसे नप्ठ हो नहीं जाती | बल्कि जिस प्रकार तरंग 
जल्षमें लयमात्र द्ोती है, परन्तु बायुके सदुभावसे चह फिर अन्य 
रूपसे निकल पढ़ती है, इसी प्रकार अशानके खद्दभावले नष्ट 
हुई बस्तु फिर अन्य रूपसे अचश्य प्रकट होती है'। इसीलिये' 
बेदान्त व सीता-इष्टिले देह, इन्द्रियाँ, अन्तःकरण और तत्सम्बस्धी 
ऋरतत्व-भोक्दत्वचुदबादिका अध्यास एवं इद्न्ता व ममतारूप 
धपद्च, जो वास्तव रजुमें सर्पके समान घस्तु ( झह्म ) के आश्रय 
अवस्तुरूप हैं और जो पस्त (ब्रह्म) के अजशानके कारण वस्ठुरूप 
(खत) पतीत हो रहे हैं, उसको बस्तुके क्ावसे वाघ (तिकाल/भाव) 
अर्थात्‌ अ्रचस्तुरूप सिद्ध कर देना, यही परम पुरुपार्थ निश्चित 
किया भया दै। 


धनास़तो बियते भावों नाभवों बियते सत/(२। १६) * 
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अर्थात्‌ असद्‌ वस्तु तो रज्ञुमें सर्पके समान कदाचित्‌ दोती ही 
ऋहीं है, चादे वह श्रमवशात्‌ प्रतीत होती भी दो । और सत्त्‌ चस्तु 
फाफदाचित्‌ अभाव नहीं होता, चाहे वह अध्यासके कारण प्रतीत 
थे होती हो, परन्तु चास्तचर्मे बह छोती वो ज्यों की/त्यों ही है। 

इस प्रकार अज्ानज्ञन्य मिथ्यां कठेत्व-दुद्धिका शानद्वारा चाध 
( त्रिकालाभाव ) करना दी पुरुपार्थ है, किसी क्रियाह्वरा नाश 
करतानहों है, क्योंकि अन्य प्रकारसे वद किली प्रकार स्वरूपसे 
नष्ट दो भी नहों सकती। यही विपय अलेक यझुक्तियों व इश्ास्तों 
के खाथ छू० २६-2० तक निर्धारित किया गया है, परन्तु कर्द त्व- 
बुद्धिकी सत्यवाके कारण समालोचक महाशयकी इष्टिमें थे 
पंक्तियों घर न करू सकों । 

चेदान्त व गीता-इष्टिले जन्म-मर्यादि सभो कलेशोका मूल 
केवल वस्तु अवस्तुका भ्रम, अर्थाद्‌ अध्यासके कारण 
यथार्द रूपलते त जानकर अत्य रूपसे (रखुको सपेरुपले) ऋहण 
कर चेतना ही है | अत' तत्त्वतात्षात्कासय्हाण अचस्तुका बाघ 
करके बस्तुको अपने चास्तविक रूपमें देखता, यही पुरुषाथे दे 
आर केबल इसीसे सभी फ्लेशॉफी आत्यस्तिक निद्युत्ति सम्भव 
हो सकती दै। इ्सीलिय गीतामें अर्जै नके प्रति भगवान्‌क [ उपदेश 
अचस्तु-दछ्टिका वाध् करके भेद्‌ व परिच्छेद्‌-इफ्रिकी तिवृत्तिद्वाय 
बस्तु-दृप्रिकी स्थापना करातेके निमित्त ही है। क्‍योंकि भेद व 
परिच्छेद-दष्टिके कारए अपनेमस तथा अन्य सस्वन्धियोंमें अबस्तु- 
रूप जव्म-मण्णादिमें बस्तु-छुद्धि दी अजुनके सब फ्लेशोंका मूल 
आ। और अवस्तुरूप जन्मन्मस्णदिका अ्म केबल झानद्वारा भेद 
च परिच्छेद-दश्टिकी निवुत्ति होनेपर ही निद्नत्त हो लकता था। 
किसी प्रकार कर्माद्द्वार उस अमका निवत्त होना असम्भव दी 
थाओर उस अमनिषुत्तिके विच्ा अजुन अत््य किसी प्रकार फ्लेशों 
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से मुक्त हो नहीं सकता था । इसलिये भगवानने अर्जुनके प्रति 
डसी झानका उपदेश किया, जिसके द्वारा चह भेद व परिच्छेद्जन्य 
अन्य-मग्णदि सभी अ्रमोंसे सुक्त ढो गया । 

प्रकृतिके प्रवाहमें किसी प्रकार आधात करना शाचका फल 
नहीं है, किन्तु केवल अश्वान-निद्गत्तिद्वाय प्रकतति व प्रक्तिजस्य 
प्रधाहको बाधित (त्रिकाल्ाभाव) फरना दी फल्र है, नष्ट करना 
नहीं है। फ्योंकि नए हुईं वस्तु तो गीता (श२७) फे अहुसार फिर 
अ्रन्य रूपसे अवश्य उत्पन्न होती है, परन्तु धाधित वस्तु किसी 
रूपसे भी शेप नह्दीं रद्दती | इसलिये शानद्वारा अमरूप देहेन्द्रि- 
यादिएवं भन-चुद्धशाद्सि अर्संग होकर अपने सात्तीस्वरूप आत्मा 
में अभेदरूपस स्थित दोना, प्रकृतिजन्य देहेन्द्रिय व मत-चुदध- 
बादिकों प्रक्रतिके दाथों सांप देना ओर अपरोक्ष-स्ानकी प्रौदता 
करके इनके व्यापारोंम कर्दृत्व व कर्तत्यता, अहहन्ता व मम्तारूप 
भेद-भांवनाओंका दूग्ध दो जाना, यही भीता-प्रतिपादित योग है। 
आर केघल इसी योगद्वारा सब अनथोकी ससूल निब्ृत्ति होकर 
परम अर्थकी सिद्धि सम्भव हो सकती है; क्योंकि यद्द अश्लान- 
जन्य भेद-भावना दी इस जीवके अन्म-मरणादि सब फ्लेशोंकी 
झूल होती है, जड़ कर्स अपने स्वरूपसे वन्‍्धनका सूल नहीं हुआ 
करता | कर्मफे साथ जसी कर्ताकी भावना होती है, अश्षासके 
कारण वद भावना ही फलका हेठु दोती है, जोकि शानद्वारा 
शुने वीजके समान दग्ध की जा सकती है; जिसका यथपि 
आकार तो रहता दे परन्तु चढ़ तथ फल्ल उपजानेके योग्य नहीं 
रहती। इस मकर झानका फल आज्ञानजन्य क्ेत्व च कर्तव्यादि 
भेद-भावनाओंको भ्रुने वीजके समान सर्जित कर देना दी है 
निश्वेष्रता किसी प्रकार शानका फल नहीं है। क़्योंकि शान- 
द्वार किसी पदार्थकों नाश नद्दीं किया जाता; किन्तु वस्तुके 
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आश्रय जो अज्ञाव, फेबल वही छानढाश चिद्धत्त किया जा 
सकता है। 
इस रीतीसे कलुत्वाइकाय्को दो भागों विभकत किया ज्ञा 
सकता है। एक अशानम्रूलक अशद्ध स्जन्तक्ततय अहकार, जो 
भेद-भावनासंयुक्त रहकर क्रियाका कर्ता एवं प्रतिक्रिया का 
भोक्ता होता है और जो जन्म-्मय्णादि सभी अनधोंका मूल है । 
दूसरा शानसूलक शुद्ध साक्तविक अंहकार, जो ज्ञानके प्रभावसे 
सथ भेद्भावनाओंखे विनिर्मुक्त है। यद्यपि चद् आमासमात्र 
फक्रियाओंका कर्ता भ्रतीत होता है, परन्तु वस्तुत, किसी प्रतिक्रिया 
का भोक्ता नहीं रहता ।किन्तु प्रकृतियज्यमें अन्यकी क्रियाओंकी 
प्रतिक्रियार्मे निमित्तमात्र ही होता है! और स्वयं सब अवर्थोसे 
मुक्त रहता द्वै। देखो ( ४।१८८२३,३४-३७,४२-४८ ), ( ५७-१३ ) 
(६॥१-४ ), ( १४१६-२० ), ( १८९१०-२७ ) | यही विफ्य विस्तार 
से थुक्ति व ममाणसहित 'सांख्य ब योगका अभेद ओर इस 
अभेवृह्ारा भोद्ध च लोक-संभ्रहकी सिद्धि' शीर्षकले पु० १०४- 
११३ पर भली-पयोधि स्पष्ट किया गया है। यदि स्थिरचिचसे 
इसका मतत किय( जावा तो सम्भव है इस शंकाका झबसर ही 
प्राप्त न दोता। इसी सिद्धान्तके सात्तात्कारकी सॉँचपर अवतारों 
एबं साधु-सुनियोह्यरा लोकलंग्रहरूप अनेक असंख्य चेणएँ तथा 
शाल्त्रोंक्ी रचनाएँ हुई हें ओर होती रहेंगी, जोकि प्रकृतिराज्यो 
अल्यकी क्रियाओंकी प्रतिक्रियारूप ही होती है (७।७-९०,६।८-६) 
इसी सिद्धान्तकी चुनियाद्पर किसी प्रकार कदेत्व-चुद्धिके बिना 
ही भगवावका गीतोपहेश तथा गोता-दर्षण शासत्षकी स्वृष्ठि 
सम्भव हो सकती छै | इसी सिद्धान्तक्ते चरिता् दोनेपर बाह्य 
इष्टिरूप एवं आन्तर दृश्िरूप वे डसय भाव किसी विरोध 
विचा एक अधिकरणुमें सम्पव हो सकते है, जिनको समालोचक 
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भहाशयने पेरे ३ध ४ में अपनी शंकाके समर्थन्मे इस तच्थकी 
पक्तियोंले उद्ध्वत किये हैं । बाह्य दष्टिरूप तथा आसन्तर इपध्तिरूप 
विरोधी भाषोंका एक अधिकरनरमें रहता असम्भव नहीं है। 
जिस धरकार अपराधी पुत्रके प्रति पिताकी बाह्य-क्रोध-द॒ण्टि तथा 
आन्तर बात्सल्य-टाप्टि किसी विरोधके बिना सम्भव होती हैं। यों 
तो सचाईसे देखा आय तो प्रकृृतिराज्यमें कदापि कोई प्राणी किसी 
क्षण भी निश्चेष्ट रह नहीं सकता, किन्तु प्रकृतिजन्ध तीनों गरणों 
के छाया उसको घरवश कुछ-न-कुछ करता ही पड़ता है (8५) । 
और अहंकारबिता कदापि कोई चेण्।ा हो नद्दों सकती, यहाँ 
तक कि नेत्रक/ खोलना व पन्द्‌ करता अद्वंक्रास्से ही सिद्ध होता 
है'। कुछ करता घ न करवा आदि सभी भाषाभावरुप चेण्टाएँ 
अदंकारबदिता सिद्ध नहीं दोती | जवकि कऊछ न करतनेमें भी अहंकार 
हाज़िए है तब अहंकायके वन्‍्धवसे जीव केसे छूटे ! ईश्वर भी . 
जब खप्टिरचनाम प्रचुत्त होता दे! तब थ्रह्ंकार करके ही भक्षत्त 
होता है। इसलिये अहंकारले छूटनेका प्कमात्र सच्चा उपाय यहदी 
दो सकता द्वैे कि जिस म्रकार यंत्-मंत्रद्धार सर्पेके सुंमेले घिप 
निकालकर उससे निर्मव दो सकते हैं, इसी प्रकार तच्चसातक्तात्त्‌- 
कारद्वारा इस परिछिछुन अहँकारमेंसे कर्ठ त्व-दुद्धिकी सल्यतारूपी 
विप निकालकर इससे निर्भय हो रद्दा जाय, अन्य कोई उपाय 

इससे छूटनेका न हुआ दै न दोगा। इस गकार थोथी वॉँखुरीके 

समान जब इस अहंकासको कर्देस्व-चुद्धि से खली कर लिया 

जायगा, तत्र स्वाभाचिक इससे मीठे-मीठे स्वर निकलने लगेंगे 

ओर अनायाख जोकहित व लोकसंत्रद्द खिछट हो जायगा । 

इस विपयमें लेखक अपने व्यक्तिरूपसे कोई दावा नहीं रखता। 

हो सकता है' कि लेखककी व्यक्ति अहँकारके इस उच्च स्तरपर 

आरूढ न हुईं दो; तथापि यद्द तो मानना द्वी पड़ेगा कि इस 
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प्रत्धाकारमें भगवठचनोके संघर्षणद्वारा लेखकने अपना तो कम्त- 
से-कम आत्मकल्याण किया दी है। सम्भव है|कि विच्ास्वानोंको 
भी थद्द मासनेमें कोई आपत्ति न होगी कि आत्मकल्याण ही लोक- 
कल्घाणकी छुझ्ली है | ज्ञिक्त किसीने ज्ञितनी माज्ञा्म आत्त- 
कल्याण किया, उतना वद्द सहज दी लोककल्याण कर पाया। 
इसके विपरीत आत्मकल्याणके बिना ही ज्ञो लोककल्याण मे प्रवृत्त 
हुआ उसके द्वार न आत्मकल्याण ही सिद्ध हुआ और न लोक- 
कल्याण दी । अस्त हमाण तो कथन यही है कि जिस प्रकार 
चतुर अत्तार यह दृष्टि छोड़कर कि गुलाबका बूटा निकृफ खाद घ 
मिट्टी खाकर फला-फ़ूल्ला है. पुष्पमात् श्रहरा करके उससे सासरूप 
गन्‍्थको खेच लेता है, इसी प्रकार सुमुक्ञुको भी छेखककी व्यक्ति 
की ओर ध्यान न बेकर और इस अन्थसे साए निकालकर अपना 
कल्पाण कर लेता चाहिये । शेपमें समालोचक मद्दाशयक्े ये 
निजी भाव कि 'साधु-छुन्रि तो सँसारको विकृत ब दोषपूरी 
देखमेके पूण अधिकररी हैं इत्यादि! ( पैर ४ समालोचचा ) किसी 
प्रफार खमाधानक योग्य नहीं हे' । 

थारा नेव पतन्ति चातकमुखे मेथस्य कि दूपणम्‌ | 

अर्थात्‌ यदि चातकके मुखर्म थार ही न पड़े तो इसमें मेध्रका 
क्या दोप ? 

यथाशक्ति लम्राधान किया गया। चास्तबमें तो सास्विका 
श्रद्धा( १७।३-० ), तिविध साब्विक तप ( १७१४-१७ ), साक्त्विक 
ज्ञान ( १८:२० ), सात्तिक वुद्धि ( १८८३० ) तथा सास्विक च्रति 
(१८।३३)के द्वारा ही यह समाधान हृद्यंगम होना शक्तय होगा | 


[लेखक-- 





श्री डूगवद्गीता 


रामेश्वरानन्दी अलुभवाय्य-दीपक भाषा-भाष्यसहित | 


मद द्न्या 
खअ्थ गीताकरादिनन्‍वाल:ः # 
& अस्य ओमरूगव शीतामालामत्रस्य भ्रगवान्‌ वेदव्यास 
ऋषि! अलुष्टप छन्दः श्रीकृष्ण: परमात्ता देवता । 
अशोच्यानन्वशो चल प्रज्ञाबादांश् भापसे इति धीजम्‌ । 
#. ९. मेक डे 
संवंधमोन्परित्यज्य मामेक शरण ब्रज इति शक्ति: । 
अहं त्वां सर्वपापेभ्यों मोक्षथ्रिष्यामि मा शुच/ इति कीलकस्‌। 
मैन छिन्दन्ति शत्राणि नैन ढद़ति पावक! इत्य॑सप्ठास्यों नमः । 
यह मन्त्र बोलकर दोचों हाथरे ऑगूडोंकों त्जेनीसे स्पशे करना 
चाहिये | ओँगूठे के पासकी श्रंगुलीको वर्जनी कहते है । 
न चैन क्लदयन्त्यापो न शोषयतरि मारुतः इति तज्जनीभ्यां नमः ! 
इस मल्त्रके द्वारा दोतों तजबीको ऑॉगरूठोंसे स्पर्श करना चाहिये। 
अस्छेदो ध्यपदाह्योध्यमक्लेब्ो 5शीष्य एवं च्‌ इति मध्यमाभ्यां तम। 
इस भन्जसे दोनो वीचकी ऑग्रुलियॉंको ऑगरूठोंले स्पर्श करना 
चाहिये । 
|. प मिकाम्यां 
नित्य स्वतः स्थासरचलोध्य सनातन; इत्यचामिकान्यां नमो 
इस मल्ज्रके द्वारा दोनों अवामिकाकों ऑगडोंसे स्पर्श करता 
& जिस प्रकार मसताहे विषय सर्व प्रिय पद॒र्थोक्ती अपेक्षा भज्ुप्यकी 
अपने शरीरके मुख्य अग हृदय, हस्स, शिर व नेत्रादिमें परस प्रीति होढी 
है, इस मकार कराडिन्यास व अंगरादिन्याव्नह्षे उपद्ुक्त संत्रीमिं, जो गीता 
शाखके प्राणत्वरूप हैं, जिक्ासुकी इतनी प्रीत्ति दो कि वे इसके शरीरके 
सुख्य अग्रभृत हो जाएँ । यही करादिन्यासका सुस्य आशय मत्तीत होता 
है, क्योंकि श्रद्धा है तक कल्माणमें मुप्य साधनहै । न्यास नाम त्यागका 
है, जिसका शाशय यह है कि अहन्ताके विषय जड़ अगोंका स्यास होकर 
थे मँत्र ही सुख्य अग हो जाएँ। 
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चाहिये | सबसे छोटी आँगुलीके बरावरकी अँगुलीको अनामिका 
कहा जाता दे । 
पश्य मे पाथे रूपाणि शतशोड्थ सहस्शशः इति कनिष्टिकास्यां तमः। 
इस मन्जले दोनों कनिष्टिकाओं ( खबसे छोटी अँगुलियों ) को 
अऑँगूठोंसे सुपश करना चादिये । 
नानाविधानि दिव्यानि नानावणक्ृतीनि च 
इति करतलकरपृष्ठाश्या नमः ! इस मन्ञ्के द्वारा दोनों दाथोंकी 
हथेलियोंको परस्पर द्वाथके पीठसे स्पर्श करना चाहिये। 
यहाँतक करन्यास हुआ, अब अजन्ञन्यासका वर्यौच करते हैं-- 
नैनं छिन्दन्ति श्धाणि नेनं दहति पावकः इति हृदयाय नमः। 
इस मन्चको बोलकर झैगुलियोंसे हद्यका स्पशे करना प्याहिये । 
न चैन क्लेदयन्त्यापो न शोपयति मारुतः इति शिर्से स्वाहा। 
इस मन्‍्जसे सिस्को झँगुलियों ले स्पर्श करना चाहिये 
अच्छेधो5यमदाक्षो5यमक्लेदो5शोष्य एच च्‌ इति शिखाये चपद्‌ 
इस मन्त्रसे शिखाका रुपर्श करना चाहिये । 
नित्य; सर्वगत) स्थाणुरुचलो5्यं सतातनः इति कबचाव हुम्‌ | ' 
इस मन्‍्जसे दाहिले भ्रुजद्‌रडफों बाएँ हाथकी ऑँगुलियोंसे और 
थाएँ भुजदराडको दादिनी ऑँगुलियॉले सपश फरना चाहिये । 
पश्य से पार्थ रूपाणि शत्तशो5थ सइस्तश; इति नेतत्रयाय वौपद। 
इस मन्जढारा दाहिनी ऑँगुलियोंसे नेज्रोंका स्पर्श फरना चाहिये। 
नानाविधानि दिव्यानि नानाव्णाकृतीनि च ह्मल्लाय फढ़े। 
इस मन्चसे दाहिने दाथकी तजैनी च मध्यमाकों बाएँ हाथकी 
इथेलीपर मारना चाहिये। 


श्रीकृष्णप्रीस्यर्थे जपे विनियोगः इति संकल्पः । 


है अथ ध्यानम्‌ 


के पार्थाय प्रतिबोधितां भगवता नारायणेन खये) 
व्यासेन ग्रथितां पुराणमुनिना सध्ये महाभारतम्‌ | 
शद्वेताशतबर्षिणी. सगतरतीमण्टादशाध्यायिनी- 
मस्त ! ख्वाम्नुसन्दधामि भगवद्वीते भवद्धेपिणीम ॥१॥ 
अधे--अद्वेतरूपी अम्रतकी वर्षा करनेवाली, संसार-चन्धन 
से मुक्त करनेबाली और अट्टारद अध्यायरूपी शरीरकों धारण 
करनेबाली भगवती हे अम्व ! श्रीमद्भगबद्गीते ! में आपका मतत 
से ध्याव करता हूँ। आप स्वयं भगवान्‌ नारायण थ्रीकृष्णुके दवा 
छज्ञुनके प्रति उपदैश की गई हैं और पुराण-सुन्ि श्रीवेद्बयासजी 
के द्वारा मद्राभारतके मध्यमें झूँथी गई है । 
नमोड्सतु दे व्यास विशालबुद्े फुल्नारविंदायतपत्रनेत्र । 
येव लया आरत्तैज्षपूर्श! प्रज्वालितो ज्ञानमयश्रदीपः ॥रे॥ 
अभे हे विशाल घुड्धि, हे प्रफुल्ल कमलके विशाल पत्रके 
समान नेत्ोंवाजे श्रीव्यासदेवजी | आपके लिये नमस्कार हो, जिन 
आपके हारा भहाभारतरूप तेलसे पूरित ग्रौतारूपी श्ानमय 
चीपक प्रकाशित किया गया है ॥ २ ॥ 
प्रपक्षपारिजाताय. तोनवेन्रैकपाणये । 
ज्ञानसुद्राय& कुृष्णाथ मीताइतदुहे नमः || मे | 
& उपदेशके समय गुरु अपने दादिने अहु्ठ एवं नर्जवीके सिरोंको | 
_.जोइकर ओर शेष ठोनों अँगुलियेको अलग-अलग खड़ा करके उपदेश 
7 हैं, इस सुदाको 'ज्ञानसुद्रा' कहा जाता है! इसके डरा तोनों। गुर्णो 
को दारकर जीद अह्यका अभेद दर्शोया जाता है। 





ग्रोत्त-ध्यानम्‌ झ्द्रे 























अर्थ शरणरतके लिये जो कत्पचृक्तकै समान वाजिडत फल हे 
के देनेवाले हैं, एक हाथमें बेतकी छुड्टी धारण किये हुए हैं. 
तथा झानमुद्रायुक्त हैं । पेसे गीतारुप अम्तृतकों छुदनेवाले 
_ भगवान श्रीकृष्णके लिये नमस्कार है ॥ ३॥ 
सर्वोपनिषदों गावो दोग्धा गोपालनन्दन। । 
पार्धों वत्सः सुधीरभोक्ता दुर्ध॑ गीताशृतं महत्‌ ॥ ४ ॥ 
अधथै-सब उपनियदे गो हैं, जिनकों सायरूपसे दुदनेवाले 
खाल गोपालपुत्र श्रीकृष्ण भगवान हैं, प्रथापुत्न अज्ञेव बड़े के 
बुल्प दे (जिसको तिमित्त करके ये उपनियदृरूपी गौएँ डुद्दी गई 
हैं) और भीतए्वतरूपी महान्‌ दुग्ध है तथा चुकिमान, पुरुष इस 
अम्ृतके पान करनेवाले हैं। अर्थात्‌ सब डपनिपदोसे यह 
गीतासतरूपी दुग्ध केबल बुद्धिमानोंके लिये दी हुदद किया गया 
है, अर्जुन तो बीचमें निमित्तमात्र द्वी दे ॥ ७ ॥ 
वसुदेवस॒ुतं देव. कंसचारएरसर्दनम्‌ । 
देवकीपरमालन्द कृष्ण वन्‍्दे जगस्मुरुप ॥ ४॥ . 
शर्थ--चसुदेवजीके पुड, कंस व चाणरको मारनेबाले तथा 
देवकीको परमानन्द देनेवाले अमदुम॒ुरू भगवातर श्रीकृष्णदेवको 
मैं बन्द्त्ता करता हूँ ॥ « ॥ 
भीषाद्रोषतठा जयद्रथजला गान्धारनीलोत्पला 
शल्यग्राहवत्ती कृपेण बहनी कर्णेन वेल्ाकुला । 
अश्वस्पामत्रिकर्षघोस्मकास . दुर्योधनाबर्चिनी 
सोत्तीणा खलु पाणड्वे रणनदी कैवतंकः केशवः ॥६॥ 
अर्थ--ज्ञिस स्श॒रूपी नदीके भीष्म व द्वोण दोनों तट, 
जयद्र॒थ जल, गास्धाय ( गन्धाय्नरेश . शक्ुनी ) नीलकमत्र 


इ६४ गीठा दर्षण 














शक््प आह ( श्रसनैदाला जलचर ), झृपाच्ार्य प्रवाह, कण 
बाहर, अश्व॒त्थामा व विकरय सवानक मगर और डुर्योघत चक्र 
व भेवर थे । ऐसी मारी संग्रामरूपी ददीको निस्सस्देह पाएडबों 
से पार कर लिया। डसके मज्लाह भगवान्‌ श्रीकृष्ण थे ( और 
आ्रीमीतारूपी नोकाद्ारा वह दरी गई थी ) ॥5॥ 
तु 0 228 20227 22 
पाराशयचच+ सरोजमसल गीतायगन्धात्कट 
नानाख्यानकक्ेसर हरिकयासम्बोघनापोधितस्‌ । 
लोके सज्जनपृट्परदेरहरह+ पेपीयमान झुदा 
भूयाह्लारतपड्डज कलिमलगप्रध्ंसि ना श्रेयते ॥आ 
अधधे--जो पराशर-ए चर थ्रीवेदव्यालज्ीके वचतलूप सरोबर 
से उत्पन्न हुआ दे, जिसमें गीताथेरूप उत्कर गन्ध नाना धर्स- 
ऋत्ख्यानरूप केशर है ओर को हरिफ्थाओ निरूपणोद्वारा दीधित 
अर्थात्‌ भगवश्चरित्रोद्दाय खिला हुआ दे तथा लोकमें सत्पुरुष- 
रूप अमर प्रतिदिन आवल्पपूर्वक जिसके रसक्ता पान करते दें, 
चह कलिक गपोंकोप्र ध्व्स कस्नेबाला मदामास्तरूप निर्मल 
कमल हमारे लिये ऋलयाटकारी शो ॥ ७ ॥ 
शूर्क करोति वाचाल पहुं दूश्यते गिरिय्‌ । 
यत्कृपा तम्रह बन्दे परमासन्डमाथबम्र ॥<॥ 
अर्थ-- जिसकी कृपा गुँगेक्ो चाचाल तथा लूले ( दोचों पॉच- 
बिद्योन ) को पर्वत लाँघतेकी शक्ति अ्रदाव ऋर हेती छे, डस 
पस्मानस्थससूप माधव अभगनत्रान्‌ ओरीक्ृष्णको न बल्दना करता 
हैं॥फ८॥ 
य॑ ब्ह्मावरुणेन्द्ररद्रमहतः स्तुन्ब॒न्ति दिव्य: स्ववै- 
बेंदें। साह्पदक्रमोपनिषदेग'यन्ति य सामगाः । 


संक्षिप्त पूर्व ब्त्तान्द श्द्ड 








ध्यानावस्थिततह्तेन मनसा पश्यन्ति यं योगिनों 
यस्यान्तं न विहुः सुरासुरुणणा देवाय तस्पे नमः ।'8॥' 
अर्ध--अक्षा, वरुण, इन्द्र, रुद्र एवं मरुदुगण जिखकी दिव्य 
स्तोत्रोंद्वाय स्तुति करते हैं, सामवेदके गायन करनेवाले ( उदु* 
गाता ) जिखका बेदोंद्वारा अक्ल, पद, क्रम एवं उपनिषदोंसहित 
गायन करते हैं तथा योगीजन ध्यान स्थित हुएए वदुगत मचखे 
जिसका दर्शन करते हैं, परन्तु जिसके अन्तको देववा व दान- 
चगण कोई सहीं जानते, उस देवके लिये मेरा वमस्कार दे ॥४॥॥ 

इति ध्यानम्‌ 


्‌ ९ 
संक्षिप्त पूर्व इत्तान्त 
>मीउन--+ 
कौरब वंशर्म राजा प्रतीपके पुत्न प्रतापी राजा शान्तञ्ु हुए 

हैं, जिनके आहवीगज्ञाके उद्रसे देवअत नामक महान, ओजसी, 
पिठमक्त तथा खत्यनिष्ठ एक पुचञ्न उत्पन्न हुआ, जो पीछे 
भीष्म नामसे चिख्यात हुआ | एक दिन शजा शाम्तजु यसुना- 
किनारे घूम रहे ये कि उन्हें: सल्ववती चामकी एक घीवर-कन्या 
डफ्िगोचर हुई | उसके' रूप-लाबएयपर गाज़ा इतना मुग्ध हुआ 
कि तुरुत खयं उसके प्रिताके पास जाकर उससे बिवाद्द करने 
की इच्छा प्रकट की । थीवरने कद्दा--“यदि आप यह प्रतिशा 
करें कि सत्यवतीसे द्वोनेचाला पुत्र आपका युवराज दोोगा,.तो 
मैं सददप अपनो कन्या आपको दे सकता हूँ !” देववतके अधि- 
कारोंपर पानी फेस्कर इस भारी प्रतिक्षाके पालतमें अपनेको 
अयोग्य ज्ञान, राजा अपने महलोंमें लौट आये, परन्तु सत्मवतीपर 
अत्यन्त आश्चक्तिके कारण वे उदाल रहने लगे । पिताकी ' 
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शोकातुर दशा देख, वेवश्नतने ज्यॉत्यों करके झसलियतका पता 
लगा लिया और स्वय घीवरके पास जाकर उन्ददोंनि यह घतिज्ञा 
फर ली कि मैं राज्य अहण नही करूँगा तथा सत्यचती से होनेबाला 
पुत्र द्वी राज्याबिकारी होगा | धीवस्ने कहा--“यद्यपि आप तो 
सत्पप्रतिज्ष हैं, परन्तु यदि आपका कोर वंशज इस प्रतिश्ञाको न 
साने तो इसका फ्या उपाय १” इसपर पितृभक्त देवशतने पिताके 
ख़ुखको सर्वोपरि ज्ञान, सव उपस्थित क्षोत्रयोंके सम्मुख ये चचत 
कह्टे कि में मरणुपर्न्त प्रह्मचारी रहेंगा, जिससे वशजऊे भयसे 
छम्दारी कामबापूर्तिम किसी प्रकाए विघ्न पड़नेकी आशका ही 
त रहेगी। ऐसे वचन खुनकर धीवरने सत्यवतीका राजा शान्वठ 
से बियाह सहर्प स्त्रीकार कर लिया और तुरन्त सत्यबतीको 
देववतके हवाले कर दिया । टेबन्नत उसे पिताके पास ले आये 
आर पिताका हु ख निवारणकर छझताथ हुए | पिताने प्रसन्न हो 
डल्हे स्वेच्छा-मृत्युका चर दिया। इस प्रकार जर ठेबन्नतने पितुमक्ति 
के कारण स॑साससस्व॒स्वी सव छुखो की श्ाहुति देदी, तब देवताओं 
ने पुथ्पनृष्ठि की और 'भीष्मो5य्य' ऐसी आकाशबाणी हुई, तवखे 
वेबन्तका नाम भीष्म अखिद्ध हुआ | 

राजा शाप्तजसे सत्यवदीके दो पुत्र चित्राह्नद्‌ भोर. बिचित्रवोंर्य 
उत्पन्न हुए। इसके थोड़े काल पीछे राजा शान्तझुका देहास्त दो 
गया, तव चित्राइ्दकों राज्य-सिंहासच मित्रा । परन्तु थोड़े काल 
पीछे बह भी एक गंबबेके हाथसे युद्ध मार गया | तव छोटे 
आता विचित्रवीयैको सिंदासनपर वैठाया गया और काशीणजा 
की अ्रस्विका व अस्यालिका नाःम्नी दो कन्याओँंसे उसका विवाह 
छुआ | परन्तु खाव बे संसार-छुखको मोगकर धद भी काल 
का भ्रास हो गया और उसके कोई सन्तान नहीं हुईं | तब सत्य- 
चती शोकसे व्याकुल हुई और भ्रीमीष्यज्ञीकी सम्पतिसे उन्होंने 





संक्तिप्त पूर्व चुत्तान्त 
अपने पुश्न भगवान स्ेपायन चेदब्यासफा आछाय क्रिया, जोकि 
पराशगरक्रापिफे घीर्यल उसकी कुमार अ्रवस्थामें उत्पन्न हुए थे। 
झीवेदब्पासजीन मातसे विदा होते समय कह दिया था कि जब 
सुमपर फोर छापत्ति हो तब मेरा स्मरण फरना । माताके स्मरण 
पण्ते ही स्थालभगवान्‌ पफट छुण और माताकी आपतकथा 
क्षयणु फ्री। भगपान ब्यासजीफ प्रसादुस अम्पिकारतीसे घरृत- 
सप्टू। श्म्यालिफान पागडु तथा एक दासीसे नीतिनिपुण मद्दा- 
ुक्तिमान्‌ एवं धार्मिफ विदुयजी उत्पन्न हुए । ब्यासजीक उम्ररूप 
फो द्वेगा ऋर' प्म्बिझान भयभीत को आँखे बन्द फर ली थीं, इस- 
लिये धुतराष्ट जसान्ध छुछा ! क्रम्धालिका उसके रूपको देखकर 
पीछी पड़े गई, इसलिये दूसरा पुश्न पाण्डुबर्ण होनेसे पणछु नामसे 
पिगपात हुआ | श्रीमीष्पजीने इन तीनों बालफोंफा पुम्चतू पालन 
किया और घर्म, नीति व धजुवेंदादि सब विद्याशोमे उनको प्रवीण 
फर दिया * योन्‍्य होनेपर धृतराप्ट्रके शस्थे होनेके फाण्ण छोटे 
आता पायडुकों राज्याधिफार दिया गया। बिदुरणी दासीपुत्च 
होनेमे राज्यक पधिफारी नहीं हो सकते थे। धूवराष्ट्रका विचाह 
गन्धारदेशके राज्ञाकी फस्या गान्धारीस हुआ। गास्थारीने विवाद 
से पूर्व थी जब छुना कि उसका वियाह एक अल्प रफजकुसशर 
से द्वीनेयाला दि, तथ डसी समय उसने सी शपनी दोनों »ँखों 
पर पट्टी बाँध ली ओर अन्मपर्यन्‍त न देखनेका प्रय किया। पाएडु 
के दो विधाद हुए, एफ तो यडुबंश्ी राजा शर्सेनकी घुजी पृथा 
( झुन्ती ) से और दूसरा मद्रदेश की राजकन्या माद्रीस हुआ । 
तथा राज़ा देवककी फन्या पारशवीसे विद्धरज्ञी विवाहदे गये । 
कुन्तीको बाल्यावस्थामें तेजस्वी श्रीडुर्वासाऋषिकी सेवाका' 
अवसर प्राप्त छुआ था, जिससे प्रसन्न दो उन्होंने कुन्ती को पक' 
मद्रामंत्र दिया था । उसका यद फल था कि जिस समय बद इस 





श्न्ष्द भीता-दपेणु 








मन्नका उच्चारण कर किसी भी ठेबताका स्मरण करेंगी, डसी 
समय बह देवता प्रकट हो उसे एक पुत्र देगा । इस मन्तरकी परी- 
ज्षाके लिये एक वार उसने कुमार अदवस्थार ही इसका उच्चारण 
कर सूर्येवका स्मरण किया, जिससे एक कबच-कुणडलघारी 
पुत्र उसे मिला | कुमारबस्थार्म इस पुत्री प्राप्ति होनेसे कुन्तीने 
तत्काल उस को नद्रीम बहा दिया, जिसको कुरुराजके साप्यी 
अधिरथने नदीसे निकालकर पालन किया और बह करो नाम 
से विख्यात हुआ | राज्ञापाएडु एक समय शिकार खेलने ब॒र्तम 
गये थे कि दूरखे एक ऋषिकुमारको स्रृंग जानकर घायल कर 
चेठे, जिलके शापसे राज! अपनी रातियोंके संग भोग नहीं कर 
सकते थे । इल ठ.खले पीड़ित हो राजा अपवी ठोतों सत्तियों- 
सह्दित तपस्थाक्षे लिये बनमें पथारें और घतराष्ट्र राजकाजकी 
देखरेख करते रहे ! बनमें राजा पाण्डुकी छाशयासे कुल्दीने इसी 
मन्चका तीनबार उच्चारण कर धर्मराज, वायु तथा इन्ठ् का स्मस्‍्य 
किया ओर कऋम-कमस युधिछर, भीमसेन व अज्जुन नामके वीन 
पुतप्राप्त किये | फिर दो वार इसी मन्‍्च्रकर माद्धीसे डल्याय्ण्‌ कराया 
आर दोनों अश्वन्ीकुमारोंकों स्मसणकर माद्दरीने दो पुत्र तकुल 
व सहदेध नासले भ्राप्त किये । इस प्रकार ये पॉच पाएडब हुए, 
शाजा पाणडुके स्वगेबास दोनेपर साद्ठी उनके साथ सती हो गई 
आर ऊुन्ती पाँचों पाएडवोसद्वित लगरमें चली आईं। 
शाजा पायडुके चचवसच्दाल्य चेद्व्ययखजी एक दिच छुघ्घदुपा 
से व्याकुल हो '्वुतशप्ट्रव यह आए, तव गान्धारीने उनकी घड़ी 
सेबा की। गान्धारीकी संबासे प्रसन्न होकर भ्रौव्यासजीने उसकी 
इच्छाउसार बस्रको सौ पुत्र होनेका वर दिया | इससे यान्‍्धारी 
फो डुर्योचत, ठु शालन द बिकरणो आदि सो घुत्र प्रात हुए, जो 
कोरव नामसे बिल्यात हुए । इस अ्रकार कौरव तथा पारडब 





कुमांसवस्थाको ध्राप्त होफर परस्पर खेल-कृदमे समय बिताने 
लगे कौरवोंसे पराडव सब प्रकार वल्ली थे, विशेषकर भीमसेव 
तो बड़ा उत्पाती था और अपने वलसे कौसबोंकी बढ़ी छुरगति 
करता था। कभी उनको जल्लमें छुवो देता था, कभी पृथ्चीमें रगढ़ 
भास्ता और कभी चृत्तपर चढ़े हुओंको अपने भुजावल्ले चृच्चको 
प्िलाकर पट-पट गिर! देता था । पराएडवोसे बलकों देखकर 
कौर्बोंशि सनम ईर्या, होने लगी। विषेशकर दुर्योधनके मससमें 
चिन्ता हुईं कि शरीरबलसे तो इनको जीतना असम्भव दि, इस 
लिये छुलसे इनको मास्ना चाहिये। इसी उद्देश्यले एक बार 
चसीचेमें सहमोजकी तेयारी की गई और खबसे प्रमसे मिलकर 
- ,मोज॑न किया | तब भीमलेत्को छलसे एक पदार्थमें इलाइल 
कालकूद विप दिया गया। भोजनके पश्चत्‌ सब सप्राज अपने-' 
* अपने भवनकों चला गया; परन्तु भीमसेन एक कोनेयें अथेत 
पड़ा रद । तब॑ श्रेषख्तर पाकर दुर्योधनने उसकी सुश्कें घॉधकर 
नदीमें यद्दा दिया। भीमलेव नदीकी तहमें जा बैठा, वहाँ विषधर 
सर्पोने उसे धारम्यार डला, जिसले 'बिपकी विप ही ओपधि है' 
इस नियमके अमुखार उसका विप उतर गया। वह सचेत हो 
प्रस्नचित अपने घरफो लौढ आया आर खब पूर्वक चरण 
छुप । माता छुन्वी और सब आता, जो भीससेनकों अपनेमें न 
देखकर अपार शोकसायरपमें ड्वे हुए थे, बड़े प्रसन्न हुए | भीम- 
सेनने सब जत्तान्त युधिष्ठरसे वर्णन किया, भुुधिछ्ठिस्ते कद्दा कि 
इंस बार्ताको मोप्य रखना और किसीसे त कहना । 
* इस प्रकार सथ कौरव व पाएडब्र चाल्यावस्थाले निकले, तब 
अडर्विया सीखनेके लिये अथम ऊृपाचाय और फिर द्वोणाचार्यज्ी 
की विशेष ख्याति दोनेपर उनके छपुदे किये गये । करो भी इनका 
शिष्य हुआ और द्रोशाचार्यजीका पुत्र अभ्वत्यामा तथा अन्य देश- 
श्षट 
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वैशान्तरके राजकुमार आ-आकर इनसे शिक्षा पत्ते लगे | धडवेद्‌ 
की शिक्षार्म अर्जुन सघसे उत्कृए निकला, इसकी वरावरीका 
साहस कुछ करने ही भाप्त किया, ओर किसीने नहीं । भीमसेच 
और डुर्योधनते गदा चलानेमें निधुणता प्राप्त की, खुधिप्रिस्ने स्धी 
होनेका श्रभ्याल किया तथा नकुल व सहदेवने तलवार चलानेमें 
ख़बसे अधिक योग्यता प्राप्त की । 
शिज्ञा समाप्त दो छुकनेपर एक दिल द्रोणचार्यज्ीने अपने 
शिष्योंफा फौशल दिखलानेकी इच्छाले थ्रीभीष्मज्ञी आदि गुरु 
ज्मोंकों निर्मत्रिंत किया और नगस्के वाहर एक स्द्नमूमि तैयार 
कराई गई। सबने अपना-अपना फौशल दिखलाया, दुर्योधन और 
भीमसेवके बीचमें गदा-सुद्ध हुआ और दोनों जी तोड़कर लड़ते 
लगे। तब द्रोणाचार्यज्ीने अपने पुत्र अभ्वत्थामाकों वीचमें डाल 
कर्थुद्ध बन्द कर! दिया। अजुतके मैदानमें आते दी सव दशेकोंनि 
जयकार वोलर और डखका डत्कुए कौशल देखकर सब दर्शकोनि 
एकस्वससे उसकी बढ़ी प्रशंसा की, जिससे दुर्योधनादि चिलमें 
जल डठे । इसी दीब करे मैदानमें उतर पढ़ और लज्ञकार 
कर बोला--/झजी ! डौंग मत दॉको; ये सब मैं भी कर सकता 
हैं ।' ऐसा कहकर अ्ुगवाल्रें सब कौशल्न उसने भी दिखलाये। 
जिससे डुयोधनको बड़ी पसज्ञता हुई । इसपर कर्ण व अ्ज्जुनके वीचर्से! 
बोल-चाज हो गई ओर परस्पर दन्दशुद्धफा भिश्धव हुआ | परच्तु 
श्रीकृपाचार्यते कह्ा--“जो स्वयं राजा नहीं और जिसकी जाति 
व वशका पता चहों, ड्खके साथ राजकुमारोंका युद्ध करना 
सिदिद्ध है १” इसपर डुर्योधनने कणैको उसी क्षण अज्जदेशका 
शज्य देकर कहटा--“डक्तम कुलसे ही किसीएँ सजञाकी योग्यता 
नह्दों आ जाती (” इलपर कणुने शपथ ली कि मैं दुर्योधनका साथ 
कभी म छोड्टेंगा। इस पकार इनका युद्ध होनेको था कि कर्णके 
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पालक पिता अधिरथने मैदानमें कूद्कर करुको रोक दिया और 
सूर्यास्त हो भया। इसके उपारान्त ध्रीद्रोणाचार्यजीने सब शिष्ष्यों 
से गुरु-दक्तिणाम पश्चाल-देशके राजा द्रुपद्को, जिसने इनकार 
अपमान किया था, फ़ेद करके अपने सम्मुख लानेको कहा। 
, फौरबोंसे यद्द कार्य न घन पढ़ा, परन्तु पाएडव छुपदको जीत और 
कद फरके श्रीद्रोणाचायेजीके सम्मुख ले आये ओर द्वोणाचार्यज्ञी 
ने आधा राज्य दृपदको घापस देकर छोड़ दिया। द्रपदने अपने 
को असमर्थ ज्ञानकर श्रीद्रोणाचार्यके वध फरनेवाले एक पुत्रफी 
इश्छासे पुश्नेष्टि यछ् किया । इससे उसे घछ्ष्टद्यक्न नामक एफ पुत्र 
आर कृष्णा (द्रौपदी) चास्नी एक कन्या प्राप्त हुई। 
धज्ठविद्यार्मे पाएडवॉंकी अधिक योग्यता जानकर घृतराष्ट्रको 
सन्देद्य हुआ कि अब मेरे पुज्रोंको राज्य मिलना असम्भव दे । 
इधर दुर्योधनादि स्वयं भी इनसे जल-भुन रहे थे | इसलिये सर्वे 
सम्मतिसे वारणाबत नगरमें पाएडवॉकि नाशके सिमित्त पुक 
लक्षा-भवन बनवाया गया ओर घुतसाष्ट्रने पाएडबोंको समम्राकर 
कद्दा कि तुम पॉँचों भाई कुन्तीसद्धित वहाँ खुखपू्वेक निवास 
करो। युधिप्ठिरने बड़ोंकी आशा-पालन अपना धर्स जानकर बहाँ 
जाना स्वीकार कर लिया, यद्यपि उसको इसमें दालमें काला मान 
होता था। विदुस्जीने भी चलते समय उनको सावधान कर विवा 
था। भवनगें जाते द्वी पायडवोने सुरंग खोदकर जह्लका यस्ता बना 
लिया और अपि लगरेपर वे तुस्न्त जहलमें निकल गये | परन्तु 
केवर आतिकी एक स्त्री अपने पॉच पुश्नॉसहित उस भवनमें सो 
रही थी, वे सब जलकर भस्म हो गये | दूसरे दिन छः लाशोके 
मिलनेपर लोगोंने समझा कि पॉचों पाएडव मातासह्ित जल ग्रये 
हैं. और इस अज्ञुमानपर चुतराष्ट्रने भी उनकी उत्तर-क्रिया कर 
डाली। पएडव दूर चर्नों-घन चलते रद्दे और वेष बदलकर फियले 
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रहे | बनमें अति डु खी होनेसे श्रीव्यसजीकी आधासे वे चक्ता- 
नगरीमें माताखद्वित एक आहाणुके घरपें रहकर भिज्षासे निर्वाइ 
करने लगे । एक दिल भिक्षाफे लिये निकले शे कि ठप्दराजाक्ी 
कम्या द्रौपदीके स्वयम्वस्सी उत्को खचना मिली। समाचार 
पोते ही वे उसी म्राह्मण-बैपमें ठपठकी सभामें जा पहुँचे | राजा 
हुपद्के प्रणके अज्लसार कोई राज घूमते हुए बकरे छिद्रमे तीर 
पोर फरके मछलीको थ गिरा सका । यद्द देख अर्जुनसे न रहा 
गया, उसने अपने त्राह्मण-वेपफों भूल भत्ट धद्धुप ताव मछतीको 
गिरा दिया और होपडीने अर्जुनके गलेमें ज्यप्ताल डाघ टी । 
लायंकाल पाएडव द्रोपदीको साथ लिये हुए घर आये झौर द्वार 
के वाइरले ही उन्होंने प्रसन्नतापृवेक्त माताले फ््दा--'मात ! 
आज हमें भिक्षार्मे एक बड़ी ही सुन्दर वस्तु मित्री है । झुन्ती 
ने बिता देखे-भाले अन्दरसे ही उत्तर दिया-"ज्ो कुछ मिला 
है उसे पॉचों मिलकर सोग जो | ऐसी श्ाज्षा पाकर पॉचों 
भयंकर टोपदीसे विवएट टुआ, तत्पश्चान्‌ वे सब पाज्ाल देश 
रे राजा ठरपदके पास रहते छगे। 
इधर पाएडवॉके बियाहकी लूचता एते दी दुर्योधन शोक- 
खागरयमें ड्वव गया कि अब पाएडवॉका केसे नाश किया जाय ? इस 
पर करते एकदम पाश्चाक्त देशपर चहुकर एाएडयॉको कैद करने 
फी सम्पति दी, परन्तु श्रीभीप्स छोय एवं विद्वरकी सम्मति न 
. पाकर ध्ूतराष्ट्रते पेसा व करने दिया ! फिर कौरवोंची ओरखे 
श्रीविडधसजी राजा ढृपदके पास गये और पादडदोंको हस्तिनापुर 
लिया लाये | ठव घृतयपष्ट्रने परस्पर हेपामि शान्त करनेके विचार 
से कौरवों तथा पाएडदोको आधश्राथा राज्य यो दिया, पाए- 
डैवोंकी राजधानी इन्द्रधस्य और कौरवोंकी हस्तिनापुर रही । 
विवाइके पीछे पाएड्ोर्म यह नियम निश्चित हुआ था कि 
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. जिस समय किसी एक भाईके साथ द्रोपदी दो, उस समय कोई. 
दूसरा भाई उसे स्थानपर न जावे। पाँजों-भाइयोंके द्वीपदीके साथ 
सदहवासके दिन भी नियत किये गये थे और नियम-भह् होनेपर 
बारद वे वन्चासका दरुड नियत किया गया था।एक दित ज्व 
कि अजुनका समय पूरा हुआ और युधिप्ठिर द्लीपदीके भवनमें 
प्रवेश दो गये, तय अज्लुत्न वर्दों अपता धदुप भूल आया | उसी 
समय अजुनने एक ब्राह्मणकी पुकार खुनी, जिध्षकी गायें चोर ले 
जा रहे थे। अर्जुन अपने घर्ससे धाध्य दोकर तुरन्त भवतमें भवेश 
कर अपना धनुष ले आया और ज्राह्मणकी गएयोंकों चोरोंके 
एधोंसे छुड़पा। नियम-सज़के प्रतिकारतमें श्रजजुतने बारह वर्ष चन- 
बास किया और सब तीथंकि दर्शन किये। इस तीर्थाटनमें अर्जध 
का विवाद्द श्रीकृष्णकी बहिन खुभद्गासे हुआ, जिसके गर्भसे 
अभिमन्यु नामक एक सेजस्वी पुत्र उत्पन्न हुआ । द्पदीके गर्भ 
से भी पॉँचों भाइयोंके पाँच पुत्र हुए 
एक समय भ्रीक्षप्णं व अज्लुन यमुना तटपर बेठे थे कि शग्नि- 
देवने पुरपरूपमें प्रकट हो उनले प्रार्थना! की, कि खाएडबव धनको 
जलाकर वहाँके जीव-बंठुओंकी आहुति पानेकी मेरी इच्छा है, 
इसलिये में आपसे यददी माँगता हैं कि आप अस्य लेकर प्राणियों 
फो वहाँले भागने न दें और इन्द्रकी वर्षासे भी मेरी रक्ता करें। 
अज्जुनफे पास डस समय ऐसा कोई घत्नुप तथा रथ नहीं था, 
जिससे चह अप्लिदेषफी उपर्युक्त रीतिसे सद्दायता कर खकता'। 
इसपर अश्िदेवने अजुतको धरुण देवताले सदा तीरोंखे भरे 
रइनेवाले एक तरकसके सद्दित गाएडीव घन्नुप तथा उत्तम धोड़ों 
से युक्त एक कपिध्वज्ञ रथ दिलाया। इस प्रकार खाएडब वनको 
जलानेमें अजुनते अभ्निदेवकी सद्दायता की और इस भयक्षण 
दाइमें मयदानव तथा मन्द्पालऋषिके चार पुत्रोंकों छोड़ सब 
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ज्वीव-जन्तु जलकर भस्म हो गये । इसी मयदानवने श्रीकृष्णकी 
आश्ासे युश्चिप्ठिसके लिये एक विचित्र ससामएडप बताया और 
इसके तैयार दोनेपर श्रीनारदजीके उपठेशसे युधिष्टिरने राजवूव 
सक्षका संकल्प किया। शीकृष्णजीकी भी इसप्रे पूरी सम्मति 
थी | इनकी सहायतासे मगधरेशके राजा जरासन्धक्नो मारकर 
जितने राजा बहाँ केद थे उन सवको छुड़ाया गया, जिन्होंने राजा 
शुधिप्ठिस्की श्रधीनता स्वीकार की । और भी चारों दिशाओंमें 
घारों भाश्योंने जाकर पूर विजय प्राप्त की । तब राजखूय यश्षका 
आरस्प हुआ, जिसमें वेद्व्यासज्ञी स्व॒य ब्रह्म धने । सब देश-ठेशा- 
न्तस्के राजा और ब्राह्मण एकज्ित हुए तथा सघ फौरव भी आए। 
राज! थुधिप्ठिस्ने चारों भाइयों, कोरबों तथा अन्य प्रेमियोंको 
मिन्न-भिन्न कार्य चॉट दिये और अतिथियोंके पाद-प्रत्चालतकी 
सेवाका कार्य स्त्रय॑ श्रीकृष्णज्ीने लिया | इस यक्षमें प्रथम 
श्प्म पूजा भ्रीकृष्णजीकी हुई। यह टेख शिश्षुपालको बड़ा कीघ 
हुआ आओ डसने यज्ञ विध्यंसकी चेष्ा की | इसपर श्रीक्ृप्णते 
उसका बध कर दिया और यज्ञ निर्विष्च समाप्त हो गया। सब 
शाजा तथा धाह्मणु आतत्दपू्वेक अपने-अपने स्थावकी विद हुए, 
केवल डुर्योघन अपने मामा शकुनिलद्धित समामणडप ऐेखनेके 
लिये रह भया । 

डुर्योधन सभमणडप ठेख रहा था कि कहीं स्फटिकके फर्श 
को जल सप्रक कपढ़े ऊँचे करते लगा,कहीं स्वच्छ उलको स्फटिक- 
भूमि जान जल्में भीय गया और कहीं स्फटिकके बन्द द्स्वाओं 
को खुला हुआ ज्ञान सिर फुड़ए लिया । डुर्योधनकी इस्र दशाको 
देख पाएडव तथा द्वीपदी हँस पड़ें। इस अताद्रसे और पाएडवोकि 
बेभवले डुर्योधनकी छावी जल उठो | आह भरकर वह अपने 
ममाले कट्टदते लगा कि यदि यद्द सब सम्पत्ति मुझे न मिली तो 
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मैं आ्त्म-दत्या कर लूँगा। मामा-शकुनीने उसे धीरज दी और 
युध्षिष्टिरको जुएका व्यसनी तथा अपनेको जुएमें निपुण ज्ञानकर 
उसने युधिष्ठिस्को दस्तिनापुर घुलानेकी सम्मति दी | इस्तनापुर 
पहुँचकर घृतसाष्ट्रकी अनुमतिसे पाएंडवॉको जुएकफे लिये तिम- 
न्ध्रित किया गया । इसपर पाएडद द्रीपदीसहित दृस्तिनापुर पहुँचे 
और जुआ आस्म्प छुआ । परिंणाम यद्द निकला कि युश्चिप्ठिर 
अपनी सारी सम्पत्ति, राज्य, चारों भाई, अपने-आपको और 
द्धौपदीको भी द्वार वेंठा। इस दास्पर छुःशासन खती द्वीपदीको 
जो डख समय रजस्वला और एक दी चस्ममें थी, 'वासी-दाली 
चुकारते हुए तथा बालों ले पकड़ंकरं घसीटते हुए सभामे ले 
आया ओर शलब्त करनेके लिये उसका चलन खींचने लगा । 
परन्तु शय्णागत-बत्सल भगवानने उसकी लाज रफ़स़ी और 
डसको इतना चस्म प्रदान फिया कि दुए डुःशाखन उसका वर्त्र 
खींचते-सींचते थककर बैठ गया। इसके वाद हुर्योधनने भरी सभा 
में अपनी जंघा उघाडकर द्वीपदीको उसपर वेठनेके लिये कहा । 
द्रीपदीके इस दारुण अपमानको लिखते हुए लेखनी रुकती दे 
आर हृदय फम्पायमान दोता है।। परन्तु इसपर भी धर्मबीर 
'पाएडब सर्वसमर्थ द्ोते हुए. सिर भ्ुकाये हुएए बैठे रहे, केवल भीस- 
सेनने सबके सम्मुख यद्द प्रतिश्ष की-- “यदि मैं युद्धमें इस डःशासनच 
की छाती फाडुकर इसका रुधिर न पीऊँ ओर इस डुर्योधनकी 
जव्राको अपनी गदासे चूणे न फरूँ तो झुझे अपने पूर्व पुरुषोंकी 
शति भाप्त न हो ५” अस्त धुतराष्ट्को भय हुआ और उसने 
दरीपदीको सन्तुष्ठकर वर मॉँगनेके लिये कद्दा । द्रौपदी बोली-- 
ध्यदि आप प्रसन्न हैं तो मेरे पतियोंको दासत्वसे सुक्त करा 
दीजिये।” चूतराएने 'तथास्तु' कदकर उनको स्वतन्त्र कर दिया। 
रूवतन्त्र दोनेपर सीमसेनने यथिष्ठिस्से कद्दा--“अआप आहादें तो 
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में अभी इच सब शघुओंका वध कर डालें ।” परन्तु युधिष्टिरने 
भीमको शान्द करके छुवराष्ट्रसे करवद्ध आना की-“आप 
इमरे पूछय है अब हमारे लिये जेसी आया दो; हम उसीका 
पालन करें।” इसपर घृतराष्ट्रने कहा कि हारी हुई अपनी सब 
सम्पत्ति लेकर झुखपूर्वक राज्य करो । 
इसपर कौरबोंको फिर चिन्ता हुईं कि इस धकार पाएडवों 
फो छोड़ देना तो सपोंको दूध पिलाना दै | इसलिये उन्हें फिर 
जुएके लिये घुलया भेजा | भीष्म, ठोण श्रीर विदुस्ने बहुत कुछ 
कहां कि पंशके नाश करनेवाले भगढ़ेका बीज मत बोओग, परन्त 
पुघमोदसे झअन्ध ध्ृतराप्ट्रने एक म खुनी । सारांश, फिर जुआ 
आरम्म हुआ ओर शतते यह रक्‍्खी गई कि "जो द्वार जाय बह 
शाज्य छोड़ बारद्द वर्ष वनवास ओर एक वर्ष अप्यातवास करे 
यदि अशातवासमें शात दो जाय तो पुनः वारद्व पे धवास हो !” 
इस बार भी पाएडव हार यये और राजबस्ध उतार द्वांल तथा 
सगवर्भ धारणकर प्रौपदी और भौस्प पुरोद्ितसहित वनकी राह 
ली। सबसे आगे युधिष्ठिर मुँह ढके श्रोर शिर छुकाये हुए जाता 
था। उससे पीछे भीमलेच अपनी भुजओंको देखता जाता था। 
इससे पीछे पअजुद बालू उड़ाता चल रहा था, नकुल शरीरकों 
मद्दी लगाये हुए था और सद्ददेव अपने मुँदपर भस्मी पोते हुए 
था। होपदी केश वलेरे हुए अपना मुँद छिप्कर रोती जाती थी 
और धौम्य पुरोहित अच्त्येप्टिक्रियाके योग्व साम-मंत्र पढ़ता 
जाता था । इन सब बातोंका आशय श्रीविडुरजीने घुवराष्ट्रके 
अति यूँ कद्द खुनाया--धर्मराज युथिष्ठिरके पुरय-प्रभावके वज्त 
से यह पापमय राज्य सव भस्म हो जायगा” इससे उसने अपना 
मुँह ढका ओर शिर मुकाया हुआ था। 'द्वौपदीका दारुण अप- 
मन करनेवाले श्घुश्लीके दोत खट्टे करनेका अवसर इन सुजाओं 
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को कब मिलेगा !' इसलिये भीम अपनी झ्ुजाओंको देखता जांतो 
था। 'बालूके कणोंक समान असंख्य घाणोंसे शन्नुओंके शरीर 
जज्ञर करूँगए वालु फैंकना,-पऐसा अज़ुनके संकर्पका सूचक है;। 
भ्रार्यमें मेरे सोन्‍्दर्यको देख स्थियाँ मुग्ध न हों! इसलिये नकुजसे 
शरीरको मिट्टी लगा ली हे | अपने-आपको छुपातेके लिये सह- 
देवने कारिख पोत ली है। जिस प्रेकार में वाल बखेरे रोती जाती 
हूँ, इसी प्रकार कौरवोंकी ख्तरियोंकों ऐेना पड़ेगा! ऐसा द्रौपदी 
अपने आचरणसे प्रकट करती थी। 'कौरबोंका बंध होनेपर 
इसी प्रकार उनकी दाह-क्रियामें मंत्र पढ़े जायँगे' पेसा धौस्य पुरो- 
ड्वित दर्शाता जाता था। श्रीविद्ुस्जीके पेले चचन ख़ुन घ्वतराष्ट्र 
ठरणाडी खॉँखें भरने लगे। * 
पाएडबोंके साथ बनको बडुत-से प्राह्मण भी हो लिये थे, इस 
लिये थुधिष्ठिरको भोज्नके सस्वन्धर्म चिन्ता हुईं। इसपर धौस्‍्प- 
पुरोह्चितके उपदेशले युधिष्ठिस्ने खर्यदेवकी उपासना की, इससे 
प्रसन्न द्वो सूर्यने उन्हें एक अच्तय-स्थाली दी, जिसका यह ग्रुण 
था कि, जबतक द्वोपदी भोजन न कर लेगी तबतक वह्द स्थाली 
अच्तय अन्न देती रहेगी। बनमें भी ढुए कौरवोंने इनको सुखसे 
न बैठने दिया। एकबार अपना चेभव दिखलानेके लिये वे शिकारे 
के बहाने वनमें सये तो चित्रसेत ग़न्धवैसे इनका युद्ध दो गया 
आर उसने इन सबको इनकी स््ियोंसद्दित क्ैद कर लिया | तब 
पाएडबॉने अपनी शक्तिसे इन्हें मुक्त कराया,इस से दुर्योधन अत्यन्त 
लज्ञजित हुआ। फिर डुर्योघनने श्री डर्बासा ऋषिको गसन्न करके इन 
'का महत्व हरखकरनेके लिये वनमें भेजा, परन्तु भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
के श्रसादसे दुर्वासा भयभीत दो खयं साग गये । इसके उपरान्त 
अब पाएडव आश्रममें नहों थे तो जयद्रथ (ध्वतराष्ट्रके जामात) ने 
'द्रीपदीपर बलात्कार करनेकी चेष्टा फी, परन्तु पायडवोंने आकर 
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उसकी सेनाको मार भगाया और जयद्भश्वको फेद कर लिया,तब 
आधिष्ठिस्के कहनेपर उसे औवन-ठान दिया सया। 
इसप्रकार नाता संकट मेलते-फ्रेलते वतवालके वर घर्षे 
च्यतीत हुए. और अज्ञातवास आरम्भ हुआ। तय दे वेद बदलकर 
“विसटणजाके यदों द्वोपटीसहित नौकरीके लिये अलग-अलग 
गये | युधिछिस्ते अपनेको कड्ठतामी झाह्मण प्रसद्धि किया, यूत 
खेलनेगे अपनेको निपुण बताया और वह मंत्रीएद्पर नियत हुश्ा। 
भमने अपनेको रसोई बताने और कुश्ती लड़नेमे कुशल वल्लम- 
न्ामसे प्रकट किया और वह प्रधान रखोइया नियत हुआ | द्रौपटी 
ने अध्ञास्विद्यार्मे कुशल अपनेको सेस्न्प्रीनामसे प्रकः किया 
आर चंह रतिवासमे रहते लगी। अजुनने नपुंसकरवेपम अपनेको 
नाचने-गानेमें कुशल चुद्धन्ञलानामसे प्रस्यात किया और बह इसी 
कामपर नियत हुआ | भकुछने अपनेको अभ्वविद्यामँ कुशल 
अल्थिकनामसे प्रकट किया वह अश्शालामें नियत छुआ। 
सहदठेवने गोसेवार्मे कुशल अपनेको तन्न्रिपालनामसे प्रसिद्ध 
किया और वह ग्रोपाल बना | इस धक्कार सेबापरायणु हो सब 
से अपते-अपसे अपूर्च कौशल दिखलाये | इसी अबसरवे सरन्धी 
६ द्रौपदी ) पर बलात्कार फरनेकी चेशके कारण विशदरानीका 
खाता फीचक सीमके दाथसे माय गया । अज्ञातवास्त समाप्तिके 
कुछ पदले मत्स्य देशके राजा खुश्ाते पक  श्रोस्ख और फोरवों 
ने दूसरी श्ोरसे विराट-राजथातीपर आफ़मयण किया । पहले 
छुशमांने घोर थुद्धकर वियद राज्ञको केद कर लिया, तब भीमने 
खुक्षर्भाछो पयजित करके राज़ाको छुडाया | उधर अल्लुत विराट- 
पुत्रका सारथी बनाकर कौरदोंके सम्मुख भेजा गया ओर उसने 
द्रोण, अश्वत्यामा तथा श्ीष्मजीको भी पराज्ञितकर मार सयाया। 
खुदके तीसरे दिन अज्ञातवास समाप्त होनेपर उन्होंने घिराट- 
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नरेशको अपना परिचय दिया। यद्द सुन विराद-राजा चकित 
हुआ और उससे श्रज्जैनके पुत्र ममिमन्युके साथ अपनी पुत्री 
डत्तराका विवाह कर दिपा। विवाहके पश्चात्‌ शीकृष्ण, ध्रुपद 
तथा काशीराजञ आदिके साथ, ज्ञो इस अवसरपर विराटनंगर 
आए हुए थे, पारडबोने विचार किया कि अपना शज्य लेनेके 
विषय उन्हें फ्या फर्तन्य है? सब सम्मतिसे यद्दी पस्ताव पएस 
हुआ--'यद्यपि बाल्यपनले छ्वी फौस्वोंकी महान कुद्धिलता व 
नीचताकै कारण यह सम्भव नहीं है! कि घे सीधे हाथों पारडवों 
नो राज्य लौटा देंगे, तथापि प्रथम दूत भेजकर राज्य माँगा जाय 
पश्चात्‌ युदधके द्वारा लिया ज्ञाय ।' इस निर्शयके अलुसार इधर 
कौसबोंके पास दूत भेजा गया और उधर युद्धामे सहायताकी 
आशझससे अन्य राजाओंके पास भी दूत भेजे गए। 

यद्द सब कृत्तान्त दुर्योधनकों मालूम हुआ और उससे भी 
. चारों ओर युद्धमें सहायतार्थ' अपने दूत भेजे । इघर श्रीक्ृषष्णके 
लेनेके लिये स्त्र्य अजुन और उधर इुर्योधत द्वारका पहुँचे । 
दोनोंने एक ही समय राजभवन प्रवेश किया । उस समय 
श्रीकृष्ण शयन कर रहे थे; डर्योधन अहंकारके कास्ण उसके 
सराहने जा बैठा और अ्ुन दाखभावसे चस्णोंकी ओर चेह 
गया । ज्ञागनेपर औकृष्णने प्रथम अ्जुतकों देखा और सिर 
बठाया तो दुर्योधनकों चेंठे पपया | कुशलःअश्षके पश्चात्त्‌ उनसे 
आजनेका कारण पूछा गया तो दोसोंने अपने-अपने पन्चम सहायता 
देनेके लिये उनको सिमन्न्रित किया। भगवानने कंहा-- दम 
दोनों पक्चकी सहायता करेंगे, एक पद्चमें हमारी प्रसिद्ध नारा" 
थणी सेना होगी और दूसरे पक्तरमे दम स्वर्य अकेले दोंगे। पसन्ठु 
दम फोई श्र नहीं उठाएँगे। चूँकि अज्लैनको दमने पढले देखा 
है और बह छोटा भी दे, इसलिये पदली जीत अ्ुनकी दोगी 
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कि घद इन दीमोंमेंसे जो चाहे ले लेवे ।” इसपर अजुनने 
प्रसन्नतापू्वक निहत्थे श्रीकृष्णकों खेना स्वीकार किया और 
हुर्पोधन सेना पाकर सदर्ष घरको चला गया। थीक्षष्णवे अुत 
की प्रार्थवापर उसका सारथी बनवा स्वीकार किया। इसमकार 
कौरचोंके पत्तमें ग्यारद अजोहिणी और पाएडवबोंके पत्तरम लात 
अ'्तोदिणी लेता इकट्टी हुईं। 

इस प्रकार दोनों ओर युद्धकी तेयारियों द्वोसद्दी थो कि 
पाएडबॉकी ओरसे राजाहुपदका पुरोहित सन्धिकी बाते करने 
के लिये कौस्वोंकी समारवें घुतराष्ट्र, भीष्म एवं विदुुराविके 
सम्सुख पहुँचा और वोला--/समाखदुगण । यद्यपि आप राज- 
चर्म भज्ती ऑति जानते हैं, तथापि इस समय उसका झाप लोगों 
को स्मएण कराना अत्यावश्यक् है। क्‍योंकि डसके टूटसेसें रक्त 
की तदियों वहनेका डर है। एक ही पिठाक पुत्र होनेसे कौरवों 
तथा पाएडबॉको पैजिक राज्यमें समान अधिकार प्रा हैं, फिर 
इसका कयः तात्पर्य है: कि पाएडवॉको निकालकर कौरब अकेले 
ही राय दवा वैंडे ! वात्यावस्थासे ही ज्ञोजो अनधथे कौरबोंने 
पाएडवॉके साथ किये हैं, छुलसे जुण्द्धाय उत्तका राज्य चनकर 
ज्ञो घोर अपमान द्रौपदीका क्रिया है तथा घर्सपाशमे बैंवकर 
चनबासके जो-जो विकट संकट पाएडवोने सहन किये हैं, वे सब 
आपको भत्यक्ष हैं! फिर भी कौसवोंके इन लव अत्यायोंको भूत 
कर सबकी भलाईके लिये पाएडव सन्धि करना च्यूह॒ते हैं । इस 
लिये आप डुर्योधतले उनका राज्य दिला दीजिये, अभी सन्धिके 
किये समय है 7” बराह्मण॒के नीतियुक्त बचतोंको खुनकर मीष्मजी 
ने उसके धस्तावकी बहुत प्रशंसा की ओर चृतराष्ट्रने उनकी 
प्रशंसाका अनुमोदन करके सस्यको पारडबोंके पास सेजा कि वढ 
उन्हें थुद्धले घिमुख करे | सख्षयक्रे समभ्तानेषर चुधिष्ठिरने कद्दा- 
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हमने तो कोई भी ऐसी वार्ता चद्दों की, मिलसे खुचित होता 
'हो कि दम युद्ध करना चाइते हैं। दम तो अब भी द्रौपदीका घोर 
अपमान यूत-छल तथा वववास आदि संफटोंको झुला वेनेके लिये 
तैयार, हैं, यद्धि दमको हमारा राज्य मिल जाय ।” पेखा कहकर 
आुधिश्टिरने दुर्योधनके प्रति सन्देश भेज्ञा कि या तो तुम अधर्स व 
लोभ छोड़कर इन्द्रप्रस्थ हमारे हवाले कर दो, चद्दी तो युद्धके 
लिये तेयार रहो । इसके साथ ही श्रीमीष्मजीके प्रति प्रणाम- 
सददित सल्देश भेजा--“भगवन ! जिस प्रकार पूरे तौसपर डूबे 
हुए घंशका आपने एकबार उद्धार किया था, उसी प्रकार इस 
समय भी युद्धकी अभिसे प्रौ्योंकी रक्षा कीजिए ।” इस प्रकार 
युधिष्ठिस्ते सखयके द्वारा घृतराप्ट्र और विदुरजीके प्रति भी सिश्र- 
मिन्न सन्देश दिया और अन्त बहुत सोचकर युधिप्ठिस्ते सलय 
से कद दिया--'जैसा तुम कहते हो, ठीक ही है. कि भन्तुष्य 
से घत-सम्पत्तिका मोह' नहों छोड़ा जाता | इस विषय यद्यपि 
सबसे अधिक ज़ुस्मेबारी हमारे ऊपर ही दै। तथापि तुम इमारे 
अन्तिम बचन खुन लो कि दम पाँचों भाइयोंको केवल पाँच प्राम 
मिलनेसे दी हम राज्यका दावा छोड़सन्धि करतेकों तैयार हैं।” 
खजपने उक्त सब वचन दस्तितापुर आकर श्री भीष्मादिको 
छुना दिये। श्रीमीष्मजी तथा श्रीद्रोणचार्यज्षीने कौरघोंकों बहुत 
समझाया कि पायडव घर्मपर हैं, उनसे सन्धि कर खेनी चाहिये । 
ध्रतराष्ट्रने भी सघके सम्पुख दुर्योधनसे कद्दा--“पुज्र | जैसी युद्ध- 
खामझ्ी और सहायता पाएडबॉने आप्त कर ली दे, उसको देखते 
हुए उनसे ऋगड़ा करना घुद्धिमानी महों है । शुद्ध दोनेसे कौरव- 
कुलकी भलाई नहीं दीख पढ़ती, इसलिये श्रीमीष्य तथा ओऔकद्वोय 
के उपदेश को भानकर.पारउवोक्ते धर्ससंगत अस्तावकों स्वीकार 
कर लेना चाहिये ।” परन्तु दुर्योधनसे यद्ध उपदेश सद्दा च गया 
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और चह क्रोधातुर हो बोला--“पिताज्ञी ! आप क्यों घ्यर्थ शोक 
करते हैं, हम अपने शत्रुओंसे किस वातमें निर्वेल हैं ? हमारे 
वलका यद पत्यक्ष प्रमाए है कि प्रएडव केवल पॉंच प्राम्त लेने 
पर उतर आये हैं ।” करते भी इसका समर्थव किया और 
फकह्दा-- पाएडवोके मारनेका में बीड़ा उठाता हैं. ।” भीष्यज़ीसे 
कर्णके द्वार अपने ही सुखले अपनी प्रशल्ा नहीं खुनी गई और 
पे क्रोध आकर फणेसे बोले--“काल ने तुम्दारी चुछि हर ली' 
है| इसीसे त॒म्र ऐसा कहते हो, तुम पाएडवॉके बलका सोलहबों 
भाग भी नहों रखते । जब अज्जैनने विराट-तगरमें तुम्हारे प्यारे 
आईफो सारा, तथ तुम कहों सोते थे? जब अर्जुनने सारे कोरधों 
को अचेतकरके उनके कपड़े छीन लिये थे, तब क्या तुम बद्वॉपय 
नहीं थे १ जब गन्धर्वोंसे कौरबोंकी स्ट्रियोंसद्वित दु्देश। की, तथ 
ठपदारे रहते हुए पाएडबोंको उनकी रक्तके लिये क्‍यों आना 
पड़ा था? अब ऐसी गर्वकी वाते करते हुए तुस्हे' लज्जा नहीं 
शआती ? तुम्हारे जैले धर्मश्नवए महुष्यकी सहायताका भरोसा 
करनेले कौरव अवश्य दी काल्के आस होंगे ।” इसपर कर 
बहुत खंतप्त हुआ ओर क्रोधमें आकर बड़बड़तता हुआ अपने 
घर चला आया । उसके जानेपर सब लोगोंने डुर्योधनको बहुत 
समझाया, परन्तु उस डुब्नुद्धिनि किसीकी नहों खुदी और न कुछ 
उचर दी दिया। 

इधर पेसे समाचार सुनकर युधिष्टिस्ते श्रीकृष्णज्णञीके साथ 
परामश किया ओर कट्दा--भगषन, ! जितने भारी-भारी कष्ट 
व अपमस्ाात्त सहदकर भी हमने कौरवोंके प्रति उपेक्षा की है, 
खब आपके इश्तिमोचर हैं | इतनेपर भी अपने राज्यके धामिक 
अधिकारको जोकर मैं अपने बन्घुओंको कट खदन करते 
कबतक देख खक्केंगा ? आप उभ्य पक्षके झुभचिन्तक दे और 
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मामला गस्भीर है, इसलिये मैं आपसे उचित सस्मतिकी आशा 
रखता हूँ ।” उत्तर में श्रीकृष्णणीने कद्दा--“युद्ध श्रस्झप्त होने 
से पहले में स्वयं हस्तिचापुर जाकर उसय पद्ाके द्वित्तार्थ अन्तिम 
चेष्टा कर लेसा डचित समभता हैँ ।” ऐसा कहकर वे स्वयं 
सात्यकीके सद्दित इस्तिनापुर आये और सबफे सम्मुख कौरव- 
सभा घ्रृवराप्ट्स बोले--“भरतवंश-शिरोमरि ! हमारे विचार 
से फौरबों व पाएडवोके बीच सन्धि स्थापनकर वीरोंके रक्तकी- 
नदी बहनेसे आपको -धचाना चाहिये, यही अन्तिम प्रार्थना 
करने हम आपके पास आये हैं । आप इस कुल्में प्रधान हैं, 
इसलिये बड़े खेदका विषय है कि आपके विद्यमान होते हुए 
ऋरच ऐसा 'अह्ुचित्त व्यवद्दार करें, उन्हींके कारण कुलपर 
धोर विपक्ति आनेवाली है| यदि आप इस अश्िको ठणडी न' 
करेंगे तो इस राज्यके अड़से नष्ट होनेका भय है। शान्ति-स्थापन: 
आपके ओर हमारे अधीन है, आप कौरबोंको दवावें और 
हम पाएड्यथोंको शान्त करें। यजन्‌ ! जो-ज़ो अत्याचार कौरबों 
की ओ्रोस्से पाएडदॉपर हुए: हैं, उच्तको एक धार मनमें विचार 
देखिये । इस समय आपका परम कतेब्य है. कि आप धर्म तथा 
सत्यके लिये भौर कुछ भी नहों तो अपने द्वितके लिये आधा! 

राज्य पाएडवॉको देकर सबन्धि स्थापन कर लीजिये। शेपमें 
आपको अपनी इष्टिले जो हितकारी जान पड़े सो कीजिये ।” 

अगवानके ऐसे गम्सीए नीतिमय भाषणको सुनकर सबने मलमें 

उनकी प्रशंसा की, परन्तु अपने भाबोंको स्पष्ट कहनेका साहस 

किसीको भी न हुआ । इसी समय सभामें आ्रावे हुए ऋषियों 
ने भी नाना प्रकारकी कथाएँ कद-कददकर डुयोधनको समभाने 

की चेष्टा की, परन्तु उसपर किसीका कुछ प्रभाव न पढ़ा। 

उठा छ्ुद्ध हो उसने उत्तर विया--“पस्मेश्वर्ने जैसी बुद्धि इस 
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को दी दे वैसा दी दम करते हैं, जैसा हमारे भाग्यमें होगा 
चैसा हमको मिलेगा, आप जोग चुधा कष्ट न करे? । पुत्रफे मुँह 
ले ऐसे उद्दरड बचन खुनकर छ्तराप्ट्रने श्रीकृष्णजीले कद्दा-- 
मक्केशव ! आपके बचन उचित छुखदायक और थधर्मस्प॑गत हैं, 
इसमें कुछ सन्देद्द नहीं | परन्तु आप किखी प्रकार डुर्योध्चनको 
समकाने और शर्त ऊरनेका यत्ष करे तो आपका महान उप- 
कार हो, मैं स्वाधीन नहीं हैँ और यद हमारे चचन नहीं मानता। 
अ्रृतयप्ट्के कहनेपर ओ्रीकृष्णज्ीसे दुर्योधनके प्रति कह्वा-- 
"खाता ! तुम्दारे इस व्यवहारसे घोर अनर्थे होनेवाला है, उसे 
पिवारण कर अपता, अपने भाइयोंका, कुलक्ा और अपने मिन्रों 
का कल्याण करो। खन्धि स्थापत्र करलेमें तुम्द्दारे सभो गुरुजतों 
की सम्मति है, तुम्हें झवएय उनके बचन मानने चाहियें । जिन 
ज्ोगोंपर भरोसा करके तुम पाएडवोंको जीवनेकी आशा करते 
हो वे किसी प्रकार उनकी बशवरी नहीं कर सकते । यदि तुम 
समझते हो कि हम अजुनको हरा देंगे, वो तुम ऐसा करो कि 
अपने पत्तमेंसे किसी एक चीस्को अर्जुनके साथ युद्धके लिये 
आुन लो । उच् दोनोंके युद्धका जैसा परिणाम दो उसीपर सब 
चर-ज्षीतका निश्चय कर लिया जाय, व्यर्थ अन्य लोगोंका नाप 
कंानेसे क्‍या लाभ १ यदि तुम ऐसा साहस भी मं कए सको 
तो पाण्डवोंकों उत्तका राज्य ठेकर अपने और अपने मिन्नोंको 
निर्भय करो ।” श्रीक्षीष्मजीने सी इस वचर्दोका समर्थत फरके 
डर्योधनको समझाया, फिन्दु उसने किसीके भी चचनफा आदर 
न किया। तब अ्रीविदुसज्ीने डुर्वोधनको फहर-“दुर्योधन ! 
हम छुम्हारे लिये शोक नहीं करते, फिन्त्र उम तो तुम्हारे चुद्ध 
माता-पिताज़े लिये च्याकुल हो रहे हैं, जो तुम्हस्रे इस दु्यंचहार 
से अपने कुलके नए्ट दो जातेपर पंख कटे हुए पक्तीके समान 
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अनाथ दो जायँगे, इसीसे हम शोकाकुल हो रहे हैं ।” तब 
फिर घृतराष्ट्रने हुर्योधनकों सम्रकराया--'पुत्र | भगवानका 
उपदेश सब प्रकार कल्याणकारी है, उसे मानकर आधा राज्य दे 
दैनेसे तुम्हारे ऐश्वर्यम कुछ भी कमी न होगी । क्योंकि भगवान्‌ 
के आशीर्वाद और सहायतासे तुम अपने शज्यका इससे भी 
अधिक विस्तार कर सकोगे और इनका अचादर करके तुम्हारी 
हार हुए बिना न रहेगी ।” अन्तमें श्रीद्षोणाचार्यज्ीने कहां-- 
“हुर्योधन ! अ्रभीतक अजुनने वर्म' धारण नहीं किया है, इस्पात 
की ज्ञालीका कोट नहीं पहना है और गाएडीव घठ्ुपको नहीं 
टक्बारा है, इसलिये अब भी भूल झुधार लेनेका समय है। 
कया दी अच्छा हो कि ठुम पाणडवोंको उनका अ्रंश दे डालो, वे 
तुम्हें: झातीसे लगावें और यहाँ एकत्रित हुए राजा लोग तुस्दारा 
मिलाप देख प्रेमके आँख बदाते हुए अपने-अपने घरोंकों चले 
जाएँ ।” - * 

हुर्योधनने किसीके वचनोंका कोई उत्तर नहीं दिया, फेचल 
भ्रीकृष्सज्ञीके प्रति कठोरतापूवक इस प्रकार बोला--“बाखुदेव ! 
छुमको समभः/बूभाकर इमारे साथ बोलता चाहिये। पाएड्वोंका 
» आपने ऐसा फ्या पराक्रम देखा जिससे आप उनके भक्त हो गे 
आप तथा भीष्मादि सभी दमारी निन्‍्दा फरनेपर हुले हुए हैं, 
हम घरों समझते कि हमारा क्या दोष दे जुण्के व्यलनसे 
पाएडव खर्य अपना राज्य हार बेठे, फिर हमने उनका राज्य 
लोटा भी दिया। परन्तु व्यसनी पारडव आपा भूलकर फिर भी 
चनवासतकी प्रतिश्ताकों दाँवपर लगाकर हाय बैठे, इसमें दमारा फ्या 
दोष ? अब उन्होंने हमको शह्तु समक स्वयं सेना एकब्रितकर 
इमको डरानए चाद्दा है; इससे क्या हम डर सकते हूँ श्तुके 
सम्मुख सिर नीचा करनेकी अपेक्षा दम मैदलमें वीरोंकें योग्य 

श्र 
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शबय्यापर सीना अच्छा समभते हैं। हमारे यालपनगे पिताने उन 
को आधा राज्य दे दिया था, परन्तु अब तो सईकी तोकसे जितनी 
भूमि छिद सकती है, उतनी भी दम उनको नहीं दे सकते, चाहे 
सर्वेनाश क्‍यों न हो जाय ।” जब भ्रीकृष्णुजीने देखा कि दुर्योधन 
किसी प्रकार नहीं मानता है, तथ उन्होंने उसे डाटकर कट्ठ[-- 
“दुर्योधन ! तुम ज्ो वीरोंक्े योग्य शय्यापर स्ोनेकी इच्छा! रखते 
दो, बद्र तुम्हारी इच्छा समय आनेपर अवश्य पूरी होगी कुल- 
कलड़ ! तुमने भीमसेनकों विप दिया, लक्षाग्रहमें पृएडवॉको 
अल्ञानेकी देष्टा फी, भरी सभामे द्रोपदीका दारुणए अपमान किया 
आर छलसे जुएएढारा बनका राज्य हरण किया अब अपनी प्रतिज्ञा 
पूर्ण करके वे राज्य पानेके अधिकारी हुए तो तुम कइते हो कि 
सुईके अम्रमाग जितनी भी भूमि नढ्दीं दूँगा | इसपर भी सथ 
गुरुजत्नोंका अपमात करते हो ओर फिर निर्दोषी बत्ते हो | अब 
स्खभूमिमें घायल होकर लोट-पलोट होसे फ़िरोंगे, तव ये बातें 
ऋदते न बलेंगी |” 

इस प्रकार जब भगव। बनते दुर्वोधततको फटकारा तो वह कुछ 
उत्तर त्त देकर सभाले डठकर चल दिया | तथव थीकृष्णुजीने 
भऔीष्प-द्रोणएदिके सम्मुख सभामेँ कहा- “महए्सजन ! बुद्ध 
कोरबोंने धल्यपतसे हो इस डुर्योधनकों काबूर्मे नशख सर्पको 
दूध पिलाया है, अब ज्ञो हमको कद्दना है वह आप सब खुन 
लीजिये | कुलका क्षय एक ही उपायले वच सकता है, दमारे मामा 
दुरात्मा कंसने जब अपने पितापर अत्याचार किया, तब सब 
वान्थबोंने डसका साथ छोड़ दिया। अन्तमें बह अकेला हमारे 
इसे सास जत्कर सब घकार शान्ति हो गई और अब हम सब 
यादव “आनन्‍्वपूवेक रहते हैं । यदि आप भी इस दुष्धका त्याय 
कर देंगे तो कौरव-कुछ चाशसे बच जायगा /” भगधानके इस 
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अस्तावपर धघ्रृतराष्ट्र भपभीत हुआ और उसने गात्धारीको समा 
'बुलाकर दुर्योधनको सममानेके लिये कहदा। गान्घारीने कद्दा--- 
“महाराज ! आपकी ही दुर्बलता इस आपदाका कारण मालूम 
दोती द्ै, इसके पापाचर्णको जानते हुए आप अबतक इसका 
'बचन मानते रहे हैं, अब यद आपकी और मेरी शाक्तिके बाहर 
'है।” ऐसा कद्द गान्थारीने दुर्योधनको सभामें घुलबाया और 
ऋद्दा--“पुश्र | फाम तथा क्रोधके वश तुम्दारी घुद्धि श्र दो गई 
है, इसीसे तुम ग़ुरुजनोंका कल्याणकारी उपदेश नहीं सुनते + 
जब तुम्र अधर्स-चुद्धिकों द्वी नहीं जीत सके तब राज्य जीतनेफी 
आशा फेसे रखते दो? जो कुछ अत्याचार तुमठे पाएडवोंके प्रति 
किये हैं, उचित है फि उनका प्रायश्थिच उत्तका राज्य उत्तको वेकर 
कर डालो | वे धर्मात्मा और राज्यके अधिकारी हैं, इसलिग्रे 
*खेन्धि स्थापनकर सघकी रक्षा केरो और हमारे घुढ़ापेमें धूल मत 
डालो ।” इसपर भी उस दुरात्माने उत्तर न दिया, समासे उठकर 
ला भया और करो, शक्रुनि व उुशासनके साथ मिलकर 
श्रीक्षष्णज्नीको चुप-चाप क्रैद करनेकी खम्मति करने लगा | सात्य- 
कौफो यद्द बात मालूम दो गई और उसने आकर भीकृष्णजीके 
कानोंमें यद्द सब यृष्तान्त खुनाया। भ्रीकृष्ण॒त्ञीने घृतराष्ट्रले कद्ठा-- 
-'खुनते दो, दुर्योधन हमें छेद करना चादता है। आप लोग हमारी 
- सबलता-निरबलताको भली-भाँति जानते हैं,! खेर, कुछ भी हो आप 
* लोग डरियेगा नद्दीं, हम इस समय दूत पनकर आये दें, इसलिये 
दूत-घर्स' छोड दम किसीको दरुड देना नहीं चादते ।” इसपर 
दुर्योधन फिर समामें घुलबाया गया ओर श्रीविदुरजीने डसको 
कहा कि श्रीकृष्णजी से अनुचित व्यवहार करके र्ृत्युकी निमन्नित 
“मत करो। इतनेमें श्रीकृष्णज्ीने झ्ोरसे देख दिया और उनके 
- इँसले डी सम्ामें दिवय तेज चारों ओर फेल गया। इस अद्भुत 
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इश्यस सब लोग चकित रह गये, उसी समय श्रीकृष्णजी सभासे 
खल पड़े और स्थपर सलवार हो गये ; श्वतराप्ट्रगे आकर भगवान्‌ 
से अपनी शअ्रसमर्थता प्रकट की, तव मगवानने सव सभासदोंको 
सम्बोधव करके कहा--/सभासदो ! हम सन्धि-स्थापनार्थ यहाँ 
आये थे परन्तु ध्वृतराप्ट्र खाधीन नहीं हैं, इधर डुर्योधन अपने 
दुर्भाग्यले सन्धि करना नद्दों चाइता, इस लिये थुद्धवे लिया 
अब और कोई मार्ण नहीं है।” ऐसा कहकर उन्होंने रशथकों चला 
दिया और फर्शुको साथ लेकर नगस्क्रे घाहर आये | उन्होंने 
कर्णको अपनी ओर कर लेनेका भरसक यक्ष किया, परन्तु उसने 
कहा--“अब ऐसा करना कृतघ्नता होगी ।” यद्यपि उसने अपने 
को कुल्ती-पुत्र जानकर अपने पाएडव अआताओंके साथ की हुई 
अजित चेशाओंपर पश्चासाप अवश्य किया । जब चद्द अपने 
इटपर डटा रहा, तव भगवानने उसको कहा कि सब सभासदों 
को घच्ित कर ठेना कि यह मास युद्धके लिये बढ़े खुभीतेका 
है, इसलिये आजसे सप्तम दिवस युद्ध द्ोगा । 
शास्ति-स्थापनकी चेश्ामें सफल न हो भगबान अपप्नव्य नगर 
मैं पाएडबॉके पास आये आर लव छुत्तात्त सुनाकर युद्धफी 
वैयारी करनेके लिये कहा ! द्वपद. चिशट, घृष्ठयुस्च, शिखरड़ी, 
साझकी, चेकितान और भीमसेन, ये सात योद्धा पाएडबोंकी 
साव जक्तौदिणी लेनाके सेतापदि नियत हुए और घ्रष्टधुम्त मुख्य 
सेनापति बचाया गया ' डघर कौस्घोंकी उ्यास्द अक्षौहिणी सेना 
के कप, दोण, शस्प, अयद्रथ, खुद्॒च्तिण, कृतवर्मा, अश्वत्थामा, 
करे, भूरिश्रवा, शकुनि और वाल्हिक, ये ग्यारद सेनापति नियत 
हुए ओर भीष्मपितामह झुख्य सेनापति बनाये गये। श्रीभीष्मजी 
सत्यप्रिय होनेसे यद्यपि पाएडबॉकी जय चाहते थे, तथापिकोर्यों 
का नमक खाया था इसलिये उच्दोंके पक्तमें देह-अपण डसित 
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संमभो। उन्होंने तायक दोते समय दुर्योधनसे यद्द' शर्त करे ली थी 
कि दस पाएडवोॉंको अपने हाथले नहीं मारेंगे, परन्तु तुम्हें प्रसन्न 
करनेके लिये इज़ारों सैनिक प्रतिदिन मारनेमें आया-पीछा व 
करेंगे। इसी नमकके विचारले श्रीद्रोणाचार्यजी एवं श्रीकृपाचार्यली 
भी कौरवोसे अलग चहों हुए । पि 

इस प्रकार तैयारी होनेपर इल रुधिरकी प्यासी रणभूमि 
कुरुक्षेत्रपए दोनों ओरकी सेनाएँ डट गई । पाएडच-सेनाका मुख 
पूर्वकी ओर तथा कौश्व-लेनाका मुख पश्चिमकी ओर था मैदान 
गोल मण्डलाकार पाँच योजनसे कम न था। द्वाथियोंकी चिंद्दाड। 
घोड़ोंकी धिनहिनाइट, योद्धाओंके सिंद्दनाद, धन्रुणोंकी टक्षारः 
दृथ्चियारोंकी भ्भार तथा भेरी, नगारे एवं शह्लों की गम्पीर ध्वनि 
से कुरुक्षेत्र गूँज डठा। युद्धारम्भसे पहले थुद्धिष्टिः अपने अस्य« 
शर्म छोड़ सीधे कौरबोंकी सेनामें घुस गये, सारे भाई भी उनके 
पीछे हो लिये। सीधे श्रीमीष्मपितामहके चरणुंमे पहुँचकर पाँयों 
भाईयोंने खाष्टाह दराडवत्‌ प्रशाम किया और युधिषप्ठिस्ने यु्धके 
लिये आज्ञा माँगी, जो उन्होंने आशीर्षादके साथ दे दी। ऐसे ही 
द्वोणाचार्य, कृपाचाये और शल्यले भी आज्ञा प्राप्त की गई। : 


अहिंसा-तरंच 
महाभन्ता महात्मा श्रीगाँधीजीने अपने प्रस्थ 'गीता अनासक्ति* 
योग! की प्रस्तावनामें कथन कियह है कि-'गीता यह एुक 
पेतिद्दालिक अन्ध नहीं दे, किन्तु प्रत्येक मजुष्यके छृदयमें निरन्तर 
जो उन्दनयुद्ध चल रहा.दहै, उसके बन करनेके निमित्तसे ही 
उसमें इस भीतिक शुद्धका उल्लेख किया गया है। अर्थात्‌ मालुषी 
योद्धाओंकी स्वना हृदयमत युद्धको सरुख बनानेके लिये एक 
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गढ़ी हुई कत्पता-दै । इसी स्थलपर उन्होंते मदामारतकों भी 
इतिहास भासनेसे इन्कार किया दे और कहा दे कि - उसमें 
बर्णन किये गये पाप सूलमें ऐतिदासिक भले दी हाँ, परस्लु 
श्रीध्यास भगवानने तो उन नामोंका उपयोग केवल धर्म का मार्ग- 
दर्शतके लिमप्तित्त ही किया हे। आशय यह कि महाभारत कीस्व- 
पायडवॉफी जो ऐतिहासिक घटनाएँ दणेत फी गयी हैं अर जित 
के परिणाम्म कुरुक्षेत्रका महायुद्ध फ़्ट भिकला है, वे सब घट- 
भाएँ और थुद्ध पेतिदासिकरूपसे घटित नहीं हुए, किन्तु डृद्यगत 
इन्छ-युद्ध और धर्म मार्ग-दर्शनके निमि दी वे फेघल काटएनिक 
तंथा अलड्जार्मात्र हैं । अपने इस मतझी पुष्टिमे उन्होंने एक- 
सात्र छेतु यही वनाया है' कि युद्धरूप दिसा किसी भी धर्मशातर 
को मान्य नहीं हो सकती | इसी अर्थमं ग्रीताके शऔीकृष्णकों भी 
उन्होंने कार्पक्तिक और आत ्वारिक दी माना दे, यद्यपि श्रीकृष्ण 
नामके झबतारी पुरुपसे उन> इंकार नहों है। आराय यद दे कि 
ओक्ृष्ण नयमके अवतारी पुरुष तो हुए, परन्तु गीता उतके भीमुख 
फी चाणी नहों है'। किन्तु मलुध्योरे छृदयोंगें निय्न्नर८ होलेयाले 
इस इन्द-युद्धकों उपदेशरूपले वर्णव करनेके लिये श्रीब्यासजीने 
ही उनको अ्रल्नड्नाररूपसे खड़ा कस्के गीताका उपदेश किया ह्वै 
फ्योंक्ति युद्ध अथवा युद्धकी निमित्तसूत महाभारतकी अन्य घट- 
नाएँ ऐतिहालिकरूपले घटी हों, ऐसा श्रीगॉधी जीको मात्य नहीं 
है । इसीलिये गीता भी श्रीकृष्णके श्रीसुस्तककी दाणी दी, इससे 
उत्तको इंकार है। 
... इस स्थलएर हृद्यगत इन्द-चुद्ध तो इमें सर प्रकार मान्य है 
यह तो भादुक मक्तोंक पवित्रमाव-बिकासका अत्युत्तम साधत दै। 
यही नहीं, वल्कि पुराण शाह्त्ों की मत्येक गाथाओं में इसी घक एस्के 
गस्भीर अध्यात्म-माव रिहिंत हैं। अर्थात्‌ पुराण-शात्ोंकी प्रत्येक 
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गाथा अध्यात्म और अधिभूत उम्य मावोंसे भरपूर है। पेंसी 
महदान॒भाव विद्वानों री मान्यता है. | परन्तु केवल अध्यात्म-भार्वे 
को ही भरहरण कंस्के ऐेतिहासिफ और व्यावहारिकरूपखे घटित 
अद्यामास्वकी आधिमीतिक घटनाओं तथा गीतोक्त युद्धसे जी 
इंकार किया गया है, यही विषय इस ख्थलपर हमारे लिये 
विचारणीय है.। इसके साथ-साथ दी अपनी धुद्धिके अचुसारं 
अहिंसा-तस्वपर भी विचार करता हमारा कतेव्य दोगा। आइये ! 


इस्री विषयपर शान्त चित्तसे बिचार करें! 
किसी सी विषयके प्रसाएयकओरे 'लिये सुख्य तीन दी प्रमाण हो 


सफते हैं. -( १ ) प्रत्यक्ष-प्रमाण, ( ३ ) आगम-प्रमाण, अ्रथवा 
(३ ) अ्रचुमान-प्रमाण । यहाँ हमें प्रथक-प्रथक्‌ इन तीनों प्रमायों 
को लेकर इस विषयपर विचार करना होगा। 

( १ ) ये सब घटनाएँ दी भूतकालसे सम्बन्धित दोनेके 
कारण न तो किसी व्यक्तिके चाक्ुप-मत्यक्षके दी विषय दो सकती 
हैं और न उस कालमें रहनेवाले किली अन्य व्यक्तिके वाणीरूप 
खातक्षीके विषय ही | इसलिये पत्यक्षा-प्रमांण तो इस स्थलपर 
मूक दी है। , ।॒ 

( २ ) किखी भी अन्य आगम-प्रमाण अर्थात्‌ शाख-मसाणसे 
यह विषय सिद्ध नहों किया गया और न किया ही जा सकता है! 
कि मद्दाभारतकी घटनाएँ कलपनामात्र हैं । इसके विपरीत इस 
झुद्धके प्रामाएयर्मे तो अनेक आमम-प्रमाण उपलब्ध दो सकते हैँ 
हष्टान्तरूपस श्रीमद्भागबतको ही लीजिये। इसके प्रथम स्कन्ध 
के अध्याय ७, ८ और < में कुरुक्षेत्रयुद्धके बाद भीमसेतका गदा- 
.बारा डुर्योधतकी जंघा तोड़ना, अश्वत्थामाका द्रौपदीके सोते हुए 
. पुत्रोंक्रा ख़िर काठ डालना, श्रद्धनका अध्वत्यामाकी पकड़कर 
द्ीपदीके पास लावा और शुरुपुत्त आवकर उसको छोड देता, 
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अपमानित अ्रश्वत्थामाका उत्तराके गर्भ॑गें स्थित परीक्षितुपण 
प्रह्माल्न छोड़ना ओर भगवान श्रीकृष्णका उसकी रक्षा करना; 
घुतराष्ट्र, गान्भारी और पाएडवों आदिका युद्ध स्त पुत्रों और 
भाईयों आदिका गरद्गाकिनारे दाह-क्रिया करके जलाशलि देना 
तथा भ्रीकृष्णुका पाएडबॉंको साथ लेकर वाणुशस्यापर शयन 
कऋरस्नेवाले श्रीसीष्पज्ञीके पास जाना और श्रीमीष्मपितामहका 
शुद्ध प्रकर हुए श्रीकृष्ण्चसिश्रोंका दोहराना इत्वादि कथाएँ 
घरिंत हैं। इससे युद्धक्की ऐतिहासिक सत्यता स्पष्ट प्रमाणित 
होती है' ओर जब युद्ध प्रमाएय हुआ, तय युद्धक निमित्तमूत अन्य 
स्व घटनाओंले इंकार करनेका तो कोई प्रयोजन ही नहीं रह 
जाता । मदहाभारतकी आधिभौतिक घटनाओं और सीतोक्त युद्ध 
को काल्पनिक माननेमें जो और अतेक आपत्तियों उपस्थित हो 
सकती हैं, उत्त्रेंसे कुछ नीचे दर्शाई जाती हैं-- 

( प्रथम ) प्राचीन इतिहास-पुराण अर्बाचीन इतिहास अर्थात्‌ 
हिस्ट्री ओर तबारीखोंकी तरह अधूरे नहीं हैं, जिनर्मे केवल 
आधिभौतिक घढनाओं और उनके कालका ही पता चलता है, 
परन्तु उन घटनाओंगे निमिच्रभूत जो देबी-विधान है, उसका 
चहों कोई उल्लेख तहीं मिलता । वास्तवर्स तो उन घटताओं- 
द्वारा देवी-विधान अर्थाव्‌ 'ँं६६४प०४१७ए की ज्व॒लन्व शिक्षा देना, 
यही इतिदासोंका मुख्य प्रयोजन हुआ करता है. । इसके विपरीत 
आचीन इतिहास तो पूर्ण हैं) अमुक व्यक्ति, जाति और देशकी 
उन्नतिके सूलमें बतेपान कालमें ओर पू्े जन्तर अथवा भूतकालमे 
किन-किच प्राकृतिक नियमोका पालन हो रद था, जिखसे वे 
डल्षतिके शिखण्पर पहुँचे ? तथा असुक व्यक्ति, ज्ञाति और देश 
की अबनतिके भूलमें वर्तमान तथा भरूतकालमें किन-किन प्राक- 
'विक नियमोंका अनादर किया जा रहा था, जिसले वे पूरे शक्ति- 
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शाली होते हुए भी सखातलको पहुँचे ? मद्ुष्यको अपना नित्य 
ज्ीवन-व्यवद्दार वर्शाधमके अजुसार किस-किश् रुपसे चलाना 
चाहिये! असुक-अम्ुक धर्मसंकटोंके उपस्थित होनेपर घ्म फैसा- 
कैसा विभिन्न खरूप धारण करता है और उनके अच्चुसार मनुष्य 
केव्यबह्यरमें कैसा-कैसा परिब्तेत होना चाहिये, जिसले महुष्यका 
इहलोक और परलोकमें कल्याण हो ! इहलोकिक' सुखसाधनकी 
अपेक्ता पारलीकिक सुखसाथन किस प्रकार मंदरच्वशाली होते 
हैं? हमारे पूरवेजोने इस ज़ोककों परल्ञोकपर किस प्रकार स्यौद्या- 
यर किया, जिपसे वे इस न्वर संसासमसे कल्याणलरूप होकर 
मिकले ! परमार्थ और परलोकको जीवनका ध्येय बता लेनेसे 
किस प्रकांस मलुष्यके व्यवद्वार और पंरमार्थ दोनों सिद्ध हो जाते 
हैं ! इसके विपरीत केबल व्यवहारकों द्वी पकड़ बैठनेसे किस 
प्रकार मझुष्यवे व्यवद्वार और परमार्थ दोनों दी बिगढ़ ज्ञते हैं 
आग्णर्म आ चुकरेपर कर्म अपने फलमोगके लिये जीबको 
वॉँधनेमे कितना बलवान है? इस प्रकार व्यावद्वारिक रूपसे देवी- 
विधानका शिक्तण तथा परिस्थितियोंके हेर-फेस्ले धर्मकी अनेक 
जटिल समस्याओंका क्रियात्मक शोध संसास्के सम्मुख उपस्थित 
कर देना, यही प्राद्वीन इतिदास-पुराकषोका सुख्य ध्येय दै। अर्थात्‌ 
श्रुति-स्वृतियोंमे धर्मका जो गम्भीर तत्व वणेन हुआ है, उसको 
बुद्धिगम्य और सरलतासे स्पष्ट कर देना और उसकी ज्वलनन्त 
व्यापहारिक घटनारूप साक्षी फलके सहित दिखला देना, यही 
पुराण-शा्ोंका उद्देश्य है ।डन सब पुराण महाभारतका स्थान 
. सबसे ऊँचा दे। अर्वाचीमकालके मदामाबोम भिक्ष स्वामी 
अखशडानन्दुजी; लोकमान्य तिलक, पं० नस्देव शाल््री वेबतीर्थ, 
समर्थ विद्वान, श्रीचिस्तामणि वि० वैद्य आदि अनेक महाजुभाबों 
ने महाभारतकों उच्च पद दिया दे और सबने ही तर्क और 


६8 गीता-दर्पण 








दूलीलॉसे इसकी ऐतिहासिक सत्यताक्रो मुक्तकराठसे खोकार 
फकिय दै। ससतु-सादित्य-चर्धक कार्यालय अद्मदाबादसे गुजराती 
आपार्मे प्रकाशित महासास्तकी उतीयादृत्तिकी भूमिकार्म उन सब 
महाजुभावोंके विचारोंका संग्रह है! प्रत्यान कालके मद्रर्पियोंकि 
हृदयोंम तो इस शड्भाका कोई स्थान ही नदीं हुआ था कि मद 
भारतकी घटनाएँ अब्ड्जारिक दो सकती हें । अब यदि किसी 
अकार इन घठनाओं को करपनामात्र मान लिया ज्ञाय तो भद्दा- 
आरतका सभी गौरब नए हो आता है। व वह विश्वासपान् रहता 
है, न वद् मजुष्णोंके दृद्योमे प्रेरणात्मक दी रद्ता है शोर फिर 
थे अन्नुकरणीय ही | तब तो दयासे पूर्ण भगवान्‌ व्यालका खभी 
परिश्रस निष्फल होगा और फिर महाभारत तो जीबॉका सनोर- 
अगमात्र एक ताविल दी रद्द जायगा ) इसी विपयपर नीचे 
विचार किया ज्ञाता दै-- 
श्रोढ़े बिचारसे ही यह बात तो मान दी ली जञायगी कि 
अधरकित फल्पनामातर घटना किसी भी विपयक्ते लिये न दृश्टान्त- 
खरूप चन सकती है और न खात्तीस्वरूप दी | एकमात्र सत्य 
ही साज्षीस्वरूप हो सकता है न कि मिथ्या ' इसीलिये वेदान्त- 
आय सत्यस्वरूप परमात्माक्ो साज्लीस्वरूप कहा गया दै। 
'संलारी स्थायाजयोंमें मी सत्य साज्ञीपर डी माम्रल्ोंका निरेष 
तकिया जाता है, मिथ्या काल्पनिक खात्तीपसः कदापि किसी 
'मामलेका निर्णय नहीं किया जा सकता। इस प्रकार सत्य साक्षी 
पर निर्णीत मामला अन्यत्र दृष्टात्तस्वरूप भी सिद्ध दो सकता दै 
आर बह दृष्टान्तरूप हुआ दूलरे मामलोके लिये विश्वासपात्र 
डोकर सहायक वत सकता है, जैसे उच्च न्यायालयोकि चिदतेय अन्प 
न्यायात्रयोके लिये प्रमाणित और दृष्टाम्तस्वरूप बनते हैं. | महा- 
'मना श्रीमइज्माजीके विचाराद्भुलार यदि यद्द मान लिया जाय कि 
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महाभारतमें बरणित सभी घटनाएँ केवल कल्पनामात्र हैं, तो उपयुक्त 
विचार और दृष्टान्तके अनुसार न थे बतेमानमें किसी विष्यकी 
साक्षी हो सकती हैं और न भविष्यमें रष्टान्त ! जब थे घटनाएँ 
'कल्पतामात्र होनेसे सांच्ती और दृष्मान्तस्थरूप ही न बर्नों तव 
विश्वासपाथ तो होंगी ही फैले ? तथा जब वे इस प्रकार साक्षी, 
'हफ्जान्त और विश्वासपात्र न रहीं, तब वे जीबोके हृद्योंमें प्रेर्णा- 
स्मक कैसे होंगी-और फिर अनुकरणीय कैसे बनेंगी ? इस रीति 
से महाभारत केवल लड़कोंका एक मनोस्श्षक डपल्यास-ही रहेगा, 
जैसा मदामना महात्माजीने साना है, बह. धर्ममार्गका प्रदर्शक 
'कदापि तल हो सकेगा। ् 
- यह एक अटल सिद्धान्त है कि आकर्षण और प्रेरणा एक- 
आधष खत्यके नातेसे ही होती है, मिथ्या व कल्पतामात्र पदार्थरमें 
अपना कोई आकर्षण और प्रेरणा प्षह्ीं होती । मिथ्या चौदीमे 
यदि कुछ आकर्षण होता है तो सत्य सीपीके नातेसे । मिथ्या 
हस्श्विन्द्रके माट्ककों देखकर यदि हृदयमें प्रेर्णा. होती दै' तो 
सत्य दस्श्रिन्द्रके सस्यय्षतके नातेसे-ही । प्रत्येक मनुष्य अपने 
अज्ुभवसे यह प्रमाणित करेगा कि स्वप्तमें इध-अनिए्ठके संयोग- 
'वियोगजन्य ह्ष-शोकादिकी प्रेरणा होते हुए भी जापम्रत्‌ अबस्थार्म 
डल सब व्यधहारको फल्पित जानकर बह सब प्रेरणा तत्काल 
विज्ञीन हो जाती है | दष्टान्तस्थलपर देख सकते हैं कि भरी 
समा सत्य द्रौपदीके चीर-दरणकी कथा 'खुनकर कायर-से- 
फायर मंलुच्यक्रे हृदयमें भी दुःशासन और डुर्योधनके भति 
ऋषधापि प्रज्वल्षित दो उठती दे । इस कथाको सुवकर प्रत्येक 
मलुध्यके दृद्यमें द्रोपदोके प्रति करुणा, कालकी विचित्र सति, 
संसारकी असारता तथा सत्य और चैयकी भेरणाका समुद्र 
'द्विल्लोरें मारने लगता है। ऐसे समयमें-भी धर्यपाससे वैंथे रहने 
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के कारण सर्वेसमर्थ वीर।प्एडवॉका लिर सुक्राये हुए चुपचाप 
बैठे रहना और अपनी आओँखोंसे वह सब दृश्य देखते रहना; 
सत्यता, गम्मीस्ता और थ्रेयेकी अवधि है'! परन्तु यदि यह 
निम्धय करा दिया जाय कि यह तो अघटित-घटना है, व्यावहा- 
रिक सत्य नहीं, तो वे सब प्रकासकी प्रेग्णाएँ एकदम विलीन दो 
जाती हैं ओर फिर वे अनुकरणीय तो बनेगी ही केसे ? कल्पना 
कीजिये कि एक-दो शताब्दीके बाद यदि कोई कवि सत्य और 
अहिंसाप्रिय श्रीमहात्माजीकी आत्म-कथा झुन्दर काव्यरचनामें 
सिर्माण करे. और साथ ही उसमें यद्ध स्पए कर दिया ज्ञाय कि 
खत्य और अर्दिसाकी जो घटनाएँ वर्णन की गयी हैं, वे प बल 
कारपनिक एब काव्यस्वतामात्र हैं, व्यावहारिक सत्य नहीं, तव 
ऐेसी अवस्थामें वतेमान संसारमे .इनको सत्य जानकर बिद्युतके 
समान जो प्रेग्णा वर्तेमान जीबोंके हृद्योंमे द्वो रही है, उस कालमें 
इसको कर्पनामात्र' ज्ञान लेनेसे इस प्रेग्णुका कोई भी अश 
शैष नहीं रह सकता । इसी प्रकार यदि ह्विंसाके भयखे महा- 
भारतके इतिदासको कल्पतामात्र मान लिया जाय तो घह किसी 
देवी-विधान ( प्राकृतिक नियम ) के शिक्षणका पाज्न नहीं रहता 
ओर केबल निर्जीब ही रह ज्ञाता है| देंबी-बिधानके शिक्षण 


और घर्म-मार्ग-अद्शनका पात्र तो बह ठमी चन सकेगा, जबकि 
बह व्यवद्यरिकरूपखे धटित प्रमाणित दो सके 


( दूसरे ) गीताके श्रीकृष्णको भी काल्पनिक ही माना गया 
है, ययपि श्रीकृष्ण चामके अबतारी पुरुषसे तो इंकार नहीं 
किया गया है । यद चात भी किसी आमम-अमाणसे सिद्ध नहीं 
की गयी ओर न की ही ज्ञा सकती है। इसके विपरीत अनेक 
आउम-प्रमाणोंसे यह प्रमाणित किया जा सकता है कि अचतारी 
घुरुष श्रीकृष्णुके द्वारा ढी गीताका डपदेश पाडुपुज्न अज्जुनके 
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अति किया गया था, फारपतनिक अजुैनके प्रति नहों। डदाहरुणके 
लिये श्रीमद्धयवत्तको दी लीजिये, क्‍योंकि श्रीकृष्ण ही उसके 
मूलधन हैं | उनके जन्मसे लगाकर परमधामतककी सथ कथाएँ 
डसीमें मिलती हैं। अपने परमधाम-गमनसे पहले उद्धवको ज्ो 
रहस्यमय डपदेश श्रीकृष्णके छारा किया गया, उस प्रसस॑गमे 
उद्धवने भगवानले उनकी विभूतियोंको जाननेके लिये भम्म 
किया। उसके उत्तरमें एकादश स्कन्ध अध्याय (१६में भगवान, 
श्रीकृष्ण श्रीमुखले कहते हैं-- * 

“कुरुक्षेश्र्म शचुओंके साथ युद्धको इच्छावाले अज्जुनने 
मुझसे यददी प्रत्ष किया था। 'राज्यके लिये अपने शातियोंका 
नाश करना निन्दित और अथर्म' है! ऐसा जानकर 'मैं मारने- 
बाला हूँ आर ये लोग मरनेबाले हैं? इस प्रकार अर्जुनकी 
संसारबुद्धि उत्पन्न हो सी थी और वह थुद्धले डपराम हो गया 
था। उस समय स्णभूमिमें मैंने अजुनको उपदेश किया था। 
तुमने जो प्रक्ष अब उससे किया है, तथ यही प्रश्न अर्जुनने मुझ 
से किया था, मैं तुम्हारे प्रश्षका वही उत्तर देता हैँ ।” 

इसके डपरानत अपनी उन्हीं विभूतियोंका घणेन किया गया 
है ज्ञो गीताके दशम अध्यायमें निरूपण की गयी हैं.। इससे यह 
बात सुर्यवत्त्‌ रुपए हो जाती है कि गीताके उपदेशक काह्पनिक 
कृष्ण नहों, किन्तु खाक्ताशत्‌ पूण कलावतारी भगवान-श्रीकृष्ण 
दी थे और कौल्पनिक अज्ञैनको नहीं, किल्‍्तु पायडडुपुत्र अज्जुनको 
डी उपदेश किया गया था । 

- (६ तीसरे ) यदि ऐला मान्र लें कि “गीतामें मासुषी योद्धाओं 
को रचना हृदयमत हन्द-शुदको सरस बन्तानेके लिये एक 
अच्छी गढ़ी हुई क्रल्पना दे" तब गीताके प्रथम अध्यायमें जिन- 
जिन योद्धाझोंका नाम वर्णन किया गया है, उन सबको हृदयगत 
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इन्दयुद्धोफ चत खान देना चाहिये | अधात्टुपद, घव धयुन्न 
शुदुघाव, विराट, घुप्केठु, चेकितान, काशिराज, पुरुजित, 
कुन्ति मोजशेच्य, चुथामन्यु, उत्तमोज्ा, अभिमस्यु और ८ एदेय-- 
देवीवृत्तिरू्प पाएडवॉर्म ये कौतकौत दो सकते हूँ! और 
आखसरीक्षत्तिरुप कौरवोंगे द्वोण, भीष्म, कण, कृशचा्, श्रम्व- 
त्थामा, विकण और सूरिभ्रवा--इन सबको दृवयगत हन्द्रः-सुद्ध 
में फ्या-फ्या स्थाच दिया जा खफता है? तथा धर्मके छू भीष्म- 
पितामद्द ओर द्वोणको आखुरीक्ष॒स्तिरूप कौर्थोय केले शामिल 
किया जा सकता है ? दल्दयुद्धमे इन सबको उचित स्थान दिये 
बिना 'गीतोक घुद्ध काल्पनिक दे” यह मात्यता भी काह्पतिक 
ही रह सकती है। केवल घरीरको कुरुक्षेत्र, पाएडवोंको टेवी- 
खूक्ति ओर कोरबोंको आऊुरीज्ृतक्ति कल्पवा कर लेनेसे दी 
डन्द्चन्युद्धकी कल्पना मान्य नद्दीं हो खकती | हो श्ाधिभीौविक 
थुद्धको सत्य मानकर तो भाइुक भक्त अपनी-अपनी बुद्धिके 
भाव्राउसार इसमेंसे हृदयगत इन्द्र-युद्के लिये अध्यात्म-भाव भी 
अहस कर सकते हैं। परन्तु आधिमीतिक चुद्धका अवादर 
करके दन्द-चुद्धके दोतों पत्षोंके योद्धाओंकी लाड़ोपाह़ संगति 
क्षमा जाना, इमारे विचारले तो असम्भव ही है और इस 
खंगतिके विना दन्द-युद्ध री केवल कल्पनामात्र ही रद जाता दे। 
( चौथे ) यह तो मानना दी पड़ेया कि सात सनी स्छोककी 
जीता तो यथार्थ ही है, काल्पनिक चहों और उन ज्छोकोंगें जो 
कुछ कहा गया है. वह भी पराम्नएय है, काल्पनिक सह्मों । यदि 
इच सात सी स्छोकोंके अधथोंको भी फाल्यनिक ही मान लें तो 
सभी चेल खतम हो जाता है. ओर फिर तो इन्द्वयुद्धकी भी 
कोई सफलता नद्दीं रहती | अब विचार होता डै क्लि पहले 
अध्यायमें ऋज्ञुनने युद्ध करनेमें जो छु' दोष वर्णन किये दैं,- 
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अर्थात्‌: ( १) कुलचयसे कुलके खनातन-घर्मोका नाश, (२.) 
कुल-धर्मके नाशसे अधर्सका प्रभाव, ( रे ) छुलस्लियोंका दूषित 
दो जाना, (४) चर्णसंकर मजाकी उत्पत्ति, ( # ) पितरोंका 
अधःपतन (६) तथा इस प्रकार कुलघातियों, ल्लियों आर चर्े- 
संकरोंको धघरक-प्राप्ति- इन्द्रःयुद्धके अर्जुनके लिये वे दोष किस 
प्रकार लागू दोते हैँ? तथा दूसरे अध्यायके स्ट्रोक देई से पे 
तक श्रीमगवानने भी व्यावहारिक इष्टिसे युद्ध न करनेमें जो 
खार दोष बरस किये हैं, अर्थात्‌ (१) यदि तू धर्मझुद्ध न करेगा 
तो खधने और कीतिको नछ्ठ कस्के उल्टा पापको भाप्त होगा 
(२) तेरी अविनाशी अकीर्ति ग्राथन की ज्ञायमी और 
सम्मावितके लिये अकीर्ति मरणसे भी घुरी दै ( ३) महास्थी 
लोग ठुके भयके फारण युद्धले डपराम हुआ जानेंगे (४) 
तथा यदि तू, मर गया तो स्वर्ग भोगेगा और जीत गया 
तो पृथ्बीफा राज्य भोगेगा, इसलिये कुन्तीषुत्र ! तृ. युद्धके 
लिये निश्चय करके खड़ा हो ।! इस श्रकार शुद्ध न करनेमें दवन्द्र' 
योद्धाके लिये ये खब दोष किस प्रकार लागू. द्ोते हैं ? 

हारा युद्ध करनेमें कछ्दे गये दोषों और श्रीभगधानके द्वारा खुद्ध 
न करनेमें कहे गये दोषोका इल्द्व-योद्धाके खाथ संगति लगाये 
बिना हो भीतिक सुछसे इंकार कर जाता तो कोई न्याय न 


होगा अर फिर न इसकी फोई सफलता ही स्हेगी। यदि 


इसकी यथार्थ संग्रति नहीं लगायी जा सकती तो बला: 
होगा, या गीताको भी 


था तो भौतिक युद्धकों स्वीकार करना 
काल्पनिक उपन्यास ही मानना पढ़ेगा। ऐसी अवस्थार्म फिर 
यह किली भी उपदेशका पांव न स्हैगी । कं 

.( पाँचवें.) यह वात मोनलेमें तो फिसीको भी अडचलन मे 
द्वोगी कि पूर्ण अद्धाके योग्य जो व्यक्ति होता. दि," भद्धावान, 
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जिलासु उस्रीके वचनोंको झुनता है, विश्वास फयता है और 
फिर उनको अपने व्यवहास्में भी लाता है. तभी वह खिद्धिको 
प्राप्त कर खकता है. । यदि उपदेशक श्रद्धाके योग्य नहीं तो 
डसको झुनेगा ही कौन ? प्रत्यक्ष देखनेमें था रहा है कि अ््धेय 
श्रीमहात्माजीके चचचोंकों वर्तमान जगत्‌ खुनता है; आदर करता 
है और फिए यथाशक्ति उनको वर्ता भी जाता द। वे ही शब्द 
यदि अस्मदादि पुरुषोंद्दाय ऋऊह्टे जायें तो कोई झुनेगा ही नहीं, 
आदर और बर्ताव तो फद्दों ? जबकि प्राकृतिक नियम ऐसा है, 
तथ कृपया विचारियि कि गीताके श्रीकृष्णुक्ती तो कोई हस्ती 
मानी ही नहीं गयी, वे तो कल्पित ही मान लिये गये | ऐसी अवस्था 
में डपठेशककी सत्ताविता उस गीतोपदेशका छुनना, विश्वास 
करना और डसपर बर्ताव करना कैसे बन पढ़ेंगा? फिर यद्द 
आत्मतस्त्य तो इतना गहन है, जहों मन-चाणीकी गति ही नहीं 
( गीता २। २६ ), ऐसी अचस्थामें श्रद्धेय पाजविता और उसमें 
भ्रद्धाविना प्रवृत्ति ही फैसे हो ? यदि ऐसा कहा जाव कि 
स्य भ्रीव्यास भगवान्‌ दी इसके उपदेष्ठा हैं, तो यह भी नहीं 
बन पड़ता । इसका कास्ण नीचे व्यक्त किया ज्ञाता कै 

गीतामें समवान्‌ भ्रीकृष्ण कहते हैं-- 

कँने यह योग स्यको कहा था (४॥१)। 'मैं अविनाशी 
हुआ भी अपनी मायाले प्रकट द्वोता हैँ । मैं युग-युगम जव-जग्र 
धर्ममें स्लानि होती है, तबनतब धर्सका उत्थान, साधुओंकी 
रक्षा और फापियोंके संदास्के लिये पकट होता हैं है| ४८८)! 
चारों पर्णोक्ती रचना मेरे दायरा ही छोती है, वे कर्म मुमे 
वन्धत्त भद्दी करते (४१६,१४ )। मुझ सर्वलोकोंके मददेश्वर 
को जानकर जीव शान्तिको प्राह होता है! | शर८ )। 'मुकसे 
परे कुछ नहों दै; जलमें रख, खर्वमें प्रभा, आकाश शब्द, पृथ्वी 
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में गन्ध और सर्वेश्ूतोका सनातन बीज मैं ही हैं? ( ७७-१४ )। 
सारांश, कहाँतक लिखा जाय, भत्येक अध्यायमें अपने स्वरूप 
के दी गीत गाये गये हैं. और दशम अध्याय तो अपनी बिभूतियों 
से तथा एकादश अध्याय अपने विरट्स्वरूपके दर्शनले छी 
भर दियापगया दे । 
अब ज़रा शान्तचित्तसे विचारिये। अधतारी पुरुष श्रीकृष्ण 
के तो ये वचन माने नहीों गये, किंतु उनके नामपर ओऔव्यास 
अगवानके ही ये बचन हैं, ऐसा माना गया दे | सो भी प्रथम- 
पुरुष ( [५786 9७/४०० ) के रूपमें, कि 'में ऐसा हैं, वेसा हैँ ।! 
अबस्थामे 'जेसा गीतामें फद्दा गया है। घास्तवर्में भगवान्‌ 
ओरीरूष्ण वैसे ही हैं! विचारवान, सत्य-प्रिय जिशाख़ुका ऐसा 
पिश्वस्त फैसे दो सकता दे? यदि अबतारी पुरुष श्रीकृष्ण 
हुए. दी न द्वोते ( इससे तो इंकार नद्दीं किया गया दे) तो भी 
शायद भगवान भीव्यासके ये वचन किसी तरद्द मान लिये जाते। 
परन्तु इसके विपरीत वे स्वयं तो जीते-जागते रद्दते हुए चुप हैं, 
अ्रद्धेय श्रीमद्ात्माजीके विचाराजुलाए कल्पित होनेखे थे तो 
अपना ऐसा गीतोक्त स्थरूप पणैन नद्दों करते, किम्तु उनका 
स्थॉग भरकर भगवान, श्रीव्यास ही श्रीकृष्णका ऐसा गीतोक्त 
स्थरूप वर्णन करते हैं'। ऐसी अवस्थामें श्रीकृष्णका वैसा 
स्थरूप भ्रद्ेय फैसे हो सकता दै? एक नाटकीय वचनोंके सिवा 
शुन वचनोंकी और फोई हैसियत नहीं रद्दती। नाटकर्मे भी 
यदि बद् सत्यका भ्तिविम्व द्वो तो विश्वास किया जा सकता 
। है । अर्थात्‌ सत्यचादी दस्प्थिन्द्रके धचनोंको यदि कोई ऐक्टर 
| दरिख्वन्द्र बनकर कहे तो थे विश्वासयोग्य दो सकते हैं. और 
वे हृदयमें प्रेरणा भी उत्पन्न कर सकते हैं । परन्तु धस्ख्िल्धके 
रदते हुए इस्थ्विन्द्रका स्वॉग भरकर यदि कोई दूखरा व्यक्ति 
श्दे 
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उसकी ओरसे बिना कहे हुए पचनोंकों कहे, तय यह तो उल्टा 
अपराध बन जाता है, श्रद्धा तो कैली ? यदि देवदप्त यन्द्चका 
स्वॉग भरकर यक्षद्चक द्वारा न कहे हुए बचनोंकी न्‍्यायात्रय 
में साक्षी दे तो वह न्यायाधीशको धोखा देनेका अपराधी 
अवश्य बनेगा | भतिविम्ब सत्यका ही दो सकता है' मिथ्याका 
कदापि घहीं। इसी प्रकार ऐसी अवस्था भगवान्‌ श्रीष्यासजी 
अवश्य इस अपराबके अपराधी वन सकते हैं. । और थर्मके 
प्राण, अणादश पुराणोंके निर्माता तथा बेदके पासड्वत भगवान, 
भ्रीवेदब्यासजीको इस अपराधका अपराधी चनाना, अ्रथवा 
अपने व्यबहारसे उनपर इस आरोपका अबघसर देना, पूर्तिमान 
सत्य श्रीमहात्माजीको भी यह कदापि स्वीकृत तथा रुचिकर 
न होगा, इसमें तो सन्देद दी नहीं द्वे। थदि श्रीष्यास भगवान 
अपनी ओरले दतीय-पुरुष ( 7:4 9७०४० ) के रूपमें 
भगवान्‌ श्रीकृष्णका ऐसा खरूप वणेत्त करते फि 'वे ऐसे छे, 
चैसे है” अथवा श्रीकृष्णके कहे हुए वचनोंका अज्भवाद्‌ करके 
कहा जावा कि 'उन्होंने अपना खरूप ऐसा चैन किया है कि 
मैं ऐसा हैं” तो भगवान्‌ श्रीव्यासफे वे बचचन अवश्य माथेपर 
चढ़ाये जा सकते थे परन्तु श्रद्ेय श्रीमहात्माजीके आशायकों 
अ्रहरण फरके यहाँ तो दोनों बातोंकी ही अव्याप्ति मिलती दे 
न्वो श्रीकृष्णने ही श्रीसुखले अपना ऐसा खरूप कहा कि 'मैं 
” फेखा हैं? और त श्रीव्यासने ही ठतीय-पुरुष (१0)गराव 678००) 
में उत्तका ऐसा स्वरूप परत किया कि 'े ऐसे हैं?। फिण 
बतलाइये, ऐली अवस्थामें गीतोकत भगवानका स्वरूप केसे 
अ्रद्धेय दो सकता हैः? सारांश, सत्य अपत्ता स्थाव नहीं छोड़ता+ 
जैसा उन्होंने अझुखले कद्दा है “गीता में हृदयम-गीता 
भरेंगवानका हृदय दी है, वद्ध उनकी श्रीमुखकी वाणी बनकर ही 
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रहेगी और केवल उनकी भ्रीमुखकी बाणी मानी जाफर ही 
सफल हो सकेगी, इसके विना तो बह सबप्रकार निष्फल ही है। 
सारांश, इस प्रकार हिंसाके भय और सरखताके लोभसे 
मद्दाभारत और गीताकों झाल्पनिक मान छेनेसे किसी प्रकार 
निर्वाद्द नहीं हो सकता 
(६) 'महाभारतकी घटनाएँ तथा गीतोक्त युद्ध काल्पनिक 
कैं--इस विषयकों अब हमें अज्ञमान-प्रमाणकी क्सौटीपर 
जौच करना ग़ादिये। जो प्रत्यक्ष-प्रमाणका विषय न हो सके, 
हेतु॒के श्रत्यक्षद्वार उसका निश्चय फरना, अह्लमानअमाण 
कहा जाता है। जैसे दूर देशमें घूमदर्शवके हेतुले पह्दोँ अप्निका 
निश्चय अश्लमान-प्रमाणले किया जाता है। परस्तु स्मण्ण रहे कि 
हेहु' यदि भम्कूप हुआ हो अदमस्तका शिएय भी अमरूप ही 
द्वोगा, यथार्थ नहीं। जेले दूर देशमें घूलि-पटलकों देखकर यदि 
उसमे क्षूमकी फटपना कर ली जाय तो यहाँ अजिका असम्भव 
दी रहेगा । उक्त सब घटनाएँ काहपनिक हैं” इस विषयकी 
सिद्धिमं एकमान्न द्वेठु यददी रक्‍्खा गया दे कि थुद्धरूप हिंसा 
किसी भी शाह्मको मान्य नहीं हो सकती । इसलिये आब इस 
स्थलपर हमें अ्िंसाके खरूपपर विचार कस्ना चाहिये | सत्य 
और अद््दिसा घर्सफे अक्ष हैं, इसलिये पदले हमे 'धर्मफा क्‍या 
लक्षण दै' ? यदद जानना चाहिये। धर्मानकूल शअर्िसा ही 
अर्दिसा फठह्ी जा सकेगी ज्ञौर धर्मबिरुद्ध अहिंसा अर्दिखए 
न्॒ रहकर हिंसा दी माननी द्वोगी। संक्तेपले धर्मका लक्चरछ 
* इतना पर्याप्त द्ोगा कि जिल चेष्टारूप व्यापाय्द्वारा इसके कर्ता 
तथा इसके संसर्गर्म आनेचाले श्रन्य बाह्य व्यक्तियोंका पारलीकिक' 
अथवा पारसार्थिक श्रेय सिद्ध द्वो, वद्द व्यापार ही धर्म्रूप फटा 
ज्ञायगा | केबल इस लोकके प्रेयका साधनरूप व्यापार धर्से वर्दी 
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कहा ज्ञा खकता | जैसे ज्वस्पीड़ित रोगीके लिये कुमैन बर्तमानमें 
चाहे कड़वी है, परन्तु ज्वरताशक होनेले बह श्रेय कही 
जायगी। इसके विपरीत मोढक चाहे भछुर दे इसलिये प्रेय वो 
डै, परन्तु ज्रर्पोपक होनेसे बह श्रेय नहीं कह जा सकेगा । 
इसी प्रकार 'श्रेय' और प्रेय का स्वरूप जान लेना चाहिये। धर्स के 
इसी लक्षणके आधारपर 'हिंसा-अडडिंसा' के सरूपका निशय 
हो सकगा । 'किसी शरीरको कष्ट देसा' इतवाम्रात्र ही हिंसा 
का खरूप नहीं किया जा सकता, क्योंकि फेखल क्रिया अपने ख* 
रूपसे पुएय पापरूप नहों हो सकती, किन्तु कर्ताक्ी दुद्धिका 
भाव ही पुएय-पापरूप दो खकेगा। डाक्टर यदि रोगीके किसी 
सड़े हुए अह्वको, जो उसके दूसरे श्रड्ोक्ने लिये अथवा उसके 
ज्ीघनक़े लिये हानिकारक हो, काट डाले तो फ्या यह दिंसा 
कही ज्ञायगो ? मजिस्ट्रेट यदि चोस्को ठएड तथा बहुत-सी हत्या 
करनेवालेको फॉसी देता है. तो क्या यह हिंसा ऋटी जायगी ? 
कदापि नहों। बल्कि कद्दना पड़ेगा कि णद्वि थे ढोत्ों अपने- 
अपने ऊर्तमन््योंक्े पालन करनेमें कायरता करते हैं तो अवश्य 
दूसरे अद्भोंको आश्ात पहुँचानेगें निमिच् घरऋर वे हिंसाके ही 
अपराधी होंगे ! क्योंकि उन्होंने अपने-अपने कर्तत्यपालनद्धारा 
डत्त ल्ोगोंका श्रेय तहीं किया, किन्तु डनके अघ पतनमें ही अपनी 
सहायता दी। 'किसीको पीड़ा पहुँचाता हिंसा दे! यदि हिंसा 
का इतचा ही खरूप किया जाय तो अवश्य कदना पड़ेगा फिडैबी- 
विधान (प्राकृतिक नियम, १५६४८९८४ [,8 ) हिंसाकी नींद 
पर ही खडा किया गया है | क्योंकि जीवको कूकर-सकर और 
सिंह-सर्पादि अलिष् योनियोंकी प्रात्ति, जन्म मरणादि मद्दादु ख 
तथा जीवनपर्यन्व अनेक भकारके कष्ट एकमात्र देवी-विधानके 
अधीन दी घाप होते हैं, जोकि मद्दार्डिलारूप के जाने घाहियें, 
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परन्तु वास्तव पेसा नहों है । देवी-विधान अपने खरूपसे एक- 

मात्र सत्य ओर श्रेयकी नॉवपर दी स्थित है । इसीलिये देवी- 

विधानमें जब कम्मी और जो कुछ प्रकट होता है; निर्विधादरूप 

से उसके मूलमें अवश्य जीयका श्रेय ही निहित होता है; चाहे 
, जीब अपनी भूलले डसे न जान सके । घेंघी-विधान बास्तचर्म 

अपनी ओरसे किसीकों खुख-डुःख देनेघाला नहीं दे, किन्तु जो 

कुछ भी देवी-विधानमें प्रकट दोता दे, बह जीबकी क्रियाकी प्रति- 

क्रियारूपसे दी प्रकट होता है। किये हुएका मोग भुगताना 
- और उल भोगद्वारा भविष्यके लिये जीक्को व्यावद्वारिकरूपसे 
ज्वलन्त शिक्ता देना, यद्दी दैवी-विधानका मुख्य श्रेयरूप कंतेब्य 
&। इस अ्रकार ठीक डाक्टर या मजिस्ट्रेटके समान प्रतिक्रिया 
रूपसे ठुःख-खुख तथा जन्म-मश्णादि यमयातनाएँ सुगता-मुगता- 
कर शअ्रन्ततःडसे जीवले शिवरूपमें पहुँचा दैना, यदी देवी-बिधान 
का श्रेयरूप ध्येय है। यदि पीड़ाके भयसे म्रक्ृतिराज्य ( देवी- 
विधान ) मेँ प्रतिक्रिया ( किये हुप्का बदला) न रहे, तब तो 
खारे संखारमें घोर अन्धकफार छा ज्ञायगा और तब तो जआीबको 
शिवरूपमें पहुँचानेके बदले जीचको नरक डालनेकी ज़िम्मेधारी 
अक्षततिके मत्ये आ जायमी | नरक भी कहाँ ? नरक भी तो प्रति- 
फ्रियारूप दी है, कहना चाहिये कि संलार ही व द्ोगा और तब 
तो भगवानक्ति अवतारफकई भी कोई मयोजन न रहेगा । मैं लाधु- 
अआंके परिषराण आर डुष्टोके संद्ारके लिये शुग-झुगर्मे अवतार 
लेता हैं! (४८), फिर तो ये बचन भी मिथ्या कल्पत ही रहा 
जायेँगे। यदि किसी प्रकार ग्रीताकों कल्पित माया जाय (जो 
अभीतक सिद्ध नहीं हुआ ) तो रामायणर्म राम-रबज-युछ आर 
भआगबतर्त कंस, जरासन्ध, शिंशुपाल तथा अनेक राक्षसोंके वध 
से तो इंकार नहीं फिया गया दे और थे सब घटनाएँ भीमकृति 


घ 


४०६ भीता-दर्पण 








के धरतिक्रियारूप अकास्य नियमके अधीत खामाबिक दी भ्रकट 
हुई हैं। इससे स्पष्ट है कि भाकृतिक नियम्त एकमाज्न प्रतिक्रिया- 
पर ही टिका हुआ है. तथा पीढ़ाका विचार व करके जीवको 
प्रेयपथम जोड़ देना, यही उस नियमका अम्गृतरूप फल है'। 
इिंसाके भयले गीतोक्त युद्धको फारंपनिक जानकर जिस 
हृद्यगत इन्द्रयुद्धको स्वीकार किया गया है, पह दब्द्व-युद्ध भी 
फेवल इसर प्रतिकियाक्े आधाग्पर ही स्थित है | जीवके दृदयमें 
निरन्तर दोनेबाले देबासुर-संआममें यह भतिक्रियासप भिशल 
अर्थात्‌ श्रध्यात्म' ,आदिदेव ओर आधिभोतिक डुःख ही एकमात्र 
मेवताओंका शत्म्र है, जोकि निरन्तर जीवके हृदय के भ 
कर उसे श्रेयपथपर लाये विना नहीं छोड़ता ! इलले स्पष्ट है कि 
अधिकारीके लिय पापीका वध हिंसा नहीं, श्रद्दिसा ही है । 
यदि इस सच्छी अध्विलाले आतनाकानी की गयी तो वह अचश्य 
धर्मकी द्विंसा दोगी। भला विचारिये तो सद्दी, पापीका वध 
न करके उढ्दा उसके हाथों मर जाना, चद कौन धर्स होगा ? 
यह तो अनिष्दूप आत्महत्या और कायरतर दी होगी; क्योंकि 
इसमें अपने व्यवद्यास्द्यास पकृतिका अज्ञ बनकर प्राकृतिक 
नियमका सहकार नहीं किया गया । जेसा धर्सका लद्धण ऊपर 
चर्णुत किया गया है, उसके अह्लुलार भला, पापीको न मार 
कर किसका श्रेय किया ज्ञा सकेगा--पापीका, अपना, अथवा 
संसतारका १ इसके विपरीत पापीका बव करतेमें पापीका 
श्रेष है, संखारका श्रेय है आऔर जब दोनोंका श्रेय द्वे तब 
_ इसमें खड़कारी होनेसे अपना तो है दी। जहों अपनी आउुरी 
$. शारोरिक रोग तथा मानसिक सकह्प-विकल्पजन्थ हु ख 
२, अग्नि-जव्यदि और गृह-नछम्रादिसे उत्यत्न हुआ दुख । 
३ चोर, शत्रु आदि उथा सिंह-सपोदि ऊोबोद्वारा होनेशाा दुःख । 
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प्रकृतिके कारण पापी पापोंके बीज्ञ सुंदरी मर-भरकर यो रहा है 
आर प्रकृतिराज्यमें डसंकी प्रतिक्रिया निश्चित दे, उससे डलकी 
अपली रच्या दो और संसार उसके मार्गका अंशुसरण थ करे 
तथा उसके आधातले झुंरच्षिंत रहे, यददी पापीके वधमें दवासे * 
अरे हुएए पाकृतिक नियमका राज्य कछै। और इसी आधारपर 
टिकी हुई राजनीति सत्य, दया तथा भ्रेयसे भस्पूर बर्मरूप ही 
होगी । सार्रश, सत्य और श्रेयके लिये अहिंसा है, नंकि 
अध्विंखाके लिये सत्य। अर्थात्‌ जद्दाँ अ्डिसा और खत्पमें तकरार 
| दो, वहाँ अर्टिसा खत्यपर न्योछ्ाबर करनेके लिये है, नकि 
खत्य अर्दिसापर । सिद्धास्त दष्टिसे देखा जाय तो दिखा आर्त्माकी 
, तो हो नद्गीं सकती, जैसा गीता आ० २ खछो० ११ से ३० में 
स्पष्ट किया ग्रया दै। हिंसाका पाज्न तो देद ही दै। देह) जैखा 
कठोपनिषद्‌ तृतीय धन्नी मन्त्र मे से «६ में कद्दा गया है, आत्म- 
रूपी रथीका सथ हैः और उसे अपने परमध्ामम पहुँचानेके लिये 
ही है. । यदि यह रथ इसे गंदे गड़ढोंमें डालनेवाजा खिद्ध दो तो 
इसको तोड़ना दी “घर्से है, नके इसको बनाये रखना और 
आत्माको गड्ढों-ले-गड्ढोंसे गिरते देवा। यद्दी सब शाल्ोंका 
सम्भत खत्य और अर्दिसाका निष्कर्ष दै। बास्तवर्म तो सत्म 
और श्रेय पक ही बस्तुके नाम हैं, स्वरूपसे दो नहीं। और 
सस्वदष्टिसे देखा आय तो पूर्ण सत्य आपने स्वरूपसे ठोस अहिंसा 
'ही है; जहां सत्यस्थरूप अपने आत्माको प्राप्त कंरके दैतमाव 
जो सभी हिंसाओंका भूल दे, अंपने खरूपसे ही वि्ूल दो 
जातो है । ऐसा तस्वबेता मंद्पुरुष शानेह्वीरा अपने आत्मखरूंप 
में अभेदृरूप योग प्रांस करके देहेन्द्रियादिके ब्यपारोंम औई- 
केसेल्वोमिमॉनसे सुक्त हो जाता, है, वेहेन्द्रियादिकों मझूतिके 
पल्ञ बेनेकेर उसके इृरसयोर्मस्तॉप देवा दे ओर तेब बंद झ्वांरे 
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संसारकों मारकर भी नहों मारता और नहीं वेंधता। जैसा 
गीता झ० (१८ ज्छो० १७ में कहा गया है-- 
यस्प नाहंकतों भावों बुद्धियस्य न लिप्पते | 
हत्वापि स इमॉस्लोकान्न इन्ति न निवध्यते |) 

शर्थ--जिसका देहेन्द्रियादिके ब्यापारोम अहंकर्तृत्य/मिसान 
नहीं दे ओर भेदभाव छूट जानेसे कठेत्व-भावस जिसकी घुद्धि कर्मों 
में लिपायमान नहीं होती दे; ऐसा पुरुष इन सब लोकोंको मारकर 
भी बास्तव्म नहीं मारता और न पापों से वन्‍्धायमान ही होता है। 

समसामें नहीं आता कि गीताके ये बचन उन्ह-योद्धाके लिये 
कैसे लागू हो सकते हैं ! तथा और अनेक वचन ज्ञो गीताएँ 
इसी प्रकारके मिलते हैं, थथा-२१८, ह३०, ४२, ७, शश 
३२-३४, १८४६, १८॥७३॥ इन सद बचतोंकी इंदल्‍्योद्धाके साथ 
कैसे संगति लगाई जा सकती है. । 

इसके विपरीत डइल पस्मतर्वर्मे अभेद्रूप योग न पाकर 
जो कुछ भी भेदबुद्धिसे किया जाता है, चद्द सभी हिंसा अर्थात्‌ 
आए्म-हिंसा वन ज्ञाती है, जिसका फल जन्म मरणुरूप संसार 
असन्ष ही दे। जैसा मद्दाभारत ( १६८७ ) में कद्दा गया दै-- 

योध्न्यया सन्तसात्मानमन्यथा अतिपचते। 
कि तेन न क्रंत॑ पाप॑ चौरेशात्मापद्ारिणा ॥ 

जो पुदघ अकर्ता अभोक्ता अपने आत्मको कर्ता-भोक्तारूप 
ले भदण करता है, डस श्ात्माको छुरानेवाले चोरके द्वारा फ्या 
पाप घह्दी किया गया ! अर्थात्‌ मायाके प्रबादमें पड़ा हुआ वह 
खभी प्रापोका पावर हो सकता है।' यही आशय ईशाबास्योप- 
सिपदुके तीसरे मत्तर्मे स्पए किया गया है। परन्तु उस ऊँची उष्टि 

* परनजाकर्यहॉपर तो प्रसंस केवल पीडायलित अर्डिसाका ही दे। 
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यथामति अ््विंसाका खरूप चरणन किया गया। अब हर्मे 
इसौीके आंधारपर महाभारतमें वरुव की गई' घटनाओंपर विचार 
फरना चाहिये। थोड़ी देरके लिये मान लिया जाय फि थे घटनाएँ 
अधदित हैं, परन्तु कल्पना कीजिये कि यदि प्रकृतिराज्यरँ थे 
घटनाएँ ज्यों-की-स्यों व्यावद्वारिकरूपसे घटित हों, तो ऐसी अब- 
स्थामे देबी-विधान घर्सके लिये क्‍या मार्ग खोलता है? महाभारत 
के 'त्तान्तसे स्पष्ट है कि पाणडबॉकी शुरूसे द्वी सत्यपरायण 
धार्मिक चुत्ति और उनके बल तथा ऐश्व्येको देखकर फोरघोंके 
हेदयोंमे जन्मले ही उनके प्रति तीघ्र ईर्ष्या और द्वेषकी अप्नि भड़- 
कलसे लगी थी । इतता ही नहीं, बल्कि उन्होंने उस ईर्ष्या और 
द्लेषको उनपर व्यावद्यारिकरूपसे वर्तनेमे फोई कसर उठा न सकी 
आऔर अपनी दुषताका पूर्ण परिचय दिया | डधर पाएडवोने सत्य 
आर क्षमाकी क्सौटीपर पूरा उतसनेमे कोई कसर न छोड़ी । 
किसी भी इतिदासमें कौरवों-जैसी डुएता तथा पाएडबों-जैसी 
खुहदंता और क्षम्राका इष्टान्त नहीं सिलवा | भीमसेनको इला- 
: दल विष_देना, सभी पाणएडवॉको लाक्षाणदर्मे जलानेकी अमली 
'चेश करना, द्रौपदीको भरी सभामें भपञ्न करनेमें कुछ उठा न 
रखना, धतवासमें द्रीपदीपर बलात्कार करना--ये सब ऐसी भीषण 
घटनाएँ हैं' ज्ञो मुस्दे-से-मुरदेमे भी आग पेदा कर देती हैं | यद्यपि 
कुछ समय पदले यहाँ बड़ी भयातक घटनाएँ” दृष्टि और करोे- 
- पोचर हुई हैं, परन्तु कद्दना चाहिये कि ये भी डन घटनाओंकी 
घुलना नद्दों कर सकतों। एक नपुंसक-से-नपुंसक भी जीवा हुआ 
रहकर अपनी आऑँखोंसे अपनी स्थीका पेसा भयानक अपमान 
देख नहीं खकता, फिर उन सर्वेसमर्थे पायडबोंका तो कइना दी 
३, यहाँ भारत व पाकिस्तानके विभाजनके फलस्वरूप हिन्दु-सस्लिम जातीय 
बिप्लयसे संकेते किया गया है । 
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क्या? इसपर भी उसके सब अपराधोंको भूलकर उत्त घर्मवीर 
पाएडबॉन कौरवोंले सन्धि करनेमें कोई कमी न छोड़ी । यद्ोतक 
कि खयं श्रीकृष्ण दूत बनकर गये और खब राज्याथिकार छोड़ 
कर पॉँचों भाधयोंके लिये केवल पॉच आमोंको मॉगनेपर उतर 
आये | परन्तु उबरले वत्तर यही मिलता दै कि सईकी नौकसे 
जितनी भूमि,छिदद सकती है, उतनी भी नहीं, पॉच ग्राम तो कैले 
मग्रवानका अपसान और उचको जेलमे डालनेकी चेश्टा तो मुफ्त 
में। झब बतलाना चाहिये कि ये खब घटताएँ उपस्थित होनेपर 
धर्सेपणयण क्षत्रिय-चीर पाएडवॉका और क्‍या कतेव्य शेष रद 
सकता था ? ञ्र धर्मिरूपी फणटकोंले प्रृथ्यीको भरपूर छोड़कर 
ओर अपने ज्षत्रिय-धर्सको नमस्कार करके 'श्रेयो मोकतुं भेदयम- 
पीद लोके' ( अर्थात्‌ कस्थियोंकों रणमें मार्नेकी अपेक्षा इमारे 
लिये इस लोकमें भिन्षावृत्ति दी श्रेयस्कर दे ), क्‍या यही उनका 
अर्से दो सकता था? ऐसा करके क्‍या संसासके लिये यद्दी 
अज्ञुकरणीय उदाहरण छोड़ जाना चाहिये था कि_वुस जिसकी 
_लाडी उस्ीकी भेस | घ्॒म ! घर्म ॥ यह तो पुकारनेके लिये ही. 
कै, ज्ञय तो अधर्मकी ली है! पागडव जीवनभर पिटे, मार 
खायी, भरी सभाम स्थीकों नंगी काया? वनवास भोगा और 
>अन्ततः भित्ताके छुकड़े ही खाने पड़े। धर्म कोई जीती-जागंती, 
चीज़ होता ती उनकी रक्ता करता 
धर्स-शुद्धके सम्मुख जैसा अजुचके चित्तमें मोद् उत्पन्न हुआ 
था; फ्या उसको कुद्स्वियोंके मोहखे अपने ज्षात्र-धर्सको तिला- 
खजलि देकर और गाणएडीव घज्ञुपका तिसस्कार करके, जिन कुडु-, 
म्बियोंसे अपमान मिला था, उन्होंके चरखोमें गिसकर डन्दकि 
अनादरके कुकड़ोंसे अपना पेट पालना चाहिये था १ धर्म तो 
चाहता है बलि संलार और संखार-संस्वन्धोंकीघर्सेका तो 
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आश्रह है' कि इस लोककों परलोकपर स्यौछावर किया जाय । 
अर्थात्‌ जब इस लोक और परलोककी "मुठभेड़ दो, तथ इस 
लोक ( संसाएः-सम्बन्ध ) को परलोकपर बलि चढ़ा देना दी चर्म 
है, नकि परलोकको इस लॉकपर | संसार-सम्बन्ध तो इस 
ज्लोकतक ही हैं, खो भी आल खुली रहनेतक ही। स्वपरमे भी 
थे तो साथ नहीं देते, फिर पसलोकमे तो क्‍या ? परन्तु धर्म 
का सस्वस्ध तो फया इहलोक, क्‍या पंस्लोक, तीनों अवस्था, 
तीचों शरीर तथा पाँचों कोश--सबके साथ दै। फेयोंकि से 
अबस्था, शरीर और कोश तथा सब संयोग-वियोगजन्य छुज- 
. छु.खादि केबल घर्सके अधीन ही ज्ञीबको प्राप्त होते/हैं । इसी 
कारण धर्सके निमित्त गोपियोंने पतियोंका, भहावने पिताक७ 
विभीषणते आता, परशुरामने माताका अनादर किया और 
चे खब चेषाएँ थर्सरूप ही सिद्ध हुईं। पायडबोॉके जिये अब दो 
ही मारने क्‍्य रदूुते थे, तीसरा तो कोद शेष रदता द्वी नहीं था 
कि था तो वे धर्मयुद्धेक लिये कटिवद् दोते, या जश्नलका रास्ता 
पुकड़ते | अब विचारसा चाहिये.कि जहुलका रास्ता पकड़कर बे 
- किसका क्षेय कर पाते-अपला, फोरबोंका, अथवा खंखारका 4 
कहना पड़ेगा कि किसीका भी नहों। पापीका बंध डखके अपने 
लिये और खंसास्के लिये श्रेय दे, जिससे वद स्वयं पार्पोसे छ््टे 
और संसार उसके आधात और उसके मार्यका अछधत्ण करें 
से छुरचिंत हो, जैस! यह विषय संक्षेपसे पीछे कद्दा जा छुका 
है.। इस घकार जबकि युद्धके द्वार कौस्ब तथा संखार दोचोंका 
श्रेय है, तब संसार-सस्वन्धोंका अनादर करके धर्मकी मस्तक 
पर धारण करनेमें पाएडवोंका तो श्रेय दे ही । सार्थेश, प्रक्ृति- 
इाज्यमें कौस्वोंकी दु क्रियाओंकी भ्तिक्रिया इसके ज़िंदा और 
कुछ नहीं बद सकती थी कि प्रकृति सशत्न उसके विरुद्ध लड़ी 
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हो और पाएडव उसके यन्त्र वनकर स्टहें । 

इससे स्पए्ट है कि प्रकृतिराज्यमें परिस्थितियंकि देस-फेरसे 
धार्मिक व्यवद्यास्मे भी परिवर्तन होना निश्वित दे |“धर्सका 
कोई एक ही अड् सघपर सदा लागू रखना भारी भूत्र है और 
इसे सड्गचित चनाता है| घर्सका एक दी अड्ग एक व्य 
लिये घर्मरूप हो सकता है, तो दूसरेके लिये अधर्म तथा उसी 
च्यक्तिके लिये एक अवस्थामं जो धर्स हो सकता है, दूसरी 
अबस्थाके प्राप्त दोनेपर वही उसके लिये अ्रधर्स वन सकदा है 
अर्थात्‌ न्ाह्मणके लिये जो धर्स है, बह क्षत्रियके लिये अधर्म 
तथा एक व्यक्तिके लिये ग्रहस्थमें जो धर्स दे, संन्‍्यासमें उसके 
किये वही अधर्म हो सकता है। धर्मकी ऐसी जटिल समस्याओं 
का व्याबहारिक शोध सभिकालकर सामने रख देना, यही 
महाभास्तका गौरव है ! माना, अर्दिसा धर्म है, परन्तु 
परिस्थितिके द्वेर-फेर्से चद अर्टिसा भ्री अधसेरूप घन सकती 
है। यदि अर्दिसासे सत्यकी दिंसा होती दो तो वह्व कदापि धर्म 
चदीं हो सकती | इसी मियमके अनुसार महाभारतकी घढ- 
नाश्रोंका परिणाम, चाहे वे कल्पित हों या ऐतिहासिक, जब 
एकमाञ्न युद्ध ही हो सकता है, तव “अहिंसा किसी भी शात्र 
को मान्य नहों हो सकती' इस हेतुकी किली प्रकार सिद्धि नहीं 
चन पड़ती | और जब हेतु ही श्रमरूप सिद्ध हुआ, तब महा 
भारतकी घटनाएँ, गीतोक्त युद्ध तथा गीताके कृष्ण काल्पतिक 
हैं? यह अज॒ुमाव अथवा अर्थापत्ति इसी प्रकार खत. ही भ्रमरूप 
हो जाते हें, जिस प्रकार दूर देशमें घूलिपटलम धुप्तके अमले 
वहां अश्विका अथुमान-ब्ञान अमरूप ही रहता है । 

सारांश, 'महाभाप्तकी घटनाएँ, गौतोक्त युद्ध तथा भीताके 
कृष्ण कल्पित हैं'-यद्द वात न शत्यक्ष-प्रमाणले दी प्रमाणित 
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डो खकती दे, न आगम-प्रमाणसे और न अज्ञमान-प्रमाणसे 
ही। बल्कि आयम व अज्ञमान-प्रमाणसे तो थे ऐतिद्ासिक और 
ज्यावदारिक सत्य दी प्रमाणित होते हैं | पेसी अवस्थामें इनको 
'कल्पित मानना, यह मान्यता भी बलात्कास्खे कल्पित दी रह 
- जाती दे । इसके सिदा इनके फल्पित माननेसे महाभारत 
घर्म-मार्ग-दर्शनमें चेजानका पुतलामात्र रद जाता दै तथा गीतोप- 
चेश अ्रद्धायोग्य नहों रहता ओर फिर दन्द्-युद्धकी सफलता भी 
नहीं प्हती--इल्पदि दोप और सुफ़्तमें स्तिर्पर सवार दो जाते हैं.। 
इस धकार जबकि उधर थुद्धके शह्नः वजनेकी वैयारियोँ दी 

ही) रही थीं, तथ इधर इसी अवसरपर भगवान्‌ ओऔरीव्यासजी 
इस्तिनापुर आये । और उन्होंने छुतराप्ट्रके मन्‍्त्री सलयको ऐसी 
दिव्य इष्ति प्रदान कर दी, जिससे बह युद्धमें गुप्त अथवा प्रकट, 
पिनमें वा रात्रिममं जो कुछ भी दो बह सब वहां बेठा हुआ ही 
देख सके तथा इस प्रकार वह युद्धका सब छुृत्तान्त घुतसाष्ट्रफो 
खुना सके | जब ऐसी दिव्य दृष्टि देकर श्रीव्यासजी चले गये, 
तब घुतराष्ट्र खश्लयके ध्रति घोला-- 
५. दल्लकीिलनन। *नननवनलान 
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चुदाम्मपोह्त अजमेर से मा 
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,_ औीपर्मात्मने नमः 
2 हक 
अखसडगबरह्नांता 
प्रथमोष्प्याय 
च्रृतयष्ट्र डबाव | 
घर्मचषेत्रे कुरुचेत्रे समवेता युझुत्सवः । 
साप्तकाः पाएडचाब्रैव किमकुबेत संजय ॥१॥ 
चूतराष्ट्र बोला-हे संजय ! घर्मभूमि कुरुक्षेत्र युद्धकी 
इच्छासे एकत्रित हुए मेरे और पाणडुके पु्रोति क्या किया १ 
संजय डवाच 
हृष्घा तु पाएडबानीक व्यूढं हुर्योधनस्तदा ) 
आतचार्यश्षुपत््नम्य राजा वचनमत्रवीत्‌ ॥९॥ 
इसपर संजय योल--उस समय राज[ हुर्योधनने पाएडवों 
की खेनाको व्यूहस्चनायुक्त देखकर और द्रोणाचार्यके( समीप 
ज्ञाकर यद्द घचत कद्दा-- * 
पश्यैतां पाणड्पुत्नाणामाचार्य महतती चशूम्‌ | 
च्यूढां द्ुपदपुन्नेण तब शिष्येश घीमता॥र॥ 
है आचार्य! आपके घुद्धिमान शिष्य द्रुपदपु्त घट युज्नदाराः 
ड्यूदकाप्णचित पाणडुघुओंकी इस बड़ी भारी खेनाको देखिये । 
अत्र शूरा महेप्वासा सीसाशनसमा युधि । 
युबुंघानों बिराद्य दुपदओ महारया ॥श॥ 
भृकेतुथेकितानः काशिराजश्व वीयेबार्‌ | 
पुरुनित्वन्तिभोजथ शैब्यथ नखुद्नवा ॥१॥ 
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युधामन्युश्व॒ विक्रान्त उत्तमौजाथ वीपबान । 
सौभहो द्रौपदेयाथ सभे एवं महास्थाः ॥8 
इस खेलामें भीम व आशुनके समान पढ़ेनचड़े धनुपोंवाले वहुत- 
से शूश्बीर हैं, जेले सात्यक्नी और विराट तथा महास्थी राजा 
डुपद, जुष्केठ, चेकितान तथा चन्नचान, काशीराज, प्रुरुकित, 
कुम्तिभोञ और महुप्योर्फ श्रेष्ठ शैव्य तथा पराक्षरी चुधामस्यु, 
चलचान उत्तसीजा, छुमद्राएुद अभिमन्यु और द्ोपदीके पॉच 
पुत्र, ये सभी महार्थी हैं. । 
अस्माक् तु विशिष्टा ये तान्निवोध द्विजोत्तम । 
- .. नायक्ना सम सैन्यस्य संहाये तान्थ्वीमि ते 90 
हे ब्राह्मणश्रेष्ठ ! हमारे पत्तमेँ भी जो प्रधान हैं उतको आप 
समझ लीजिये, आपकी चेताबनीके लिये मेरी सेनाके जो-डो सेना- 
पहि हैं उनको मैं श्यापसे कद्दता हैं 
अबान्वीष्णण कर्ण कृपण समितिनयः । 
बिकर्णथ सोमदत्तिस्वय 
अश्वत्वामा अ सोमदत्तिस्तवेव च॑ ॥<)॥ 
प्रिथम् तो खर्य] आप ही और मीप्म-पितामह तथा कणेनजीर 
स्ंआम-चिजयी कृपाचार्य तथा चैसे ही अश्वत्थामा विकर्य और 
सीमदत्तका पुत्र सूरिञ्रवा । 
अन्ये च बहबः शरा मदयें त्यक्तजोबिवाः । 
नानाशसप्रहरणाः सर्वे चुद्धक्शारदा३ ॥8॥ 
[इसी पक्कार] अनेक प्रकासके शस्जों ले युक्त और मी वहु॒त-्खे 
शरवीर हैं, जिन्दोंने मेरे लिये जीबनकी आशा त्याग दी है ऋौर 
.. बे सभी युद्मे चतुर हैं । 
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अपयोप्त तदस्माऊं बल भीष्मामिरण्तितम्‌ | 
पर्याप्तलिदमेतेपां बल भीमाभिरक्षितप्‌ ॥|१०॥ 
इमारो धद्ट सेना भीष्मपितामइछाण रक्षित सब प्रकारसे 
अजेय है' ओर भीमद्वाण रक्षित इत लोगोंकी यदद सेन! जीतनेगे 
छुगम है। 
अयनेपु च सर्वेषु यरथामागभवस्थिताः । 
भीष्ममेवामिरदवन्तु भवन्तः सर्द एवं हि ॥११॥ 
[इसलिये] ली मोचोपर अपनी-अपनी अगढ स्थित रहते 
हुए आप लोग सव-के-सब दी निस्‍लस्देह भीष्मपितामहत्ती ही 
सब श्रोरसे रक्षा करें। 
तस्य संजनयन्हष कुरुपृद्र पितांमह+ | 
सिंहनाद पिनद्योवेः शह्ढ द्मौअतापवान्‌ ॥९२॥ 

' [संजय घूतराष्ट्रसे कद्दता दे कि इस गकार द्रोशाचार्यके 
प्रति दुर्योधनके चचनोंकों सुनकर ] कौरबोर्म बुद्ध मतापी 
भीष्मपितामहने उस (दु्योधनोके (दवा) धर्ष उत्पन्न करते हुए 
उच्च स्वस्से सिंदनादके समान गरजकर शहद बजाया। 

ततः शह्दाश्न॒ ओेपैथ पणवानकगोग्रुखाः । 
सहसैवास्यहन्यन्त स शब्दस्तुमुलो&्मवत्त ॥ १ ३॥ 
तदूनन्‍्तर शह्ु और मगारे तथा ढोल, सदक और चुर्सिद्यादि 
(बाज) एक साथ दी बजे, (उनका) बह शब्द बड़ा सर्यकर हुआ | 
ठत्ः श्रेतैहयैयुक्ते महति स्थन्दने स्थितो । 
माधव: पएएडब्रैव दिव्यो शहद प्रदष्मतु: ॥१०॥ 
तत्पश्थात्‌ सकेद घोड़ोंसे युक्त विशाल रचमें चेठे हुए भीकृष्य 
और अजैननेसी (अपने-अपने) दिव्य शह्दोंकों ब्या 
७ 
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पाक्चजन्यं हपीकेशों देददच धनक्लयः । 
पौण्ड दत्मी महाश्डं मीमकर्मा बृकोदर। ॥१५॥ 
ओकछूष्णने पास्वेजत्य ( नामक ), अर्जुनने ठेबदत्त ( नामक ) 
तथा भयात्रक कर्मबाले भीमसेनमे पौदड़ ( चामक ) महाशह्वः 
बजाया । 
अनन्तविजय राजा कुन्वीपुत्रो युधेष्टिर: । 
सकुल्ः सहदेवश्॒ सुघोपमणिपृष्पकी ॥१६॥ 
कुस्तीपुत्न राजा युधिप्ठिस्ते अमत्तविज्यण ( चामक ) और 
जकुले व सहदेबने खुघोप व मशणिपुष्पफ (नामवाले शहू) वज्ञाये | 
काश्यश्र परमेष्वास) शिखणडी च महारथः ) 
धरष्टुन्नो विराट्य सात्यकिश्रापराजितः ॥१७॥ 
हुपदो द्रौपदेयाथ स्ेशः पृथिवीपते। 
सौमद्रय महावाहुः श्ान्दध्छु! प्रथकप्यकू ॥ १८॥ 
[ठथएं है राजन | श्ेष्ठ धद्॒पवाले काशिशज्ञ और मद्दास्थी 
शिखगडी, घष्युम्न तथा बजा घिराट और अजेय सात्यक्ति तथा 
राजा द्रपद और द्रीपदीके पॉचों पुध्च और पड़ी मुजावाले खुभ- 
झापुज असिप्तस्थु, इत सबसे (अपने-अपने) मिश्ष-नमष्त शझ्ज वजाये। 
स धोषो धावराष्रणां हृदयानि पज्यदास्यत्‌ | 
नमग्र पथिवीं चेव तुमुलो व्यजुनादयन्‌ ॥१&॥ 
उजल्च भयानक शब्दने पृथ्वी व आाकाशको भी शब्दायमान 
करते हुए श्ववराष्ट्रके पुत्रोके हृदयोंको बिदीरी कर दिया। 
अथ व्यवस्थितान्दय्त्ा धातराष्ट्रन्कपिष्वज। 
प्रवृत्ते शख्संपाते घन्ुरुधम्य पाण्डबः ॥२०॥ 


अ्रथमोष्ध्याय घट 


























: हपीकेश तदा वक्‍यप्रिदमाह महीपते। 
सेनयोरुमयोर्म ध्ये रथ स्थापय मेज्च्युत ॥२१॥ 
. है राजन | तद्नन्तर घुठराष्कर-पुत्रोंको खड़ा हुआ देखफर 
कंपिध्वज अज्जुनने श्र चलनेकी अल्वुत्तिके समय घद्दुप उठाकर 
तब हृथीकेश श्रीकृष्णणते यह चचन कहा--“हे अच्चुत ! भेरे 
श्थको दोनों सेनाओंके बीचमें खड़र कीजिये । 
याबदेतान्निरीक्षे*ह योद्धुकामानवस्थितान्‌ । 
कैमैया सह योद्धव्यमस्मिन्रसमुच्ममे ॥९श॥ 
“ताकि मैं इन थुद्धको कामनासे खड़े हुओंको भल्ती प्रकार 
देख लूँ, कि इस युद्रूप व्यापारमें मुझे किननफिनके साथ युद्ध 
करना थोग्य है । 
योत्त्यमानानवेक्षे5ईं य एलेड्त्र समागता। । 
घा्राष्ट्रस्म दुबुद्धेयुद्धे प्रियचिकीपव३ ॥२३॥ 
[आर] दुए चुद्धि हुर्येध्ितका खुद्धमेँ प्रिय फरनेकी इच्चासे 
ज्ञो-ज्नो थे राजञालोग इस सेनामें एकत्रित हुए हैं, (उन) युद्ध 
करनेवालोंको मैं देखूँगा ।* 
सञ्जय उबाच 
एचग्क्तो' हपीकेशों शुडाकेशेन भारत । 
सेनयोरुभयोर्भध्ये स्थापपित्वा सथोत्तमम ॥२४|॥ 
भीष्मद्रोणप्रशुखतः सरवेपां च महेक्षितास । ह 
उदाच पार्य पाश्येतात्समत्रेतान्कुरानिंते |[२४॥ * 
सम्भय घोला--हे घुत्तराष्ट्र | हृषीकेश (भगवान श्रीकृष्ण)ने 
अर्जुनद्वारा ऐस्प कहे जानेपर दोनों सेताओंके मध्यमें भीष्म व 
द्वोयाचार्यके सामने तथा और सभी याजाओंके सम्सुख उचमस 
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रथकों खड़ा करके कहा--' हे पार्य ! इन एकजित हुए कौरवों 
को तुम देखो ।” 

सत्रापश्यत्स्थितान्पाथ। पितृनय पितामहान्‌ 

आचायोन्मातुलान्धातन्पुत्नान्पीत्रान्सखीस्तवा ॥२६॥ 

खशुरान्सुहृदअव सेनयोरुभयोरपि । 

तान्समीक्ष्य स कौन्तेयः सवीन्त्रन्धूनवस्थितान्‌ || २७॥ 

कृपया परयाविष्टो विषीदक्षिदमत्रवीत्‌ । 

हृश्वेस स्जन कृष्ण सुयुत्मु समुपस्थितम )|रे८ा। 

सीदन्ति सम्न गात्राणिं मु्खं च परिशुष्यति । 

वेपशुश्च॒ शरीरे में रोमहर्पथ जायते ॥२६॥ 

उसके उपरास्त अर्जुनने चहों दोनों ही सेसाश्ोंमें पितारे 

भाश्यों, पितामहों, आचार्यों, मा्मों, भाश्यों, पुओों, पोचों तथा 
मिन्नों, श्यशुरों और सुछदोकों भी खड़े हुए टेखा। बह झुन्तीपुश्र 
अ्जुन उत्त खड़े हुए सम्पूर्ण बन्छुओंको देखकर अत्यन्त करुणासे 
युक्त हुआ ओर शोक करत हुआ यह वोला--“हे रूष्ण । युद्ध 
की 5च्छासे चड़े हुए इस स्वजन-समुदायकों देखकर मेरे अन्न 
शिधिल हुए. जाते हैं और मुख सूखा जाता हे तथा मेरे शरीरखें 
कम्प एवं रोमाञ् होता द्वै 

भाएडीव संसवे हस्तात््वक्चेव परिदद्यते । 

न च्‌ शक्रोम्यबस्थातुं अ्मतीव च मे मनः [३०॥ 

भृद्था] गारडीव (धतुप) हाथसे छूटा जाता है झर त्वचा 

भी बहुत जलती दै तथा मेरा मन अ्रमित-सा हो गहा है और मैं 
खड़ा रुदनेको भी समये नहीं हैँ । 


प्रथमोषध्याय धरर्‌ 

















निमित्तानि च पंश्याति विपरीतानि केशव । 
ने च॒ श्रेयोह्लुपश्यामि इला खजनमाहये ॥३१॥ 
“है. केशव ! झुझे लक्षण भी विपरीत (ही) दष्ट आ रहे हैं, 


(क्योंकि) थुद्धमं अपने स्वजञनोंको मारकर मैं कोई कंल्योण नहीं 
देखता हूँ। 


नकाईचे दिजय॑ कृष्ण न च राज्य सुखानि च। 
किं; नो राज्येन गोविन्द कि भोगैजीबितेन वा || रे?॥ 
/ इसलिये | हे कृष्ण ! न मैं बिजयको चाहता हूँ; म राज्य 
और न खुखोंको ही। हे मोविन्द ! हमें राज्यले, भोगोंले अथवा 
जीवनसे भी फ्या (प्रयोजन है) ? 
येपामर्थेकाहूित नो राज्यं भोगाः सुखानि च। 
तइमेथ्वस्थिता युद्धे आणास्त्यक्खा धनानि च॥३३॥ 
क्योंकि] जिनके लिये हमें राज्य, भोग एवं खुख वाब्छित 
हैं, वे ही तो ये सब प्राण व धवादिकी आशाका परित्याग 
करके युद्धके लिये उपस्थित हो गये हैं. । 
आचायोः प्तिरः पुत्रास्तयैद चर पितामद्ाः ! 
मातुला! श्वशुराः पौता; श्यालाः सम्वन्धिनेस्तवा ॥ २९॥ 
'ृञ्र्थात्‌] शुरुलन, ताऊनचाबे, लड़के ओर तेसे ही दादेः 
मे, श्वश्रे, पोते, स्याले तथा ( और सी ) सम्बन्धी ज्ोग दैं। 
एवान्र इन्तुमिच्छामि प्तोडपे मंधुस्तदन। 
, अपि जैलोक्यराज्यस्थ द्ेतोः कि छु महीकृवे ॥३१॥ 
४ इसलिये ] दे मधुख्दन ! तीन लोकके शज्यके लिये 
भी मैं इन सबको मासनेको इच्छा नहों करता हैं; चाहे ये मुझे 
मार भी देखें, फिर पृच्वीके लिये तो कद्दता हो क्या दे 





घ२२ भीता-उर्पण 











मिहत्य धार्तराष्ट्रान! का प्रीतिः स्णज्नादन | 
पापमेबाशयेदस्मान्हत्मैठानाततायिनः ॥३६॥ 
"हे जनादूत । धृतराष्ट्रके पुन्नोोकों मारकर छर्म क्‍या खुशी 
होगी, (धदिक) इन आततवाधियोंकी मारकर तो हमें पाप दी लगेगा। 
तस्मान्नाही वयं हन्तुं धातराष्ट्रन्सवान्धवान्‌ । 
खज्ननं हि कय हत्वा सुखिनः स्थाम माधव ॥रे७ा 
“इसलिये हे माधत्र! अपने चान्धव च्र॒तराष्ड्र-पुओंफो मासनेके 
लिये हम योग्य नहों हैं, (क्योंकि) अपने कुडुस्थकों दी मारकर 
हम कैसे खख्री होंगे 
यद्यप्पेते न पश्यन्ति लोभोपडतचेतस! 
क्त्नक्षयक्रत दोष मपिन्रद्रोहे च पात्र |रेणाी 
“यद्यपि लोभसे भ्रष्ट चित्त ये लोग कुलके नाश फरनेमें जो दोप 
दि तथा मित्रोंके साथ दोह करतेमे जो पाप है, उनको यहीं देखते हैं) 
कर्थ ने ज्ञेयमस्मामिः पापादस्मात्रिवर्तितुम्‌ | 
कुलब यकृत. दोप॑ अपश्यद्धिननादन ॥३६॥ 
“त्थापि] हे जनादन | कुलमे ज्ञय करतेमें जो दोप है, 


डससो जआनते हुए हमको भी उस पपसे अपनेफो वचानेके लिये 
क्रयोंकर विचार न करना चाहिये 


कुलक्षये प्रशश्यन्ति कुलधमीः सनातनाः 

धर्म नप्टे कुल क्त्स्नमभर्मो$भिभवत्युत ॥|१०॥॥ 

#क्योंफि]ु कछुलके नाश होनेले कुलके सवातन धर्म न हो 
जाते हैं और धर्मक नाश दोने पर सम्पूर्ण कुल अथसे से दब जाता दै.। 

अधर्माभिभ्वात्कृष्ण प्रदुष्यान्त कुलख्नियः 

ख्रीपु दुष्टास वाष्णेय जायते वर्णुसकरः ॥४१॥ 


प्रथमोडध्याय घ्श्३्‌ 




















फिर] हे कृष्ण |! अघर्सके अधिक बढ़ जानेले कुलकी 
हियाँ दूषित हो ज्ञाती -हैं और हे बाप्णुँय ! दुष स्तियोंमे बणे- 
संकर ( प्रज्ञा ) उत्पन्न होती है। 
संकरो नरकायैब कुलाप्नानां कुलस्प च । 
पतन्ति पित्तरो बेषां छुप्तंपिएडोदकक्रिया! ॥४श॥ 
'पृऔर बह] बर्णेलंकर उच कुलधातियोंकों और कुल्नको 
नण्कमें डालनेबाला ही होता है| तथा पिण्ड व जलादि क्रियाके 
लोप द्वो ज्ञनेसे इनके पितर भी गिर जाते हैं। 
दोषैरेतः कुलप्तानां. वर्णसंकरकारेः । 
उत्साचन्ते जातिधमी। कुलधर्माथ शाश्वताः ॥8३॥| - 
"प्‌ फिर ] इच बर्णुसंकरकारक दोपोंसे कुलघातियोंके सना- 
तन ज्ञातिधर्म व ऋुषधर्म नए हो जाते हैं। 
उत्सनक्ुलधमोणां मलुष्याणां जनार्दन । 
नरकेश्नेयत॑ बातों. भवतीत्यचुश॒श्ुम .॥०४॥ 
“ृओऔर) हे ज्नादव | जिनके कुलधर्स नए हुए हैं, ऐसे मनुष्यों 
का अनन्त क्षालतक नरक्रमें बाल दोता है, ऐसा हमने खुना दे। 
अहो परत महत्वाप॑ कर्तुं व्यवसिता वयम्‌ | 
यद्वाज्यसुखलोमेन इन्तुं खजनमुथता। ॥8४॥ 
+श्रद्दो ! शोक है कि दस लोग महान पाप कस्तेकों तैयार 
हुए हैं, जोकि शाज्युसुखके लोससे अपने छुलकों ही मास्लेफे 
लिये उद्यत हो गये हैं। - 
यदि म्रामप्रतोकार्मशर्त्र शस्धपाणया, ४. 
भारराष्ट्रा रणे हन्युस्तन्से छेमतर मवेत्‌ [85॥ 
धूप जो ऐेखा मद्दान पाप कसनेको उच्चत हुआ हैं ऐसी अवस्था, 
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में झुक शल्रय्दित एव बदला न उनेदालेको भी यदि शल्रतारी, शुद्नरहित एवं चटला न लेनेवालेको भी यदि शल्रधारी 
घुतराष्ट्रके पुत्र स्ण॒मे मार टेवे, तो मेर अति कल्याण दोगा।” 
सझूय उचाच 
एचमुक्‍्लाईनः संख्ये स्थोपस्थ उपाविशत्‌ । 
विसुज्य सशर चाप शोइसंविम्मानस। ॥९७॥ 
सजञ्नय बोला--शोकसे उद्धिप्त मनवाला अज्जुन शणसूमिमें 

इस प्रकार कहकर कर बाणसहित धनुषको त्यागकर स्थके 
पिछले भागमें जा बैठा । 
३४ तत्सद्ति श्रीमक्गबद्गीतालूपनिपत्खु तक्मधिद्यायां थोगशाख्तर 
श्रीकृष्णाजुवसस्वादे अज्ुलविषादयोगो ताम्र प्रथमोघ्याय ॥१॥ 


ओमद्धयवद्गीतारूपी डपनिप्ट एवं अ्ह्मबिद्यार्प योगशाह्म- 
विययक 'ओयमेश्वरानन्दी अनुभवार्थदीपक” भाषा-भाष्यमें 
ओक्षष्णाज्ञुनसंबादरूप 'अज्जुनविषादयोग' नामक पद्दला 
अध्याय समाप्त इझा ॥ १॥ 














प्रथम्त अध्यायका स्पष्टीकरण 

मयस धध्याय विषय-प्रदेशरूप है, क्यो सीसाके सदुपदेशका सुखब- 

सर कैसे प्राप्त हुआ १ जिस प्रकार सगौरयने अ्धिसौतिक सझः पृष्दीपर 

क्ाकर एजा सगरके साठ हज़ार पुलोंका उद्धार किया था, इसी प्रकार 

अर्जुन सीतारूपी भ्रप्याक्तनात्रा भूतलपर लाकर पथ्बो साताके असख्य 

जुब्नोंका उद्धार करनेसे केसे समर्य हुआ ? «यही इस अध्यायमें निरूपण 
किया ग्रया है ) 

जब कौरवों तथा पायडवोकी सेचा कुर्केत्रकझे मैदानमें युद्धके लिये 

'एकग्रित होगे, उब महर्षि वेदव्यःखजी इस्तिमाएुस्सें उतराष्ट्रके पास आये 

_ कहा कि यदि तुमको संग्रामका कौतुऋ देखनेकी इच्छा हो तो इस 


अधमोड्च्वाय घर 


तुमको दिव्य-नेश्न अदान किये देते हैं, जिससे तुम यहाँ बैठे हुए दी इस युद्ध 
को प्रत्यक्ष देख सकोगे । अतराष्ट्रने हाथ जोढ़कर आर्थना की-- भगवत्‌ ! 
जया दुर्योधनादि और क्या युधिप्िरादि दोनों मेरी ही संतान हैं, इसलिये अपनी 
ही ऑँज़ोंसे अपनी ही सन्‍्तानका बध देखनेको में समर्य नहीं हूँ । यढ़ि 
आप हृपा करें तो मेरे मंत्री सभयको दि्य-नेन्न प्रदान कर दीजिये | यह 
स्वयं अत्यक्ष-्रमाणसे युद्धको देखता छुआ सुमेः शब्द-प्रसाणसे उसका बृत्तान्त 
छुनाता रहेगा ।? भगवान्‌ वेदन्यासजीने उसको प्रार्थनाको स्वीकार किया 
भौर सकअयको दिव्य-सेत्र मदाल करके चले गये ( झब सजय हस्तिनापुरमें 
बैठा हुआ झुदूका सब कौतुक अपने नेत्रोंसे अत्यक्ष देखकर उतराष्ट्रके प्रति 
उसका घर्णन करता है। 
उत्तराष्ट्रने पूछा--“सक्षय “चर्म-भूमि कुरुकेन्नमें युद्धकी इ्चासे 
एकम्रित हुए मेरे और प्राणहुके पुन्नोने क्या किया १” कुरुफ्ेन्नम जाना तो युद्ध 
के निमित्त ही था और युद्ध द्वी करना था, फिर यह अश्न कि 'मेरे भौर 
पाण्डुके पुश्नोने क्या किया ?” असंगत जैसा है । तथापि यह शक्ष्ा भनमें' 
जलाकर कि सम्भव है धर्म-भूमि कुरुकेत्रमे जाकर सुमिका प्रभाव मेरे पु्नॉपर 
पढ़ गया हो, उन्होंने संसारकी असारताको जान परस्पर मर्नोसे वैमनस्थ 
परित्याग कर दिया हो, परस्पर पुक-दूसरेके गले लग गये हो। भौर थुद्धका 
अवध्तर ही प्राप्त न हुआ हो । ऐली शत सनमें लाकर तराष्टरका यह प्रश्न 
है, इलोलिये कुरुचेत्रके साथ 'धर्मतेत्र' विशेषण दिया गया दे । 
उत्तरमें सअयने छत्तराष्ट्से कहा कि उस सम्रय पाणडर्वेकी सेनाफो 

स्यूड-रचनाथुक्त देखकर दुर्योधन श्रीक्षोणशाचार्यके पास गया और बोला--- 
“आचार्य ! पाणडरवोकी इस विशाल सेनाको देखो, जिसको आपके घुद्धिमात्‌ 
शिष्य हुपदघुजने व्यूडरकार खब़ी की है?? ॥ और उस सेनाके सुख्य-मुश्य मद्दा- 
रथियेंकि नाम्र उनको सुनाये । “आपके घुद्धिमान्‌ शिष्य हुपदपुत्नने पाणदवों 
की सेनाको स्यूहाकारमे खब्ा किया है? यह णुक व्यंप वचन है, जिससे यह 
सूचित किया जा रहा है कि जो थुद्धू-विद्या आपले सीखी गई दे अब उसका: 
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अयोग आपपर ही किया जायगा | इससे श्रीद्धोणाचार्यके चित्त छोम 
उत्पज्ञ करने और पिछले वेर-भावको स्मस्ण करानेसे प्रयोजन है । सत्पश्नात 
छुर्योधनने अपनी सेनाके जो भ्रधान-प्रधान सेनापल्ति थे उनके नामोकी 
गणना करके उनको सुनाई और सेनापृतियाँर्मे सबसे पहले श्रीत्रोणाचार्मक्री 





(३) श्रीद्योणाचार्य तथा राजा दुपद वाजपनमे पररुपर सहपाडी थे । उस 
खमय हुप्द बाह्य करता था कि जब सुके राज्याधिकार प्राप्त होगा तो मैं झपको 
राज्यमाय दूँगा और हम दोनों परस्पर समान भावसे जीवन व्यतीत करेंगे। 
विद्याध्ययन समाप्त द्वोनेपर ह्ुुपदको राज्य मिल्ला | इधर द्रोणाचार्य शरत्यन्त 
निर्धन अवस्थामें जोवन व्यतीत करने लगे । एक समय मोणाचार्यका पुत्र 
झश्वव्थामा ऋषि-बालफ्रोंफो दूध पीता देखकर दूधरे छिये 'अपने घर भाकर 
होया । घरमें दूध न होनेके कारण पिताने चायलेंका माँ पानीसे सिज्ञाकर 
और दूधरूपसे पिलाकर उसे सन्तुष्ट किया, परन्तु आपसे दस च्यवहारसे उन्हें 
बहुष खेद हुआ | पुत्र स्नेध एव द्रियतासे दुखी हो वे राजा ह॒पदके पास धन- 
थाचनार्थ गये। राजा टुपदने राज्यमदले झपने वचनॉका पालल कपणेके 
बजाय श्रोव्रोणाचार्यका श्रत्यन्त अनाएर किय। ! इससे उनके चित्तसे हपदके 
अति क्रोवाध्ि भड़क उठी और उन्होंते कौरव-पाणडर्वॉंफो शख्-विधा सिसानी 
शुरू की। शख्व विद्या सम्त होनेपर श्रीदो शाचार्यने गुर दक्षियामें हु पदको पकद 
जानेकी आज्ञा दी, नव पाणउ्चोने उसफो जीतकर अर पकड़कर डनके थार 
हाज़िर किया भ्रौर आधा राज्य लेकर उन्होंने उसे छोड़ दिया। तब हुपदने 
अपने भनमें श्रीद्रोणाचार्यके बथका सकल्‍प कर और अपनेको 'पशक्त जान 
एक ऐसे यज्ञुका आरम्भ किया, जिससे उसे ड्ोखाचार्यको वध करतेवाला पुत्र 
आप्ष हो । इस यक्ञसे उश्युज्ञ उत्पत हुआ । उस शश्युजने प्ोशाचार्यसे हो 
शख्ब-विद्या सीसी और डनको अपना गुरु बनाया । चट्दी उएटयुज्ञ अब झी- 
जोणाचार्यसे विरोधी पञरको त्ेकर व पाणडकेंकी सेनाका मुख्य सेनापति वनकर 
खड़ा हुआ दे और श्रीवोणाचार्यके वघके लिये उद्यत है। इन सब चैर भावों 
को स्मरुण कराके ओोदोखाआयेको उत्तेजित करनेमे ही दुर्वोचनका साप्प्व है। 
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डी गणना की, इससे उनमें प्रमिंसाव जाग्रत्‌ करनेसे प्रयोजन है । फिए 
“हुर्याधलने आार्यको अत्ासन दिलाया कि हमारी खेना खबे प्रकारसे अ्रवेय 
है, जिलकी रक्षा करनेवाले श्रीभीकाजी हैं तथा पाणडवॉकी सेना, जिसकी 
रक्षा भीमह्वारा हो रही है, जीतने सुगम है । और शर्थना की, कि जाप 
सब अपने-अपने सोचोपर डटे हुए श्रीभीष्मजीकी अल्ली-साँति रकम करें । 

इस ग्रकार श्रीधषोणाचार्यके प्रति दुर्योधनके वर्चनॉकों सुमकर ओभोष्म- 
प्रितामहने दुर्योधनके हृदयमें हपे उत्पन् करते हुए सिंहनादके समान उच्च- 
स्वससे शक्ल बजाया | उसके साथ दी नगारे, दोल, रदेगादि सब एक साथ 
बजे और बढ़ शब्द बढ़ा मयक्षर हुआ । उसके उपराब्त भगवान्‌ भीकृष्ण, 
पौंचें पारडवों, दौपदीके पुत्रों और उनके पके अन्य राजांसे झपने-अपने 
'दिव्य शह्हूः बनाये, मिलुसे दुर्योधनाविके हृदय विदीर्फ हो गये और एथ्बी 
“एव श्राकाश गज उठे । * न 

तद्नम्तर दुर्वोधनादिको उप्ृश्यित देखकर अजैमने अपना धनुष उठाया 
और भगवानूसे कह कि मेरे रथको दोनों सेनाओंके बीचमें खा करिये, 
जिससे मैं देखें कि कौन-कौन युद्ुके लिये आये हैं ओर कित-कियके साथ 
झुफे शुद्ध करना है ! दुए बरद्धि ! दुर्ोधनका भला चाहनेके लिखे जो यहाँ 
आये हैं उनको मैं भज्ञी प्रकार देंखूँगा । 

इस प्रकार झ्ैनके कहनेपर भगवान्‌ उसके रथकों दोनों सेचाओके 
संध्या खड़ा करने बोले-- पार्थ ! इन इकट्ठे हुए कौरबोंकोी तुम 
देखो (” बह्ीं अडुनने ताऊ, चाचे, दादे, आचायें, सामे, भाई, पत्नी. पौत्रों, 
पत्रों एवं शशुरोंको ही दोनों सेनाओँमे ख़ग हुआ पेखा। झपुने उब समी 
बन्धुभौंको थुद्धमें खद़ा देखकर उसका हृदय अत्यन्त कहुणासे आच्छृदित 
हो गया भ्रौर वद्ध शोक करता हुआ बोला-- 

, “कृष्ण ! झुछ्के दिये उपस्थित इस अपने वास्धर्वोकों देखकर मेरे 
अर शिविल्र हुए जाते है, सुँह सूखा जाता है, शरीर कापायमार 
ता है और रोमात्न दो रहे हैं, ।थाएडीय हाथसे छूथ जाता है, 
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स्क्‍चा जबती दे और ने खड़ा रहनेकी भो पाम्रप्ये नहीं रखता । मेरा 
मत अमित्त हो रष्टा है कि में कैसा मारी अनयें करनेके लिये उपस्थित 
हुआ हैँ । केशव | मुझे तो क्षण विपरीत ही इृश्ट आ रहे हैं, में अपने 
ान्थर्वोकों सारकर झपना कोई कल्य/ण नहीं देखता । इसलिये प्रमो ! जा 
झुझे बिजयकी इच्छा है, न राज्यकी आकाज्ञा है भौर न मोग-सुजोंकी ही । 
गोधिन्द ] हभाय राज्यसे, भोगोंसे, 'प्रथवा जीनेसे भी क्या प्रधोजन सिद्ध 
होगा? ब्र्योक्ति जि स्वजनोछे साथ मिलकर राउव मोगादि सुम्बं को मोगनां 
था वे ही दो ये आचार्य, बेटे, पोते, दादे, भामे, च्रादि सब सम्बन्धी अपने 
प्रायोकी अगश्ाकों व्ययकर यहाँ चर द्वो यये हैं, फिर ये शमी राज्य-मोगादि 
आश्त हुए भो श्मसानके तुल्य शून्य ही होंगे । क्योंकि इल राज्य-भोगाविकों 
्य सुख तो इसोमे था कि 'अपने सब सम्बन्धियोंके साथ सिल़कर आनन्द 
क्षिया जाता, न यद्ध रि पामर पुरुषोंकी माँति इसको मारकर इनके ख़नसे 
सचे हुए हो सोस्ोंफो भोगा जाय | हरे ! हरे ॥ मधुसूदन । चाहे ये सुकूको, 
मार भी डालें, तो मी मैं तो अपने इन बात्थर्बोको भारवेकी उच्छा नहों' 
श्खता । इस तुच्छ भूमिकी तो बातों हा क्या है ? चाहे तीन लोकका राज्य 
भी मिले, सो नी मैं ऐसर भनर्य कर्नेको सैयार नहीं हूँ ! जनादन ! आप 
ही ऋष्ठिये कि इन छतराष्ट्रपु्नोको मारकर इसारे लिये क्‍या ख़ुशी हो सकती 
है सिवा इसके कि इन आतताइयो को मारकर कोश पाप ही हमारे प्ले 
पढ़े ? इसलिये साधव | झपने वान्धर्वोको सारना हमारे लिये किसोप्र कार 
उचित नष्ट है। सकता, अपने स्वलरनोंको मारकर ही दम केले सुखी दंगे !' 
_उद्पि क्ोभक़े बशीभूत्र हुए ये लोग नहीं समझते हैं कि कुलकां क्षप करने 
$ ऐस्ला शक्षपाणि पुरुष, जो किस। शख्दद्वीन पुरुषका बंध कर 
डे, भ्यथवा विपादिका प्रयोग करे, उस प्रापी घुरुपको 'आततायी' कहते हैं । 
इत्यादि परापोवाज्े आतठठायी घुरुषके मारनेका शारूमे दोष नहीं है | परन्तु 
अडेत्त कहसा है, चाहे ये आततायी भी हैं, तथापि कुढुम्बी होनेसे म॒ुमे तो 
इन पपियेंके चध करनेमें पाप डी लगेगा । 
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में ओर मिर्जेले विरोध करमेसे क्या-क्या सारी पातक होते हैं ? तथापि 
अनादेन ! कुलक्षयक्ठत दोपोंको भजी-मोति जानते हुए हमको भी क्‍यों ले 
अपने-भापको इन पार्पोसे बचाना चाहिये ? सुनिये -- 

(१) कुछका झय हों जानेसे कुलके सनातन घर्स नष्ट हो जाते हैं, अयाव: 
गृहस्थपर देव, ऋषि एवं पिचरादिके जो ऋण हैं उनका जोप हो जाता है । 
जब कुलमें नामलेवा और प्नीदेवा कोई रहा ही नहीं, तब _न ऋणोंकों 
छुकाएगा कौन ? 

(२) इस प्रकार जब कुल-धर्मोका दास छुआ, तय धमेके अ्रमावें 
अधर्म अपना झासन अवश्य जमा लेता है. कर्योकि पकड़े अभावमें दूसरेका 
आना घनिवार्य है जिस प्रकार दिनके अस्त होनेपर रात्रिका आना 
ज़रूरी है। 

(३) जब अधमेकी दुन्दुभि थज उठी और विफ्य-स्लोलुपताका राज्य 
हुआ, त्तव कुकी ख्नियोका दृपित हो जाना ज़रूरी है | क्योंकि धर्म ही 
'युक ऐसी वस्तु था, जो उौकीदारकी भाँति विपय-ज्ोलुपतारूपी तस्करोंकी 
देखरेख करता था भ्रौर उनको छल्षमें प्रवेश नहीं छोने देता था। उसके खुस 
होनेपर हन तस्करेंका कुलमें प्रवेश कर जाना और कुखकी छुस्यरूपी 
-सम्त्तिका लूट लेना तो बाएँ हाथका खेल है । 

४) वाप्ऐय ! ख्ियोकि दुषठ दलोनेपर वर्णलंकर अजाका उत्पन्न होना तो 
'मिश्चित ही है । 

(४) जिन कुलघातियोदे कुछक्षय-दोपके कारण इस प्रकार वर्णसंकरता 

“की उत्पत्ति हुई है, उनके झिये तो मरककी प्राप्ति निस्सस्वेह है दी ! फिर 

वह बर्णंसंकर अपनी वर्णंसंकर्ताके कारण शेष सब कुछको और अ्रपनेको 

भी नरककी प्राप्ति करानेके लिये हो है । तथा पणुसंकरोंद्वारा पिण्डोदक 
'कियाके जोप हो जानेसे पितरोंका झ्धःपतन तो निश्चित ही है। 

१६) इस प्रकार कुक्षघातियोंके इन वर्श॑संकरकारक दोषेंसे कुलघातियों, 

_ छज्, ख्लियें। तथा पितरों, सबका ही झघ!प्ृतन्त होता है। इससे सनातन 











कुल्घर्स तथा प्रजापालनादि जातिघसे मी नष्ट हो पाते है। जनाईन जिन 
मजुप्यों|के जातिघर्म एव हुलघर्म नाश दो उस्ते हैं. उनका ऋनसत कालतक 
नरकर्म दाल होता है, ऐसा इसने सुना है ' इस प्रकार हुलच्चयकारक झोपं 
को जामता हुआ, मुमे क्यों न प्पने+गपक्ों इन दोपेसे बचाना चआदिये।) 

भहाद्‌ शोक है कि ऐसा मदृष्पप करनेके लि में तैयार हुआ, जो 
पामर पुरुषोकी भति राज्यन्युखके छामसे अपने ही स्वनरनोको मारनेके लिये 
खड़ा हो अया । जो ऐसो टुइ आवता मेरे ट्दवर्त उत्पक हुई है. डसके 
बदलेमें यदि ये शख्पाणि धुयोधत्पदि सुन ऋश्चब्णी तया सामना न काने- 
घालेको रखमें भार भी हें दो मेरा म्नति फ्याय होगा । अधोद भस्म 
उथा सामना न करनेबालेसे मारता यद्यपि पाप है, सथापि सेर हृदयर्म जो 
यह कृकतक्षयकारक भावना डत्नन हुई है, उससे श्रतिकारमें शुरू घांखीकों 
ली सारनता पाप ऋड्ढी, वल्कि इस प्रकार मेरा इनन मेरी इस दुट सावन्दका 
यथा प्रायश्वित्त है और यह मेरे लिये श्रेयस्कर होगा । * 

इस प्रकार शोकसे व्याजुल चिच अजुन ऐसा फहकर क्षौर दारासहिंठ 
'घडुपकों त्यांगदर रघके पिडले सायमें जा चैठ्म । 

इल अकार इल घ्यायमे उनके विषादका रिमित्त निरूपय किया 
सवा जिसके कारय गौदारुपी अध्यात्म शडमाश्य ऋवतर्य छुआ । इसके 
पश्चात्‌ आमपदान्‌ व अदुनकह्न सवाद जिस प्र्र हुआ, यह सक्षय छतराष्ट्‌ 
के प्रति खगजे शध्यायमें दर्य्न करता है.--- 

डे डे डे 





















_* श्रीपरमात्मने नमः 
अथ दितीयो5ध्यायः 


सशञ्ञय उचाच' 
त॑ तथा क्ृपयाविश्मश्र॒पूर्णाकुलेशणम्‌ । 
विपीदन्तमिदं वाक्यमुबाच मधुददनः ॥१॥ 
सञ्य बोला--इस भ्रकार करुणसे व्यात, ऑँखुआओंसे पूर्ण, 
व्याकुल-नेत्रोंवाले तथा शोकयुक्त उस ( अर्जुन )के प्रति भगवान, 
मधुखूदन ये बचन बोले-- मु 
+ *.. , श्रीमगवाजुवाच 
कुतस्ल्रा कश्मलमिदं विषमे सम्युपस्थितसत । 
अनार्यजुएमस्वस्यभकीर्तिकरम जुन ॥१२॥ 
श्रीभगवान्‌ वोले--हे अर्जुन ! अनाये पुरुषोंद्राय आचरित, 
स्वर्गले अछ करनेचाला-तथा कीर्तिनाशक यद अशान इस विषम 
स्थलमें तुझे किस हेतुसे प्राप्त हुआ है ? 
भाषार्थ--किखी भी कार्यकी थोग्यता एवं उपादेयवाकी 
परीक्षाक्रे लिये ये तीन ही इृष्मियाँ होती हैं--( १) बह श्रेष्ठ 
पुरुषोंद्दाण आचरित हो& (२) परलोकका बनानेवाला द्वो (३) 
तथा इस त्लोकमें कीर्ति उत्पन्न करनेबाला हो । इसी प्रकार घर्म' 
का यही स्वरूप किया गया है:--“यतो>स्युद्य निश्रेयेलखिद्धि स 
धर्मः' अर्थात्‌ जो क्रिया इस लोकमें अभ्युदय और परलोकमें 
निश्नेयसरूप मोज्षर्मे सहायक दो वद्दी धर्म है। परन्तु यहाँ भग- 
वादका वचन है कि तेरी यह युद्धखे उपरामता तो तीनों दृष्टियों 
से अधःपतनका ही हेतु है'। न यह श्रेष्ठ पुरुषोंद्दाय आदरणीय 
है. ओर न जोक व परलोकको बनानेबाली ही द्वै। कुलके कायां 
जी दोष अर्जुनद्वाय कथन किये गये हैं, भगवद्टछ्टिले वे सब 
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आदरणीय नहीं, किन्तु अत्ताउस्फै योग्य डी हैं। यदि कुलज्षयके 
भयसे पापी कुलको फ़लने-फ़रूलने दिया जाय ओर पापरूपी 
-कण्टकोंको बढ़ने दिया जाय, तो सम्पूर्ण पृथ्वी शीक्ष ही पाएसे 
अच्छादित हो ज्ञायगी। तव तो घर्मक्ी मर्यावा दी लुप्त हो आयगी, 
क्षत्रिय राजाका धर्म-दय्ड भी निष्फल होगा श्रीर भगवानके 
अबतारका भी, जेसा आ० ४ रछो० ८ में कहा गया है. कोई 
प्रयोज्ञन व रहेगा! इसके विपरीत पापी पुरुषका बध् स्तर उसके 
लिये श्रेय है और खंलारके लिये भी | जिससे इधर तो जो पापों 
के बीज यद्द मुट्ठी भर-भर वो रहा है और लितका अभि" फल 
अकृतिके राज्यमें अनिवार्य है, डससे बह छूट सके और उधर 
संसार उसके आध्रातसे सुरक्षित हो। इस प्रकार ऐसे पाऐ पुरुष 
का वध स्वयं उसके लिये एव संसारब्े लिये उपदेशरूप हो सकता 
है। परन्तु यद्द तो आर्जुनका केवल मोहजन्य झूम था और अधर्स 
में धर्म तथा धर्समें अधर्मकी विपरीत भावना थी। धार्मिक लच्ष्य 
से दाति-लाभ ब पुरय-पाप सदेव समष्टि-दश्टिसे उेस्थ जाता है, 
समप्नि-दश्सि दानि दी हानि है और सम्टि-दप्स जो लाभ दे' 
बढ़ी लाभ | च्यप्ठि-डड्टिसे हा्िज्ताम व पुएय-पापकी व्यवस्था 
चहों हुआ करती। इश्लीलिये धा्मिक-टणसे एक व्यक्तिकर नाश*' 
होनेसे यद्दि कुलका शेय हो, ठो उस एक व्यक्तिका नाश पुएयरूप 
है। इली प्रकार जञातिके भ्रयक्रे लिये एक कुलकी, डेशके प्रेयके 
ज़िये एक ज्ञातिकी और संसास्के श्रेयके लिय्रे एक देशकी बलि 
दी ज्ञाखकती दै और बद्द सच व्यापार पुर॒ुयरूप दी द्वीगा। 
इस प्रकार बर्द्चुद्धमो अधर्मी स्वजतोंको मारनेसे अजुचक्ता आना- 
कानी करना क्षत्रिय-धर्मेके विपरीत है ओर अग्र्से उसकापत्यत्त 
फल है। “कुलके ऋयसे त्थियों दूषित हो जायेगी और वर्णुसंकेर 
भजाकी उत्पत्ति छोगी' ये खब अजुतकी केवल मोहजनित कपो न 


हितीयो5घ्याय छन्ने३ 








कल्पनाएँ ही हो सकती हैं. और कुलत्ञयका यह प्रत्यक्ष फल 
नद्यों अपत्यक्त हैः तथा निश्चित नहीं अनिश्चिंत है. यदि कुलक्षय 
का यद्द निश्चित फल होता तो कुलके क्षय हो आनेपर कोरबोर्म 
फेसा धभाव दफ्रिगोचर होना चाहिये था | परन्तु कोई इतिहास 
कोरवर्यंशर्म ऐसे परभावक्ती धामाणिकताको खूचित नहीं करता। 
खंसारमें प्रिय घरसस दे संसारसस्वन्धी प्रिय नहीं, य्यॉकि 
सम्बन्धियोंका सम्बन्ध तो फेचल इस शरीस्तक ही है, सो भी 
फेंघल जाग्रतू अचस्यामें दी, स्वप्तावस्थामें भी इनसे - कुछ 
सम्बन्ध भहों रद्वता | परन्तु धर्मका सम्बन्ध तो सब योधि और 
सब अवस्थाओम दे | इस प्रकार अर्जुनका यह व्यवहार पे्ठ 
घुरुपोंद्वार सेवित नद्दी हो सफता। यदि शअरज्ुुन इस धर्मजुछसे 
उपराम दो जाय, तो मोहवशात्‌ यद्द उपगप्मता उसके ज्षात्रघर्मके 
'विपरीत द्वोनेखे उसके लिये पुएयज्ञनक नहीं दो सकती। फ्योंकि 
उंसने भोहवयशात्‌ स्वपश्नसमाव मिथ्या संसार-सस्वन्धोंका आदर 
फिया। सत्य-धर्मके लिये उनकी बलि नहदं दी |परन्तु घर्मका 
तो अज्ञरोध है| कि उसके लिये सब संसार-सम्बन्धोंको छणके 
समान तोड़ दिया ज्ञाय । इसलिये यद्द डपसामता अवश्य पाप- 
जनक दी होनी चाहिये।जवब यह प्पजयक हुईतो अवश्य खेले 
पगिरानेयाली ही दोगी और इस लोकमें तो अक़ीतिकर दे ही । 
इस प्रकार भगवानका कथन छेः कि सेर यह अक्षात 
“अनायेजुएमसबस्येमकीतिकरस,' ही दे, अर्थात्‌ न श्रेष्ठ पुरुषों 
छारा सराहनीय है, न स्वगैको दैनेवाला है और तल इस लोक: 
तेरी फौर्तिको उत्पक्ष करनेबाला दी है।। यह तो धार्मिक डणसे 
तिरूपण किया सया. अब परसाथु-दष्टिले आगे कहेंगे । 
क्लब्यं सा सम गमः पाये नेतत्त्वस्थुपपथते 
छुंड्र हुदंयदौव॑ लय स्वर्॑सोत्तिष्ठ परन्तप' | हे ॥ 





छ३४ गीता-दर्पण 














[ इसलिये ]--दे णर्थ ! नपुंसकताकों मत प्राप्त हो यह 
तेरे त्रिये योग्य नहीं है। दे पररतप ! हृद्यकी तुच्छ डुवलताको 
त्यागकर ( युद्धके लिये ) खड़ा दो । 

अज्ठुनते लमझा था कि प्रथम अध्यायक्रे अन्तमें युद्ध चल 
करनेमे जो द्ेतु व श्लोक मेरे द्वारा पकट किया गया है, बह 
धर्मसस्मत है और भगवान भेरे बिचारोंका अज्ञभोदन करेगे ! 
डसको भी यह डखित जचेगा कि 'निस्सन्द्रेह कुलझयसे स्त्रियों 
का दूषित होदा, वरुलकर प्रजाकी उत्पत्ति, कुल-घर्म' तथा 
ज्ञाति-धर्समका हास, पितरोंका अध;पतन आदि अनर्थोकी अधश्य 
उत्पत्ति होगी । और यद्द तो बड़ी भारी हासि होगी, मत्रा हुआ 
सुस्तको डचित समयपर यद्द खाबधानो द्वो गई | ऐसा संग्राम 
कंदापि डखित नहीं है । परन्तु यहों तो भगवानने और-का- 
आर दी कह दिया । अर्जुनके विचारोंकों लोकन्पस्लोफक उभय- 
श्रए बतला दिया। यहॉतक कि डस गांगदीव धतुपधारीको 
नपुंसकताका टाइटिल्न देकर वचनरूऐी बावुफ भी लगाये । अ्य 
तो अज्लुनके कानके फीड़े भड़े और वह चकित होकर बोजा--- 

अज्जैंन उबाच 
कर्य भीष्ममह्ँ संख्ये द्रोणं च मधुखदन | 
इषभि। शति योत्त्यामि पूजाहोबरिद्ददन ॥९|| 

अजुन चोला-डे मधुखदन ! मैं रणसूमिर्स भीष्मपितामद्द 
ओर द्रोणचार्यके प्रति किस प्रकार बाणोंसे युद्ध करूँगा * 
( क्योंकि ) हे अस्खिदन ! वे दोनों छी पूजनीय हैं । 

आशय यह कि किसी प्रकार मात भी लिया ज्ञाय कि अधर्मी 
डुर्योधनादिका मारता घर्स है | परच्तु जिद श्रीमीष्मपितामद 
आर श्रीद्वोणचायके चरण-कमलोंकी पूजा करना हसाया धर्म है+ 

शुरूजवोंके भस्‍््वकोंको छेदत करना, यद्द कैसे वन पड़ेगा १ 


दविवीयोडघ्याय घ्श्५ 














शुरूनहत्वा हि महालुभावान्छेयों भोकु भैक्ष्यमपीह ज्ोके । 
हत्वाथकामांस्तु मुरूनिददैव सुद्सीय भोगान्तघ्रिप्रदिग्धान्‌ ॥ श॥ 
ईइ्सिलिय] महासुभाव सुरूजनोंको न मारकर इस लोकर्म 
मिक्षाका अज्न भोगना भी ( मेरे लिये) ओय दोगा। क्‍योंकि 
शुरूजतों को सारकर तो इसी क्लोकमं उनके रुघिसले सने हुए 
अर्थ” व कामरूप भोगोंको ही सोगूँगा । 
भावषाथे-घर्त, अर्थ, काम व मोज्ष, संसारमें मलुष्य-जन्म 
के ये चार ही पुरुषार्ध हैं:।इनमेंले अथे व काम तो इसी ह्लोकमें 
क्षशणिक कालके लिये खुख देते हैं, परन्तु इनका परिणाम ढुःख ही 
है, इसलिये ये श्रेय नदों पेय हैं। तथा घ॒र्स व मोक्ष साधवकाल 
में यद्यपि कट हैं, परन्तु इनका परिणाम अत्यन्त सरस है, इस- 
| लियेये प्रेय नहीं श्रेय हैं। अर्जुन इस समय प्रेयका अनादर फरश्के 
श्रेयका जिश्वाखु हैः और फद्दता दे कि इस सुरुजनोंको मारकर 
तो अधिक-से-अधश्िक यह होगा कि कुछ कालके लिये इम 
को अर्थ व कामरूप भोगोंकी आत्ति हो ज्ञाय, परन्तु गुरुजनोंकी 
हस्यारूप जो परिणाम दै' यह सदान भयक्ृुर होगा ॥ इसलिये 
शुरुजनॉको न मास्कर भिक्ताज्षभोग भी हमारे लिये श्रेय हो 





$. कई झोकाकाररोने महलुभाव/त्र के साथ अर्थकामान' (अर्थलोलुप) 
गुरुवोंका विशेषण दिया दै,जो हमारे विचारसे सर्वथा असंगत है । वास्तवर्त 
मीष्मादि न अर्थंज्ोल॒ुप ही थे और न अजजैनकी उनके मति ऐसी इष्टिही यी। 
थुद्धके आरम्भसे पदले पाँचों पाण्डव भीष्सादिके चरण्णोमे जतमस्तक होकर 
थुद्धके लिये उनसे आक्ला मौँगते हैं और वे आश्शीबोदसद्दित उन्हें आशा देखे 
हैं, फिर ऐसा अर्थ कैसे सुसंग्रत साना जाय | इस जिये इमने “अर्थकामानव्‌ 
ओग्रान' अन्दय किया है। अथोत्‌ राज्यप्राप्तिके द्वारा इमें केवक्ष इसी लोकमें 
धन-भूमि आदिं अर्रूप तथा सखी आदि कासरूप भोगेंकी आ्रसि हो सकेगी, 
इससे अधिक और कुछ नहीं । 
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सकता है, बजाय इसके कि इसके रक्तसे से हुए अर्थ व काम- 
रूप भोगोंको सोस[ जाय | 
नचैतह्थि! कतरनो गरोयो यद्वा जयेम॒ यदि वा नो जयेयु:। 
यानेव हला न जिजीविषामस्तेअस्थिताः प्रणुले धातराष्टरा॥॥९॥ 
[ओर] हमर यह भी नहीं ज्ञाचठे क्लि हसारे लिये क्यां करना 
श्रेष्ठ है, अथवा ( यह भी सहां आते कि ) इस जीतेगे या वे हम 
फो जीतेंगे, (प०न्तु) जिचको मारकर हम जीना भी नहीं चाहते, 
पे दी घुतराप्ट्रके पुज हमारे सम्सुख खड़े द्वो गये हैं 
सावार्य--आश्षय यद्ध कि ये लोग हसको जीतेंगे बा हस 
इनको जीतकर अर्थ व रामरूप भोगोंझो भोगेंगे ही, यह तो इस 
थुद्धका कोई प्रत्यक्ष फल नही किन्तु अपत्यक्त है' तथा निश्चित 
शह्दी अतिस्थित दै । परन्तु ज्ञित घ्ुठयप्टू-पुरोंकों माए्कर इस 
जीना भी नहों चाहते, बे दी ये सव सरतेमारतेके लिये धमारे 
खफने लड़े दो यये हैं, यह तो इस युद्धका प्रत्यत़ ऋनिष्ठ फल 
है. ही।इसलिये इल विष्यमें उमाय चिच विश्रम दै कि हमारे 
लिये युद्ध करवा श्रेष्ठ दे, अथवा झुद्डका त्याग श्रेष्ठ है । 
कार्पएयदोपोपइतलभावः एच्छामि ला धर्मंसृचेता। । 
यच्छेय;स्पान्निश्षितं बूहि वन्‍्गे शिष्यस्ते5ह शाथि मा त्वा प्रपन्नय्‌। ७) 
[इस भरकर ] छायरतारूप दोपसे मेरा खभाव डपहत हो गया 
है, इसलिये भर्सके सस्वन्बमें मोदित चित्त डुआ मैं पते पूछता 
हैँ कि ज्ञो कुछ निश्चितरुपसे मेरे लिये कल्याणकारी हो बह मुझे 
कहिये, मैं आपका शिष्य हैं मुझ अपने शरखागतकों शिक्षा ढी जिये। 
भरावार्य--उपयुक्त रीतिसे मेरी दृष्टिसे तो युद्ध अनर्थ रूप दीख 
सदा है, इधर आप युद्धले उपणमताशो उमयध्षट्ठ कथव करते 
हैं। इसलिये बुद्ध करमा मेय धर्म दे ऋथवा 'युद्धव्याग मेरा 
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धर्म है? इस द्विविधा करके मैं किकतेव्यविमूढ़ हो गया हैं। तथा 
इस विषयय्रमें स्वयं कुछ निम्वथथ न कर सकतेके कारण सेरेच्ित्त 
में कायरताने घर कर लिया है और इसीसे मेरा ऋतियस्वमभाव 
भी नए दो गया है'। इसलिये मैं शिष्यमावसे आपकी शरणागत 
हैं, जो मेरे लिये फल्याण॒कारक हो वह निम्चय करके कट्ठिये। 
न हि प्रपश्यामि मभापनुद्यायच्छोऋसुच्छोपणभिन्द्रियाणाम्‌ ।- 
अधाप्य भ्रूमावपपत्नमुद्धं राज्यं सुगाणामपि चामिपलम्‌ |८|॥| 
भूमिपर घत्-धान्यसम्पन्न निष्कंटक राज्य और (परल्ोकर्म) 
देवताशंका आश्विपत्य भी प्राप्त हो जाय, तो भी मैं उस उपायको 
नहीं बेखता हैं,जो मेरी इन्द्रियों के खुखानेबाले शोकको दुर कर खके। 
इस प्रकार अर्जुनने अपना हृदय सपोलक़र भगवानके सामने 
रख दिया और लोक व परलोकके अर्थ तथा कामरूप पेय 
भोणोंको लात सार दी। तथा श्रेयरूप धर्म व मोक्षका बत्कद 
पिपासखु होकर अपने-आपको शिष्यसावले भगवानकी शरण 
डाल दिया। घर्ंगसे यद वर्णन हुआ कि इस गीतारूपी 


अध्यात्म-ग्ञमें मज्ञनका अधिकारी कोन है! ? 
सजञ्ञय डवाच 


एबमुकत्वा हपीकेश ग्रुडाकेशः परन्तप | 
न योत्स्य इति गोविन्दमुक्त्वा तृष्णी वभूव ह 8 ।| , 
सश्नय बोला--हे राजन ! निद्वाको जीतनेबाल्ा अज्ञेन इस 
प्रकार अन्तर्यामी श्रीकृष्णके प्रति कहकर और फिर गोविन्दकों 
ऐला क़दकर कि 'मैं खुद नहों करूँगा' छुप दो सया। 
अर्थात्‌ जबतक मुक्के मेरे वास्तविक कतेव्यका निम्धय न 
करा दिया ज्ञाय, में युद्ध नहों करूँगा । 
सपम्ुवाच हवीकेशः. अ्रहसन्निव भारत | 
सेऩयोरुमयोमेध्पे. विपीदन्तमिद बच ॥१०॥ . 
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हे छूतराष्टर | अन्तर्यानी घीकृष्णने उस शोकयुक्त शर्जुनको 
दोनों सेनाओंके बीचमें हँसते हुए-ले यद वचन कहा-- 

इँसनेले यह व्यक्त किया गया कि अर्जुनके विचारोंमे कोई 
तथ्य नहों है'। फेवल अवस्तुकों धस्तुरूएसे अद्वश करके उसका 
शोक वालकोंके रूठनेके तुल्य ही है। इसपर भ्रीमगवानने उसको 


शरणागत जान और उसपर द्रवीभूत हो यह उपदेश किया-- 
श्रीक्षणवान्ुवाच 


अशोच्यानन्वशोचस्त्व॑ प्रज्ञावादांथ भापसे । 
गताछ्ननगता“थ॒नाजुशोचन्ति पण्डिताः ॥११॥ 
श्रीसगवान' धोले--जो शोक थे करनेके योग्य हैं उनका तो 
तू शोक फरता है और परिडतोंके-ले बचन घोलता है; परन्तु 
परिडतक्षन तो जिनके प्राण चले गये हैं. उनके लिये आर जिनके 
नहीं गये हैं उच्के लिये भी शोक नहीं करते हैं 
भाषाधे--अज्जजुनके शोकके मूलमें तीम द्वी मिमित्त दो 
खकते हैं-- 
(१) ब्ुद्धहारा भीष्मादिकोंकी आत्मा नए हो जायगी । 
(९) चुद्धहारा भीष्मादिकोंशे शरीर नष्ट हो जायेंगे । 
(३) युद्धद्धारा खज़नों व गुरुजनोंका बध करनेसे अर्जुनके 
धर्मेका नाश होगा । 
अभगवानका कथन है कि इस तीनों ही निमित्तोंको लेकर 
तेरा शोक नहीं बत्तता-+ 
(१) श्रीमीष्मादिकोंके आत्माके लाशके भ्रयसे तो तेश शोक 
यूँ नहीं बचता कि आत्मा अज़र-अमर है। पॉचों तक्त्वोर्मेसे कोई 
भी उसपर अपन घमाव नद्दों डाल सकता | उसको न बायु 
खुखा सकता है, न आम जला सकती है और न अ्षत्र गला 
सकता है इत्यादि, फिर पद्चभूवोंके कार्यरूप शस्घादि तो उसको 
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छेदन कर ही फ्या सकते हैं १ ( स्छोक १६ १३, १४ १७, १६, 
२०, २१, २९, २३, २७, २४ ) 

(२) यदि भीष्मादिकोके शरीरोंका शोक करे, तो भी तेरा 
शोक नहों घनता । क्योंकि ये शरीए अपने स्वभावसे ही कदापि 
स्थिर नहीं कै, जेसे छुलनीमें डाला हुआ पानी कदाचित्त्‌ स्थिए 
नदी रहता | ज्षएणसे आदि लेकर कालका छोटे-से-छोटा पेखा 
कोई अंश नहीं पकड़ा जा सकता, जिस कालके अंशमे शरीर बद्दी 
” हो जो पूचे अंशम था, बल्कि प्रत्येक क्षण सभी शरीर स्वतः दी 
नष्ट द्वो रहे हैं। ऐसी कोई शक्ति नहीं, जो इन शरीरोंक्े वाश- 
प्रवाहको रोक' सके। वही ये शरीर हैं? पेसा जो तू ज्ञान यहा 
कै,सो तेरा इसी प्रफायका भ्रम दै। जैसे गद्ञाके श्रवाद तथा दीप- 
शिखाको कह: देते हैं. कि 'वददी यह गड्ढा दे। जिसमें कल स्तात 
पकिय। था। तथा प्रभाव-समय 'चही यह दीप-शिख! दि, जो सायं- 
कालको जलाई गईं थी ।' परन्ठ घास्तवमें वही ये कदापि नहीं 
द्वोते, बल्कि प्रत्येक क्षण थे तीत्र वेगसे नाश-प्रबाहमें वहे जा सदे 
है, जो किसी प्रकार पकड़े नहीं जा सकते | इसलिये शरीरोंके 
लिये भी तेरा शोक नदों बनता । यदि तू इन शरीरोंको न मारेगा 
तो भी ऐसी कोई शक्ति नहीं जो इच शरीरोंको रख सके । और 
परमार्थ-दणिले तो शरीर कदाचित्‌ हैं डी नहीं, आत्मामें ये सभी 
शरीर फेचल अपनी अ्रमरूप भ्रतीतिमें इसी प्रकार भास रहे हैं, 
जिख प्रकार शुक्तिमें रक्त अपनी श्रमरूप प्रतीतिमें भासती है; 
परस्तु बास्‍्तचर्म द्वोती नहीं है।। इसलिये शरीर-उछ्टिखे भी तेरा 
शोक नहीं घनत ( खछोक १६५ १८, २७, रेप ) । 

(३) यदि घर्म-ताशके भयसे तू शोक करे, तो भी तेरा शोक 
चहीं बनता | बहिक धर्स-डशिसे तो शुद्ध करना तेरा धर्म है, न 

क्‍्के घुसे उपशम दोना। क्योंकि तेर पद सत्यका दे और सत्य 
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के पक्तको लैकर युद्ध भचुच होना तेस मुस्य ज्ञात्रथर्म दे! 
चास्तवमें धर्म तो एक ऐसी अनोली बच्तु है, जिसके सम्छुख 
सभी सांसारिक सम्बन्धोंकी आहुतति देला मनुष्यका कतैब्य होता 
है।क्योंकि धर्म एक पारलौकिक दस्तु दे, परन्तु संसार-सस्वन्ध 
तो ऐहलौकिक ही हैं, पारलीकिक कहां | इसलिये इहलोकको 
परलोकपर न्यौछावर करना ही धर्म है परलोकको इहलोऊकपर 
न्यौछ्वाबर करना कदापि धर्म नहीं हो सकता। इसी मकार घर्स क 
लिव राज्ञा बल्ीने गुरुका, पक्कादने पिताका, विर्भपरूले श्राताका, 
परधुरामसने माताका और गोपियोंने पतियोंका तिरस्कार फिया 
ओर बद् सभी व्यापार धर्सरुप ही खिद्ध छुआ। इस मक्यर धार्मिक 
इणसि तो युद्धले डपराम होता तेरे लिये अधर्स है, घर्म वही । 
(०) यदि व्यावह्मरिक इपसि देखा जाव/तो भी युद्ध तेरे लिये 
फर्तैब्य है। क्योंकि यदि तू मर गया तो स्वगेद्वार तरे लिये खुला 
हुआ है ओर ज्ञीत गया तो निप्कयटक राज्य हाजिर हे हेरे ती 
दोनों ही हाथ मोदक हैं | इसके बिए्टीत अफपसी भूलले यदि तू, 
भुद्ड त्याग बेंठा दो अबिनाशी अकीर्ति तेस स्वागत करेंगी और 
तेरी अकीर्निके गीत याये जायेंगे दथा सम्भावित पुरुष्ले लिये 
जअकीर्ति तो मग्खले भी चुरी है ( ३१-३७ )। 
इसलिये ठेरी बह उपयमता तो सब प्रकार 'अनायेजुष्टरम* 
सवग्येप्तक्नीतिकस्मू ही है, किसी भी प्रकार तेरा शोक नहीं दसता+ 
केबल अपने अछानले तू नहों शोक करनेय्ोग्य आत्मा, देठ तथा 
घर्माडिका शोक फरतर है और परिड्तोंकी-स््री दातें ववाता है । 
परिडतजद तो जिनके प्राण नए हो गये है उदका और जिनके 
आश असी चष्ट नहीं हुए हैं, भायनाशके भयसे उचका मे शोक 
त्हीं करते। स्वोंकि अज्मा तो दोवोंका ही अजर-अमर है शरी- 
रोके नाश दोचेसे दद व नए छुआ है आर द होगा । आर शरीर 
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तो दोनोंके ही मित्य-निद्वत्त हैं,कदाचित्‌ स्थिर तद्दीं रहते । यदि 
शरीरॉका उत्पत्ति-साश माना भी जाय, तो शरीर तो ज्ञीवके अपने 
ही कर्स-संस्कारोंसे उत्पन्न होते हैं और अपने ही कर्म-संस्कारों 
के अ्रघीन नए होते हैँ. । बाह्य सामग्री शरोरोंके उत्पत्ति-नाश््म 
डपादात नहीं, केवल निमित्तमात्र ही द्ोती है।। शरीरोंके उत्पत्ति- 
नएामें उपादानरझूप तो जीबके अपने कर्म-संस्कार दी होते हैं । 
जैले फलकी उत्पत्तिर्में उपाद(य तो चीज ही दे। बाह्य सामग्री 
खाद-पानी तो केवल निर्मित्तमात्र ही रहती दे । इस प्रकार 
भावामावरूप किसी भी कायैकी उत्पत्तिमें उपादान ही मुख्य हेतु 
होता है। घाहाय निमित्त मुख्य नहीं, गौण ही है! और वह तो 
'कँवतेको ठीलते'का वद्यानामाज ही होता है। इसलिये जीवके अपने 
कर्म-संस्कारोंक्रे बिना कोई शक्ति इन शरीरोंको नए नदीं कर 
सकतो | इस विचारले पशिडतजव दोवोंक/ शोक नहीं करते । 
इस रीतिसे अझुनके शोक का किसी भी इ॒छ्टिसे कोई अवसर 

भहों दे, यद भगवए्नने वर्णुन किया । छाव इसीको विस्तारसे: 
कथन फरते चैं-- 

न स्वेबाह जातु भार्स न लत नेमे जनाधिपाः । 

से चैन ने सविष्यामः सर्वे वयमतः परम ॥१२॥ 

[ बास्तवमें आत्मा नित्य दे इसलिये शोक्र करना अजुक्त है; 
क्योंकि ] न तो ऐसा ही हैः कि मैं किसी कालमें नहों था। श्रथवा 
तू नहीं था, अथवा ये शाज्ञालोग नहीं थे | ऋरेय म पैसा दी है कि 
इससे आगे हंस सब नहीं रदेंगे। है 

भआावार्थ--भगचान्‌ दृढ' निमश्चयक्रे साथ झ्ुजा उठाकर कंदेते 
हैं कि ऐसा तो है ही नहीं, कि हमारा-तुस्दारा अथवा इसः 
राजाओंका आत्मा पीछे किसी कालमें चहीं था; अथवा आगे 
किसी कालमें न होभा। बल्कि यद्द तो सौ-मैं-खी टके निश्चित दि 
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डै,कि इमारा,तुम्दारा और इस सदका आत्मा सदा रहा है और सदा 
सह्ेगा। यदि शरीरोंके साशके साथ-साथ सत्स्बरूप आत्माका भी 
नाश मान लिया आय, तो इस शरीरमें किये हुए छुमाछभ कर्मों 
का कोई फल ही न रहता चाहिये, इसलिये कृतनाश& दोपकी 
आप्ति होगी । क्योंकि घुभाछुभ करे जो इस शरीरमें प्रकट हुए 
हैं उनका फल इसी शरीरमें पूरा हो आय,यद तो नियम नहीं दे। 
यद्यपि यह कर्मरूप व्यापार तो उत्तर कालमैं यहाँ निदृत्त हो ज्ञाता 
है, परन्तु कर्मके धर्माधमे रुप संस्कार हृव्यमें सत्स्ररूप आत्मा 
की साजक्षीम रहते हैं, जो अपने समयपर उद्दुद्ध होफर जीवके 
लोक-परलोकके खुख-दुःखक्ते हेतु दोते है यदि शरीरोंके नाशके 
साथ-साथ सत्यखरूप आत्मा भी नश्ट द्वो गया होता, तो जीबके 
किये हुए शुभाशुभ कर्स-संस्कारोंकी सफलवा असम्भव होती । 
क्योंकि कर्म-संस्कारोंका आथ्रयभूव कोई सत्‌ वस्तु तो रदटी नहीं, 
जिसकी सत्तासे संस्कार फल्ीभूत होते, और ऋपने-झआप इन जड़ 
संस्कारोंका फलीभूत होना तो असम्भव द्वी है । परन्तु नाता 
जीवोंको नाता योनियोंकी माप्ति तथा लाता प्रकारके अर्सख्य और 
परस्पर बिल्नक्षण खुख-डुःखादि भोगोंकी प्रतीति घत्वद्दा देखतेमें 
आती है।इस विलक्षणताक्षे मूलमें जीवोंके अपने-अपने किये 
हुए बिलत्षण कर्म-संस्कार ही हेतुरूपले महण किये जा सकते 
हैं, और तो कोई हेतु इस विलचणताकै सूलम पाया नहीं ज्ञाता। 
यदि विना ही किखी हेतुके जीबोंको इस प्रकार बिंब्षण मोर्गों 
- पे योनियोंकी प्राप्ति माच ली ज्ञाय तो अकृताभ्यागर्मां दोषकी 
& किये हुए कर्मका फल दिये बिता ही नष्ट हो जाना, इस दोषकों 
झठनाश-दोष कहते हैं ! 
ै बिक ही कम्के भोगक्े शन्बन्में आ ऊादा यह झनीति है, इस दोपको 


“अक्ृतास्पागम-दोए' कइते है । 
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प्राप्ति इोगी । इसलिये अवश्य जीवोंके अपने-अपने कमे-संस्कार 
दी हेतुरूपले मन्तव्य हैं। फिर संस्कारोंकी सफलता तभी हो 
सकती है, जबकि इन संस्कारोंका आधारभूत कोई एफ अचल, 
तिकालाबाध्यस सत्‌ वस्तु मानी जाय । जिस प्रकार अचल पृथ्वी 
के आश्रय ही नाना वीज़ अपने-अपने फल्नके सम्छुख दोते हैं, 
पूथ्वीरूप आधार विना शबल्यरूप आकाशर्मे तो बीजॉका फलना- 
फूलना असस्मव ही है'। इसी प्रकार किसी अचत्त सत्तू षस्तुके 
आश्रय बिना शत्वमें तो कर्म-संस्कारोंकी सफलता श्रल्लीक ही है 

फिर चद सत्‌ वस्तु जिसके आश्रय संस्कार फलीभूत हुए 
हैं, बद्दी द्ोनी चाहिये जो कर्माठुछान कालमें थी। फ्योंकि जिस 
की देखरेख एवं सत्ता-स्फू्तिमें कर्माउुप्ठान हुआ दै,वही फर्- 
संस्कारोंका आश्रय होगी आर कालान्तरमें उसीके आश्रय 
संस्कारोंका उद्दोच् दोकर फल्ककी उत्पत्ति द्वो सकेगी। फर्मालुश्ठन 
किसी अम्यके आश्रय हो, संस्कार किसी अन्यके आश्रय स्टें 
आर फल किसी अन्यके आश्रय हो, यद्ध सर्वेधा असम्भव दे। 
जिस प्रकार दो पुरुषोके सगड़ेमें जो तीसरा पुरुष द्रष्टा रहा हो, 
डस्तरीकी विद्यमानतामें और उसीकी सात्तीपर दरड-विधान द्ोता 
है। भंगड़ेमें द्वश अन्य हो और दएड-विधान किसी अन्यकी 
सातक्षीपर हो, यद्द तो असम्भव ही दे । 

साथ ही यद्द भी नहों माना ज्ञा सकता कि चद्द सत्‌ वस्तु 
कर्मानुष्ठानके साथ-लाथ हो उत्पन्न हुई थी। यदि बह फर्मानुप्ठान 
के साथ ही उत्पन्न हुई दोती तो कमेरूप व्यापास्की मिद्गक्तिके 
साथ ही उसका निवृत्त दो जाना निश्चित था । यदि बद्द कर्म 
व्यापास्के साथ ही निकुच दो गई दोती तो बह संस्कारों तथा 
फर्बोंका आधारभूत नहीं दो सकती थी। इसलिये कर्मालुए्ठानसे 
$ तीनों काह्नवे लिसका मिथ्यास्त निश्रय न हो सके । 
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पूचे उसका नित्य प्राक्‌सिद्धत्व मानना ज़रूरी दै। यदि ऐसा कटा 
ज्ञाय कि कर्माइुठानसे पूवे तो उस सत्त्‌ बस्ठुका रद्दना उचित दे; 
परन्तु जिस शगीगें कर्स' हुआ दे डस शरोस्के साथ ही बद्द सत्‌ 
बसरतु उस्पन्न हुई होगी, तो ऐसा भी नहों बनता। क्योंकि उस शरीर 
की प्राप्ति तो ज्ञीव्ध किसी पृवेछ्त करतोंका फल दे, जिस पूर्वेक्रत 
करे तथा संस्कारोंका भी बह सत्‌ वस्तु आधारभूत रही है। इसके 
बिना तो उस शरीरकी प्रातिरूए फलको सिद्धि ही असम्भव दे। 
फिर यह भो नहीं कद्दा जा सकता कि क्षव्र कर्मसंस्कार 
अपत्ता फल्न देकर नष्ठ हो जाते हैं, तथ उनके साथ-साथ दी वह 
सत्‌ बस्ठ भी नए हो जाती है यवि संस्फारोंके नाशके साथ साथ 
वद्द सत््‌ वस्तु भी नष्ट दो गई होती, तो संस्कारोंकी ऑति चद्ढ 
भी जन्य होनी चाहिये थी | और यदि बह जन्य हुई द्वोती तो 
कर्मों, संस्कारों तथा फत्तोंका आश्रय नहीं हो सकती थी, 
फर्योंफि जो वस्तु लाशचान्‌ होती है उसकी उत्पत्ति ज़रूरी दै 
ओर उस्पक्ति-नाशधान्‌ चस्तु उपर्युक्त रीतिसे कर्म, संस्कार तथा 
फलका आवारस्भूत हो नहीं सफती । 
इस रीतिसे जीबोंको नाता योनियों की प्राधि तथा परस्पर विल- 

त्ाण खुज-दु'खादि सोगों की अत्पक्त प्रतीतिसे यद विषय रुप हो 
जाता है कि कोई एक त्रिकालाबाध्य, अज्ञ, अविनाशी सत्‌ बस्त 

है, मिलने आश्रय'जीबोंके अपने-अपने फर्सन्संस्कार फ्ीसूत 
दे हैं और बह शरीरों, कर्मों तथा फलोके ताशसे सष्ट नदी होती। 
फिर वद्द सत्‌ वस्तु आत्मा दी दो छकता है, अप्मासे सितन स्थल, 

सूच्म व कारण शरीर तो अनात्मा होनेले सत्‌ हो चहाँ सकते और 

न उनके झाश्रय सेश्कारोंकी सफलता ही हो सकती है । यद्यपि 

सिज्म व कासण शरीर संस्कारों ओर उत्तक फलोके अधिकरण तो 

घन सकते हैं, परन्तु अधिष्ठान नहों हो सकते। जैसे घट जलका 
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अधिकरयर तो हो संकता दे, परन्तु अधिष्ठान नहीं हो सकता। 
जअलका अधिष्ठात तो बह घटोपदित आकाश ही द्ोगा, जिलके 
आश्रय जलकी स्थिति दे । 

इस प्रकार सगचानने बतलाया कि भेरा, तेरा ओर इन सब 
का आता तो सदा था और सदा रहेगा, देदादिके माशसे डस 
का नाश चहीं हो जाता । 

बिना हुएकी तो भतीति होतो नहीं ओर “मैं जन्मता हैं, में 
मरता हूँ" इस रीतिखे जन्म व मरण अहंरूप आस्माममें सब जीवों 
को प्रत्यक्ष प्रतीत होता है।। यदि अद्ृझूप आत्माका जन्म-मरण 
न द्वोता, तो ऐसी धतीति भी नहीं होनी चाहिये थी | ऐसी शक्ढा 
के उपस्थित दोनेपर भगवान्‌ कहते हैं-- 

देहिनो$स्मिन्यथा देहे कौमारं यौवन जरा । 
तथा देहान्तरत्राप्निधीरस्तत ने सुहाति ॥१३॥ 

जिस भकार इस (स्यूल) शरीरवमें कुमार, जुवा तथा बुद्धावस्था 
(चतती छुई) देही (ज्ीबात्मऐ में (सात छोती छे), डसी भ्रकार श्रस्य 
शरीरको भातति (जीवात्माम भान दोती है), घीर पुरुष इस विषय 
में मोद्िित नहों होता हि 

भात्रार्थ--खच्स ७ व रुवूल शरीरोंके परस्पर संयोगका भाम 
जस्म' है और इनके वियोगका नाम 'मण्ण' है.। आत्मा इच दोनों 
शरीरोंसे भिन्न दे और इन दोनोंका राधिप्ठान रूप आश्रय दि। 
थदि इन दोनों शरीरोंके सावासावसे डस सत्त्र्थरूप अधिष्ठाधका 
भी भावाभाष छुआ द्ोता तथा इन दोनों शरीरोंके स्ंयोगर्नवियोग- 
रूप विकारसे बह अधिएछानरूफ आत्मा भी विकारी छुआ होता, 





पद क्मेस्तियों, पद्त कानेन्द्रियों, पत्न माण, सन, सुद्धि, चित्त और 
अहंकार, इन उन्नीस तत्वेंके समझुदायको 'खूदस शरीर” कहते हैं 
ै पारिभादिक शब्दोंकी वर्णानुक्तसणिका देखिये । 
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तो इन दोनों शरीरोंके मावाभाव तथा संयोग-वियोगरूप विकार 
की सिद्धि द्वी असम्भब होती। क्‍योंकि मिथ्याके आक्षय तो 
मिथ्या बस्तुकी स्थिति होती नहीं है, किसी सत्य धस्तुके आश्रय 
ही मिथ्याक्ती स्थिति सम्भव हो सकती दै, जैसे सत्य रख्छुके 
आश्रय दी मिथ्या सर्पेकी प्रतीति होती है । ये दोनों शरीर तो 
देश-कालपरिच्छेय होनेसे कन्‍्य दूँ और जन्य होनेले मिथ्या, 
कार्य पर्व जड़ हैं । तथा मिथ्या, जड़ घ कार्यकी स्थिति तो अपने 
आश्रय आप असम्भ्नव दी है, किन्तु किसी सद्रप घ खेततरूप 
जपादानके आश्रय ही इतकी स्थितिका सम्भव होता दे । यदि 
मिथ्या,जड़ व फार्यरूप उभय शरोरोंके भावाभावसे उस सशिद्रप 
उपादानका भी भावाभाव हुआ होता तथा इनके संयोग-वियोग- 
रूप ब्रिकारसे बद्द सच्चिद्रप उपाद्ान भी विकारी हुआ होता, 
भावासावरूप बिकारी होनेसे वह सच्चित्‌ भी कार्य होत! और 
कार्य होनेसे मिथ्या व जड़ ही होता ! और जब बह आप मिथ्वा 
जड़ ब कार्य हुआ, तब इन दोतों शरीरोंका उपादान ब अधि 
छानरूप आश्रय नहीं दो सकता था। लोकमें भी कार्यके उत्पत्तिः 
नाशसे उपादानका उत्पत्ति-साश देखा नहीं जाता है,जैसे घट-शरा- 
चादिके उत्पत्ति-ताशसे सत्तिकाका उत्पत्ति-साश नहीं देखा जाता । 

यदि कोई अधिक वेंश-कालव्यापी वस्तु उभ्य शरीरोंका 
अधिष्ठानरूप आश्रय मानी ज्ञाय, तो भी नहीं वतता। क्योंकि 
चाद्दे कितनी भी अधिक देश-काजव्यापी फयों न दो, अन्ततः देश- 
काल्ब्यापी होनेसे बह जन्य होगी और जनन्‍्य होनेसे मिथ्या, जड़े 
ब कार्य द्वी होगी । फिर इस शब्रादिका वह अधिष्ठानकूप 
आश्रय केसे हो सकेगी ? क्योंकि सिथ्याके आश्रय मिथ्याक्री 
स्थिति असम्भव ही है | जेंसे ( ० ) शल्यफे आश्रय ( ० ) 
शल्पकी स्थिति अलीक दे! 
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थदि शज्यके आश्रय इन दोनों शरीरोंकी स्थिति मात्ती आय, 
तो भी असम्भव है | क्योंकि शल्य आभावरूप दे ओर ये दोनों 
शरीर भावरूपसे पत्यक्ष झदहण दोते हैं. फिर अभाषसे सावकी 
उत्पत्ति तो सर्चथा अ्रसम्भव ही है । इसलिये शल्यके आश्रय भी 
डम्मय आरीसोेंका सावाभाव नहीं हो सकता । 

इस रोतिसे न शज्यके आश्रय द्वी उधय शरीरोंकी स्थितिका 
सस्भव है' श्रौर न किसी अधिक देश-कालव्यापी बस्तुकों दीः 
उपादुन ब अधिष्ठानरूपसे भ्ददण किया जा सकता दै, केबल एक 
सचिदुप, त्रिकालावाध्य, अचल वस्तु दी उभय शरीरोंका उपाए 
दान वे अधिछानरूप आश्रय दो सकती है और इन उसय शरीरों 
के भावाभाव तथा परस्पर संयोग-वियोगसे उसका अचल- 
कूटस्थ रदना ही निश्चित है। यदि चद सत्‌ वस्तु इत डभय शणीरों 
के विकारोंसे बिकारी हो, तो उसके आश्रय इनके बिकारोंकी 
सिद्धि असम्भव हो ज्ञाय | जिस प्रकार स्व॒णुकष्य्का अदहरत आप 
कुटस्थ रहता हुआ ही अपने आध्षय फटक-कुएडलादिकी सिद्धि 
करनेमें समर्थ होता है, स्वयं घलायमान रहकर बढ अपने आश्रय 
कटक-कुराडलादिकी सिद्धि कदापि नहीं कर सकता । 

इससे सिद्ध हुआ कि यद्यपि सुच्म-स्थूल्ष उमय शरीरोंका 
'संयोग-वियोगरूप जन्म व मण्ण सब्िद्रप आत्माके आश्रय छी 
होता है,परन्तु आत्माका जन्म-मरण नहीं होता। में कुमार हैं, 
मैं युवा है।, में चद्ध हैं), ये कमर, युवा तथा घुद्धावस्था स्थूल 
शरीर्की हैं, खुब्म शरीरकी सी नहीं। परन्तु ये स्थूल शरीरकी 
अबस्याँ अद्यानले जिस प्रकार अद्रूप आत्मएें कल्पित दोवी 
हैं, इसी प्रकार उसय शरीरोंका संयोग-वियोगरूप जन्म व मस्य 
भी अशानवसे अह्हरूप आत्मामें कल्पित होता दै । जिस भकार स्क्त 
चुष्पपर घरी हुई स्फटिक-ससिमं पुष्पकी एक्तता भान दोती दे, 
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संयोग-सस्वन्धले पुप्पद्धी रक्तता भाव हो दे हुए सी स्फ- 
दिक अपदे-आपें ज्यों-सी-ज्यों ही है- इसी प्रकार उस दरीरोक 
साथ आत्माके ऋ्िएव दाद्ात्म्यले उप 7 शरीरों का परस्पर संयोग 
-मरण आत्मर्म अज्ञनले ऋत्पता किया जाठा हैं+ 
आत्या ऋपमे-आपमे प्यों-का-त्यों अक्ु-अदिनाशी 
है। ऐसा कानक्र धीर पुरप अपने आत्सासं उसय शर्टीरोंक्रा 
सपोग-वियोगरूप ज्त्म मस्य नहीं >ेखठा आर मोहित चहीं होता) 
क्षत्रों शर्परोश्षि सु रोग-द्रियोगरूप जन्म व मस्यक्ती सो आत्माएँ 
अखिल्डि को गई। अब बतैसमाव ऊातमें रोंक्रो शव 
खुक-डु'खादि बन्दोंको उैनेवाले जो इन्क्रियोंके विषय है उवका 
सी आत्मा अलमस्पव कथन करते छेँ-- 
सात्रास्पशो तु क्षैन्चेध शी्ाष्णलुखद 
आयनापायिनोअनित्यास्तास्तितित्रत भारत ॥१४॥ 

[ श्र फिये हे कुन्तिउुन् ! सर्दीन्‍्गर्नों एवं छुस्त-दुःखकों 
देनेचाले इन्द्रियों च विप्योले सयोय तो ऋएमझूनुर व ऋन्त्य के; 
(इस लिये ) भाव | तू डतको लहर ऋर। 

भावाये--चे इन्द्रियोंज विषय भी जिवमऊे संयोगले शीतोष्य 
एव सुख-ठुःम्यदि द्वत्दोंची उन्‍्पक्ति होती है, भत्यज्ञ डत्यत्ति-विसान 

गुर ब नित्य दी दे! इनका मी तेच्टे आत्मा 
में कोई स्पर नहीं है और ये सी ऊम्नतत्‌ केबत अपनी मदीतिं 
आते ही हैं। फ्योक्ि उत्पक्ति-बिनासरूप होनेसे ये विषय कदा- 
फित्‌ स्थिर चढहीं रहते, वल्कि प्रत्येक्त क्तए कालप्रवाइमे इसी 
प्रकार बद्दे जञते हैं, किस प्रकार गक्गा- 
ओर दोड़ा चला जाता है । के बिपय कवा' 
कुणने थे। थे ही ये विषय हैं ऐसी 
सो इसी घकायकक्‍्य म्रम्म दोता है, लिल धक्तार दीपर्नशखामें वही 
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थद्द दीप-शिखा है ज्ञो सायंकाल जअजाई गई थी' पेसा प्रभात . 
समय भ्रम होता है। इस प्रकार केवल इन्द्रिय-संयोग-कालमें ही 
इन विपयोंकी प्रतीति दोती दे और जश्प्रतीति-कालमें ही इनकी 
सिद्धि पाई गईं, तब ये केवल मनोमात्र ही हुए. । इस रीतिले ज्व 
कि ये विषय इस प्रकार क्षणमडणणुर व अनित्य हैं, तथ इनके 
सपोगजन्प खुब-दुःखादिकी क्षणमड्ग॒स्‍्ता व अनित्यताम तो 
खंदेद दी क्‍या दे? यद्यपि इन विषयों और इनके संयोग जय खुख- 
कुम्खादि इन्होंकी प्रतीति सत्खरूप च अधिष्ठानस्वरूप आत्माके 
आश्रय ही होती द्वै, तथापि आत््मार्म इनका कोई स्पर्श नहों होता 
आर बह नित्य दी अंग दि। इस प्रकार जबकि ये छन्द्ध नित्य 
आर केबल प्रतीतिमात्र द्वी हैं. तथा अपनी कोई सत्ता नहीं रखते 
तथ भागप्त ! तू इन छन्‍्दोंको सहन कर । 
इन हन्द्ों का फयों सठन किया जाय ? सो बतलाते हैं-- 
यं हि न व्यथयन्त्येते पुरुष पुरुषपभ | 
समदुःखसुखं धीरं सो5पृतत्वाय ऋलपते ॥ १५ ॥ 
[क्योंकि] दे पुरुषभ्रे्ठ ! जिस पुरुपको ये (इन्द्धियों के बिषय) 
ध्याकुल् नद्दीं करते, ऐसा जो खुक्ष-डुःखर्म समन घीर पुरुष है, 
घट्दी मोत्तके ] रे 
दे 58200 इन्द्रोंकी उत्पत्ति भेद-दष्टि कस्फे 
द्वोती है।। जब मनुष्य अपनेको यावत्‌ प्रपश्वेसे भिन्न जानता है 
झीर यायत्‌ प्रप्चको अपनेसे सित्र समझता है तथा अज्ञात 
की जड़ता करके इस भेद-बुद्धिम यथायें दष्टि भी करता दे; तब 
अज्ुकूल-बुिसे किखीमें राग ओर प्तिक्ुल-बुद्धिसे किसीमें द्वेप 
छानता दे | और फिर राग-द्वेष कर्क दी जडसे खुख-डःखादि 
इल्डों क्री प्राधि होती हैः | इछ प्रकार इच छलन्‍्ददोंकां सूलकायण 
अ्ड-स्व॑ आदि मिथ्या प्रपञ्चमं सहुद्धिरूप अन्यथअ्रदण दी 
नर 
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होता है| वस्तु होवे कुछ और, जान ली जाय कुछ और 
इसीका नाम अ्रन्यथाश्रहण है। जैसे सम्पुख टेशमें होवे तो 
रज्जु, और उसको ज्ञान लें सपे, इसीको अन्यथाग्रहण कहते 
हैं। इस रीतिसे सब इन्द्रोंका मूल असतर्म सह्दुखिस्प अन्यथा- 
भहस ही होता है। वास्तवर्मे सत्खरुप आत्मामें यद अह-त्यं आदि 
अपझ्य किसी आरम्भ या परिणाम करके उत्पन्न नहीं हुआ, केवल 
खमके समन अलाव करके फुर आया दे | इस प्रकार इस 
असत्‌ प्रपश्चमें सद्दद्धिकी इबढता करके अनुकूल-पतिकूल' 
तथा राग-द्वेपद्धार खुख-दु'खादि हब्छोंकी प्राप्ति होती है? 
अत, ये इन्द्र और दन्द्रोंके विपय पदार्थ हैँ तो मायामात्र। 
पसन्तु ज्यों-ज़्यों इनमें सद्॒द्धिकी इढ॒ता होती आती हैः त्यों-त्यों 
इसके सस्वन्धस व्याकुलता अधिक बढ़ती रहती है और 
सुष्य अपने आत्मखरूपसे दुर-से-दूर गिसता चला जाता दे । 
इसके विपरीत ज्यों-ज्यों इतमें मिथ्या वुद्धि करके इन दन्दोंको 
सहन करता जाता है ओर इनसे चलायमान नहों होता, त्यों-त्यों 
अपने आत्मस्वरुपके निकट आता जाता है। इसी लिये भग- 
घानका बचल है कि सिथ्या चुद्धि करके खुख-ठुःखर्मे समान जो 
विवेकी घीर पुरुष है! और जिसको ये इन्द्र व्याकुल नहीं करते 
हैं, बही मोक्षके योग्य होता है। 

आत्माक्री सत्यताः तथा देह व देहसस्वन्धी जन्म-मस्ण- 
इल्द्रियोंके बाह्य विषय और विपयोकि संयोगजन्य छुख-दुःलादि 
हन्ड, इनकी अखत्यता कथन की दई। अब भगबान, उपसुक्त 
मकारके विधेकी थीर पुरूपके लिये उच्चसे सत्य व अखत्यका 
स्वरूप निरूपणु करते हैं-- 


नासतो बिध्यते भावों नाभावों 3228020%00/% । 
उमयोरपि दृष्टोइन्दस्वनयोस्तल्वदर्शिमिः || १६ ॥| 


ह्विवीयोडध्याय ५१ 














+ अखत्‌ घस्तुका भाव नहीं होता और सत्‌ बस्तुका अभाव 
नहीं दोता दि, ( ऐसा ) इन दोनोंका दी निचोढ़ तच्वदर्शियोद्धास 
देखा गया दे । 

भावार्य--अ्रसत््‌ बस्छु तो स्वरूपसे दोती ही दी दे, अर्थात्‌ 
डस असस्‌ बस्तुकी तो कदाचित्‌ विद्यमानता दे दी नहीं, चाहे 
बद्द स्थूल इश्टिसे अ्रतीत द्ोती भी दो । और सहृस्तुका खरूपसे 
कदाचित्‌ अ्रसाव होता ही नहीं है; अर्वांत्‌ उस सद्वस्तुकी तो 
अविद्यमानता कदाखित्‌ दे दी नहीं,चादे बह स्थूल्ष दफ्टिलेप्रतीति 
न दो पसन्तु सर्वद होती बद्दी दे । ऐसा असत्‌ व सत्त्‌ इस दोनों 
का रदस्प तस्वद््शियोंने जाना दे। आशय यद दे कि प्रवीति 
(यथाये पान ) सेव सदस्तुकी ही होती दे, असद्वस्तुकी तो 
प्रतीति खपुप्पके खमान अत्यन्त असस्मव दी दे। जो कस्तूद 
दी नहीं, उस अविद्यमान वस्तुकी तो ध्रवीति ही कैसे दो ? जैसे 
बन्ध्या-पुत्र जब है. दी नदी; तब उसकी प्रवीति ही फैले दो ? इस 
लिये प्रतीतिका घिपय तीनों फालमें सद् स्तु ही होती दे। असद्स्तु 
किसी मतीतिकर चिपय नहीं होती,फेवल भ्रमका दी विषय दोती 
है। खमसे पूर्व थ उत्तर कालमें तो सद्॒स्तु अपनी प्रतीतिमें ख्य 
के समात्त स्पए्ट भान होती ही हैः । केबल मध्य थ्रमकालमें चाहे 
अ्मके प्रभावसे बह अ्रपने वास्तव रूपमें भान वे हो तथापि अम- 
कालमें भी खम-स्थलम होती वद सद्वस्ठु दी है, भ्रमकालमें भी 
उसका झमाव नहीं हो आता । अमकालमें यथार्थ दश्टिका अभाव 
भले ही द्वो जाय, परन्तु यथार्थ सद्वस्तुका अमाव भह्दीं दो जाता।, 
यदि भ्रमस्थलर्म सद्स्त॒ दी न सटे तो असद्धस्तुका अम ह्ढी 
असम्पव हो जाय, क्योंकि जहाँ 'कुछ दे दी नहीं” बहा 'कछ 5. 
की पतीति असम्भव ही हे | शल्परूप अधिष्ठानमें तो अमका 
डोना किसी प्रकार सम्भव दो ही नहीं सकता। इस प्रकार श्षम* 
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रूप मिथ्या वस्तु ही अपने नीचे सत्सरूप अधिषावको जठला 
य्हीदे। 
इृशान्त स्थलपर देख सकते हैं फि सत्‌ रख॒का तीनों काल 
मैं अभाद नहों है और उस सत्‌ अधिएएमें अलड़पए सर्पेदयडा- 
दिका तीनों कालमें साद नहीं है | स्-दा्डाकिके प्रमसे पूर्व व 
उत्तर तो रज्जु अपनी प्रतीतिमें स्‍्पए्ट भान छोती दी है ! केवल 
मध्य क्रम-कालई वद सत्‌ तु यद्यपि सर्प-डए्डादिरूपसे अन्यथा- 
प्रहण की जा रही है, तथापि वो क्षम-स्थलम ज्यों-की त्यों होती 
पो सत्त्‌ रज्जु ही है, उस काज्मे भी सत्‌ रुका लोपष कटाचित्‌ 
हो चहाँ जाता । बल्कि यदि भ्रमस्थलर्मे लत्‌ रज्चु ही न रहे, 
श्रसत्‌ सर्प दणडादिका भ्रम ही असम्भव हो ज्ञाय। सर्प-इएडादि 
के भ्रमकालम भी 'इद सामान्यरूपसे तो सत्‌ स्ज्जु ही स्लात दो 
रही है। यथपि मत्दर अन्धकार तथा नेच्ादिय दोषसे वह विशेष- 
झूपसे आशात्‌ है, तथापि यह सपे दे! यह टण्ड है' इत्यादि 
आम-्षानोंम सी इद्न्ताक्ता विषय इदं पढार्य सत्‌ रज्यु दी होती दे। 
खाम-्कालम 'इद' सासस््यरूपस यदि रत रज्छु छात न होती, तो 
सखपे दस्डादिका श्रम कठाचित्‌ सम्भव दी न होता | इस प्रकार 
मध्य भ्रमकालमें भी इद' सामान्यरूएसे बच्युत' लव्‌ रज्तु ही 
प्रतीत हो रही है, चाहे अमरऊे प्रभावसे चद्द चिश्लेपरूपले प्रतीत 
नहीं दो रही, परन्तु होती वहों चह लव स्ञु ही डे | इस रीति 
से भ्रमके प्रभावस बद्यपि यचार्य दृष्ठिका लोप हुआ है, दयापि 
तू रज्तजु उस समय भी कहीं लोप नहीं हो गई आर चह वह 
ज़्यों की-त्यों ही है, उसका कदाचित्‌ असाव चहीं होता । तथा 
अमके प्रसाबसे यद्यपि श्रमकालमम सर्प उएडादि अध्यवारूपले 
अहण किये जा रहे हैं, वथापि ठढल कालगें भी असठप सर्प-दयडा- 
- दिका कदाचित्‌ भाव चददों दोता और सत्‌ रख्छुसे उनका खपुष्य 
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के समान अ्त्यस्ताभाव ही रहता है।. * 

इसी विचार थ दृष्टास्तके अ्धुसार सत्खरूप आत्माका 
तीनों कालमें कदाचित्‌ अमाव वहीं होता, अज्ञान करके चाहे. 
दद प्रतीत न हो, परन्तु सदा-सचेदा होता वही है। और असद॒प 
देद, देहसस्वन्धी जन्म -मरण, इन्द्रियाँ, उतके विषय और तज्वन्य 
खुख-डुःखादि इन्द्व, इत्यादि प्रपश्षका कदाचित्‌ भाव नहीं होता। 
अज्ञानके प्रभावसे चाहे उनका भास होता हो, परन्तु उनका 
अस्तित्व कद्रचित्‌ सही होता । देद्यादि प्रपद्ध देश # काल] व 
वस्तु जिविध परिच्छेद्वाला होनेसे उत्पत्ति-विनाक्ररूप तो 
स्पष्ट दी है, खो अपनी उत्पत्तिले पूर्व भी नहीं हैः और अपने 
नाशके पश्चात्‌ भी नहीं रहता, केवल मध्य स्थिति-काज़म ही मान 
डोता है। स्रो भध्य-्कालमें भी किसी प्रतीविका विषय नहीं, 
फेवल ख्रसका ही थिपय रहता है'। फ्योंकि जो बस्तु पूर्व-डत्तर 
कालके बिना केवल मध्यकाल में दी भान हो, बह रज्जुमें सर्पके 
समान वलस्तुतः होती नहीं दे, केवल आआन्तिका ही विषय 

- रब्दती दे | परन्तु सत्थरूप आत्मा तो तीनों कालॉम है, देहादि 

अपश्वकी उत्पत्तिले पूर्व भी वही' है. देदादि प्रपश्चके पश्चाव्‌ भी 
चहद्दी रहता दे, और देदटादि प्रपश्चके आन्तिकालमें भी देदादि 
-प्रपश्चस्थलमें वही होता है। | २6 

# जो बल्षु एक देश हो अन्य देशमें न द्वो, चद 'देश-परिच्देया 
कट्टाती है । 

' जो वस्तु एक कालमें हो अन्य कालमें न हो, वह 'काल-परिष्छेया 
कहती दे । 

| अन्‍्यो इन्‍्याभावत्रान्ने ( भेदवाले ) पदार्थको “वस्तु परिच्छेध! कद्दते 
हैं। जैसे घटका पटले भेद है तथा पटका घटले से: दे, इसलिये घट व.पद 
भेदवाल्े होनेले वस्तु परिच्चेच' हैं । 
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(१) देहडिप्रपश्चसे पूर्वी वो उसकी नित्य निविकास्रूपसे 
सिद्धि निश्चित ही है; क्योकि देहादिप्रपश्चसे पूर्व यदि बढ किसी 
फालमें न द्वोता, तो उत्पक्तिन्‍नाशरूप होनेसे बद्दे स्थय आन्तिरूप 
होता और फिर भ्रान्तिरूप देहादिप्रपश्षका वह भास नहीं फरा 
सकता था| 

(४) वेहादिप्रपश्चके अभावरूप निवृत्तिमं भी उस सतस्वरूव 
श्रात्माकी सिद्धि निश्चित दी दे । क्योंकि जब देहादिप्रपश्चकी 
स्थिति शत्यके आश्रय असस्भव है, तब शल्परमें उसकी नियुक्ति 
भी असस्भव ही है । जिसके आश्रय प्रपश्चकी उत्पत्ति व स्थिति 
होती है, उसीमें उसकी चिवृत्ति सी निम्चित दी है। जैले घटकी 
उत्पत्ति व स्थिति सुस्तिकाके आश्रय छोती है, तव घटका लय 
भी ऊ्त्तिकापं ही होता दे | इसी प्रकार टेद्वाद्पिपश्चकी उत्पत्ति 
ब स्थिति जब सत्खरूप 'शआत्माके आश्रय है, तव उसका लय 

भी आत्माके आश्रय ही होना भिश्चित दे। इस प्रफार प्रपश्षके 
अभावमें भी आत्माका निर्विकाररूपसे स्हना सिद्ध हुआ। 

(३) बेहादि प्रपश्चके आन्ति-कालमें भी देह दे 'जत्म दें 
मरण हे! “विपय दे! 'सुख दे' 'हु ख नहीं है? तथा 'डु'ख दे 
छुख चहीं है/--इत्यादि रूपले सर्वे सावामावरूप प्रषश्षमें हे 'है' 
रूपसे ओर सबकी सत्तारूपसे ब्ही प्रतीत होता है'। सो सत्ता- 
सामान्यकूप आत्मा सर्द भावाभाचरूप पपश्चर्म अचुगत व व्यापक 
है। भावाभावरूप प्रपश्चके भासस्थलमें यदि सत्ता-सामात्यरूप 
आत्मा न होता, तो प्रपश्चका भण्स ही कैसे द्वो सकता था 
क्योंकि जहाँ 'कुछ है दी नही! बहों 'कुछ है! की प्रतीति 
असम्भव दी है । शल्यके अत्यय तो किसी भावाभावरूप बस्तु 
की प्तीति असस्मव डी होती है। हो यह बात तो सम्भव है. 
कि बस्तु दोवे कुछ और, मान होये कुछ और, जैसे वस्तु 
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जोपे तो णज्जु ओर भान दोचे सर्प। परन्तु यद्द बात सर्वेधा 
असम्भव द्वे कि जदों कुछ दे ही तदों! वहाँ 'कुछ है! की 
अतीति हो ।इस टीतिसे देहादिभपश्चका सास शत्वक्ते आश्रय तो 
'डो नहीं सकता, सत्ता-लासान्यरूप आत्माके आश्रय दी इसका 
आभास सम्प्व दो सकता दै ! सो देद्ाद्पपश्यके भास-काल थ 
आस-स्थलमें दी घद आत्मा 'है दे! रूपसे ओर सचारुपसे सर्चे 
आवासावरूप प्रपञ्चमें अज्ुगत दोकर स्पष्ट भाव होता है। 
अपडके भासकालमें भी उसका लोप हो नहीं जाता, बल्कि 
लैहादिपपशञ्चके सर्व भालोमे 'दे दे! रूपसे भतीति का विषय बह 
सप्ता सामान्यरूप आत्मा ही दोता छै। देदादिप्रपद्च तो केचल 
अपनी अन्तिम अनहुए: ही अन्यथारूपसे ऋहण दो रहे दें। 
जैसे 'यह सर्प दै' 'यद्द दराड दे! इत्यादि सब आन्तियोंमम इदंरूप 
*रज्जु दी अद्रण दो रही है, सर्पद्रडादि तो केवल अनहुए ही 
अन्यथारूपसे अहरा[ फिये जा रहे हैं । 
इस रीतिसे देहादिपपश्चक भाससे पूर्व भी सत्स्वरूप आत्मा 
डी है और धपञ्षले उत्तर भी बही है। तथा सध्यकालपँ भी 
अद्ञान करके यथार्थ दृष्टिका लोप होनेसे चादे वद्द संत्यस्वरूप 
आत्मा प्रतीत न हो, तथापि उसका कदाचित्‌ जोप नहाँ होता । _ 
तथा देद्यादिप्रपत्च अयथा्ये दृष्टि करके अन्यथा झअहण होते छुण 
चआहे भात भी हो, तथापि फदाचित्‌ दोते नहीं हैं और खत्स्वरूप 
आह्माम खपुस्पके समान उनका अत्यस्तासाब ही होता है! इस 
अकार सगवानने असत्‌ ब सतका स्वरूप निरूपण किया कि 
“असखत्‌ चस्तुका अस्तित्व कवाचित्‌ दै छी नहीं और सत्‌ 
चस्तुका अभाव कदाखित्‌ होता दी नहीं दे 
अब दो स्छोकोर्मे खब व असतको मिल-मिक्न कर्क 
प्रनेरूपण करते चैं-- 
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अविनाश्ति तु रद्धिद्धि येन सर्वेमिदं ठप | 
विदाशमव्ययस्थास्थ न कबिलातुमइति ॥ १७ ॥ 

[इस न्याय के अनुसार ] अविदाशी तो उसको खान कि 
जिलले यह सम्पूरी ज्गच्‌ ओत-प्रोत हो सट्टा है, इस अधिनाशी 
का नाश करनेको कोई भी समर्थ चहों है। 

भादाध--अविचाशी ठो यह एकमेददितीयम्‌' आत्मा दी 
डै, जिलसे यह चिंबिय परिच्छेद्याला सारा प्रप्ध ओव पघोत 
हो रहा है ऐसा राई देश पहीं जहों दह न हो, ऐसा कोई काल 
श्लीर ऐसी कोई धस्तु नहों जिसमें बह न हो। यद्यपि बद सर्च 
देशम है; परन्तु आप किसी देशले सीमावद्ध नहीं होता । बद्यपि 
सर्च कात्में है, परत्त आर किसी काल कस्से छेदन अहों 
किया ज्ञा लकता । यद्यपि पित्न-भिन्न खद वस्तु है, परन्तु 
कोई बस्थु उसमें किसी प्रकार से नहों कर सकती। पश्नमूठ 
एब पत्चभूतों हए कार कोई भी पदार्थ उसक्षो साश सहीं कर 
सकता । इस धक्तार संधारमें पेखा कोई पदाथे नहीं ज्ञो उसको 
ताश फर खके क्योंकि सब पढायोँक्ी सत्तर वही है। फिर वे 
एदथे अपनी सत्ताका दी कैले लोप कर सकते हैं? जिछ 
धकार जड़ लोदा अग्तिकी सचास्त बाह्य पदा्थॉको सस्म कर 
सकता है, परन्तु बद अपनी सतारूप अग्निको भस्म करने 
समर्थ नहीं है। जिस प्रकार चिमटा द्वाथकी सत्ताले अन्य 
पदार्थोक्ो पकड़ सकठा है, परन्तु राथक्नो नहों पकड़ सकता। 
जिस प्रकार कुझर सब पदा्थोंको छेडत कर सकता है, प्स्न्तु 
अथनी खत्तारूष लोहेको कछ्षेदव करतेमें असम है । इसी 
शुकार देश, काल व चस्तु, ये तीतों सब पदा्थोको भए-न्श्छ 
करते हुए भी अपनी सचारूप ऋात्माको स्पश नहीं कर सकते। 
इसी लिये भगवानका वचन है।कि आत्मासे भिन्न जितना भी 
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कुछ अनात्मा है, वह उस अधिवाशीका नाश करनमेमे कोई भी 
समथे नहीं है । 
अन्तवन्द इसे देहा नित्यस्योक्ताः शरीरिण: | 
अनाशिनोथ्पमरेयस्य तस्मायुध्यस्त्र भारत | (८ ॥ 
[तथा इस नित्यस्वरूप, नाशरद्वित एवं ऋपरमेय जीबात्मकि 
ये सब शरीर नाशवान कहे गये हैं, इसलिये हे भारत ! तू 


झुद्ध कर । 

* भाषा्थ-जो वस्तु न वो भ्रोच्र, त्वकू व चकछु आदि इन्द्रियों- 
द्वास प्रमाण की ज्ञा सकती है और च प्रत्यक्ष-अज्मानादि पढू 
अमायोद्वाय हो प्रमाणित हो सकती है, उसको 'अप्रमेय' 
कहते हैं. ऐसे नित्य, अधिसाशी थ अप्रमेय वेदसाक्षी आत्माके 
डपाधिरूप जो ये सब देद्द हैं, ये तो स्वमावसे दी नाशबान्‌ हैं।। 
किसी देश काले भी ये बद्दी नही हैं, वर्क नित्य ही नाशरूप 
हैं। संखारमें पेसी कोई शक्ति नहीं जो इनकी नाशले रघ्दा कए 
सके, क्योंकि शरीर तो मित्य दी कालके श्रास हैं। यदि फोई 
काक़को पकड़नेमें समर्थ हो तो भले ही शरीरोंको पकड़ सके ! 
परन्तु संखारमें ऐसा कोई योद्धा नदों हुआ जिसने कालको जीता 
दो, इससे तो सभी हार कर चले गये । कालरूपी आरेके नीचे 
तो सभी भूत-भोतिक खंसास्वक़ घूम रहा दे। फिर भी इन 
डपाधिरूप देद्ोंके ाशसे उपह्ित बेहसाक्षी आत्माका नाश 
नहीं द्वो ज्ञाता । जिस प्रकार व्यापक आकाशर्म नाना धटोंकी 
उपाधि करके भिन्न-भिन्न नाता घटाकाशोंकी कठपना होती है' 
और घटोंके उत्पत्तिन्ताशले घटाकाशोंके उत्पत्तितताशका सम 
होता दै। घटको डत्पत्तिसे 'धटाकाश उत्पन्न हुआ' ओर घटके 
नाशसे 'घटाकाश नए दो गया इस प्रकार घटोंकी उपाधिसे 
घदाकाशोंका उत्पत्ति व नाशरूप अ्म व्यापक आकासमें दोता 
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है, परव्तु वा्तवर्मे व्यापक आकाश अपने-आपर्म स्यों-का-त्यों 

ही है, न डसमें कोई चानात्व है, न कोई उत्पत्ति है ओर न 
नाश ही है: | इसी प्रकार अज्ानले नाना शरीरोंकी उपाधि 
करके आत्मा चावात्वका जम होता है और शरीरोके उत्पत्ति- 
भाझसे प्रिन्न-मिन्न आत्माक्े उत्पत्ति व नाशक्ी ऋल्पता की 
जाती है। परन्तु बास्तवें उपाधिरूप शरीरोकति भेदसे व्यापक 
आत्मा कोई भेव नहीं हो जाता वथा उपायिरूप शर्यरोंके 
उत्पत्ति-वाशले व्यापक आत्माका कदाचित्‌ उत्पत्ति-नाश नहीं 
होता । इसी लिये भगवानने इस इलोकमे इन सब उडेहोंमे अवि- 
नाशी आत्मा एक ही कथत किया है और 'शरीरिय" शब्दमें 


कक बणनका दी प्रयोग किया है, वहु बचनका प्रयोग नहों 
किया । 


इस प्रकार भगवानका कथन है कि आत्मा तथा देहोंके नाश 
के भयसे तेरे लिये युद्धले उपयम होनेका कोई अवसर नहीं है। 
क्योंकि अविनाशी आत्माको तो कोई मार नहीं सकता और 
स्वभावसे ही वाशवान, शरीरोंको कोई रख सहीं सकता । इस 
लिये ऋप्ते धर्सको स्मस्ण करके तू युद्ध ,कूर। 
अब आगे सात सछोकोंम फिर स्पप्रपरूसे उसी अविनाशी 
आत्माक्षे स्व॒रूपका बणुत करते हैं-- 
ये एज चेत्ति हन्तारं यश्रै सनन्‍्यते हतम्‌ । 
उम्नी तो न ब्िजानोतों नाय॑ हन्ति न हन्यते ॥१&॥ 
पुरुष इसको सारनेवाल्ता ज्ञानता है तथा ज्ञो इसको 
मस्नेयात्या मानता है, वे दोनों ही ( इस आत्माको ) महों जानते 
हैं,क्यॉंकि न यह मास्ता है ओर न मस्ता ही दै। 
भाषार्थ-अब अजुनके शोकके तिसित्तोंकी ओर द॒ष्टि करके 
भगवान आत्माका स्वरूप वर्णन करने हैं | अजुनके शोककाः 


हतीयोडघ्याय ह्श्र 
निमिशत यद आप्नान ही था कि 'में अजुनरूप आत्मा मीषा-द्रोणा- 
दिरूप पूज्य आत्माप्रों और दुर्योधनादिरूप स्वजन आत्माक्रोका 
हस्ता हँगा । पूज्य थ स्वजन आर्माएँ मारी जायेंगी। इससे खी- 
रूप आत्माएँ दुए दो जायेगी शोर वर्णेसंकररूप आत्माएँ उत्पन्न 
होंगी । इसी फार्ण पितरूप आत्माआ्का अधःपतन होगा 
अर जाति-धर्म व कुब-घर्म के लोपसे सारे कुलकी झआात्माश्रोंका 
अनन्त फालतक नरकमें घास होगा। तथा इन सब पापोंका हेतु 
अर्जुनरूप आत्मा होगा! इन सय शोक-निमित्तोके मूलमें अभेद 
थ व्यापक अपने शात्माफा भेद व परिच्कछेदरूपसे असन्यथा-प्रहण 
द्दीदे। ४० 

उपाधिरूप शरीरोंमें त्तीन वस्तु हैं-- 

(९) स्थूल शरीर, जिसमें मस्ना घ मारनारूप स्वृल्न क्रियाएँ 
मकर द्वोती हैं. । 

(६) सूदम शरीर, जो स्थूल शरीरमें प्रकट होनेबाली 
फ्रियाश्रो्मि कर्ता-भोफ़ापनका 'अभिमानी दोता है। 

(३) अखंग व साक्षीखरूप आत्मा, मिंसकी सत्तासे 
स्वूल शरीरमें मरण घ मासय्णरूप फ्रियाएँ और सच्म शरीस्में 
फर्देत्थ-भोकुत्वादि अभिमान प्रफद होता दे।जो आप सम्पूण 
मरण-मारणरूप फ़ियाश्रों ओर कर्ठेत्व-मोकुत्वादि अभिमानोंसे 
आकाशके समान श्रसंग रद्दता हे । तथा जो सम्पूर्ण स्पूल-लूद्म 
शरीरों एवं सम्पूर्ण चराचर भूतोंमि सर्वभेद्विनिर्मुक्त एक दी दे 
और सबकी आत्म दै। सम्पूर्ण देश, काल व घस्तु ओर सम्पूर्ण 
द्रव्य श॒ुणु व कर्स उसीमे उत्पत्ति, स्थिति व लय॒को भाप्त होते हें, 
परन्तु चद आप सबसे क्संग ही दे। जिस प्रकार आकाशर्मे 
"खूर्य तपता है, बर्षा दोती दे, औँधी चलती दे, शरद सब ध्यवद्दार' 
यद्यपि दोतः आकाशमें ही है, परन्तु खययं आकाश न भीगता 





























आरा 
हु ननन 
करके झनात्न नस्‍त्तदच्यम शारेयें- आध्रनछभमिझाह उसथा 


स्वृत-सत्म शप्सेत्र मसयत्ययर चइ अइनन्‍्दन्न न्ट्न्दा के बए- 
अद्दर अलग ऋसलाने क क्ल्स्य 


प्रदाहनें बहा उतला झता 
स्वरूपका ऋज्दोज्ञकाल 
स्थिठ रू झर 


अआूद भगदाद इक ब्याज कई सकभतर-हान्नुत्त आकाझो 
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इहस्ल्परों बसा है * 
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सीष्सादिरूप शरीरोंकी उत्पत्ति व स्थिति ही है, न मस्ण-मास्ण- 
रूप व्यवहार दी है और न अा-त्यंरुपले फर्ेत्व-भोकृत्वादिझिप 
अभिमान ही है जो . पुरुष उप अंग आत्माकों मास्तेचाला 
झानता है, अथवा जो पुछप उछ्त व्यापक आत्माक्ो मस्नेवाला 
भाजता है, वे दोवगों द्वी भूलमें हैं, क्योंरि वास्तवमें न यह 
आत्मा मास्नेबाला दो दे और न मरतेवाला दी दे ।” 

अब उसी ध्यापफ आत्माकों सत्र अबस्था्नोसे अतीत 
अणीन करते हैं-- 
न जायते प्रियते वा कदाचिल्नायं भूखाध्भविता था न भूय। । 
अजो नित्य! शाथतो5य॑ पुराणों व इन्यते हन्यमाने शरीरे ॥ 

[बास्तयमे ] यद्ध आत्मा कदाचित्‌ व जस्मता ही है, न 
मरता ही कै और न यह दो फरके फिए अभाव होनेवला दी 
कै किन्तु यद तो अजस्मा, नित्य, शाखव व पुरातत दे, शरीर 
के नाश दे'निपर इसका नाश नहीं होता ॥ *०॥ 

भावार्थ -यद्द व्यापक आत्मा मारनेवाला थ मस्वेबाला 
तो तथ दो, जबकि यह जन्म मस्णादि अवश्थावान, दो, परन्तु 
उत्पन्न होना, मरना और दोकर फिर अभाव होना, इन तीनों 
अवश्थाग्रोंसे यह अतीत दै। इन तीनों अवश्याओंके अन्तर्गत 
पडू>विकार आर जते हैं, अर्थात्‌ तीनों अवस्था व पड़ विक्ारोंलि 
आत्मा असंग है और वे इसको स्पशे नहीं कर सकते | इस 
श्लोकमें जत्म लेना और मस्ना इन दो विकारोंका तो आत्मा 
के खूपममे स्पष्ट निषेध किया दी गया दे और भ्‌ यह दोकर 

* फिर अभाव होनेवाला दी है इस बाक्यसे इसमें बीधके चारों 

विकारोंका भी निषेध जान सेना चाहिये तीनों अवस्था एवं 

# उत्पृश्ष होना, हिथिउई रदना, बढ़ना, परिणामी होना, क्षय होना 
भौर नाश ह्वोना, ये छुः विकार यावद प्रपत्नके साथ छये हुए्‌ हैं । 
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पड़ बिकारोके वन्धनमें वो चही चस्तु आ सकती दै, जो वेश-काज 
करके परिच्छिन्न हो, परच्तु जो वस्तु दैश-्काल करके आपरि- 
'िछ॒न्त है बढ तीनों अबस्थाओं व पड़्‌ विकारोंके बन्धनमें केस 
आ सकती है ? यदि शरीरोंके भेदखे आत्माक्ा मी भेद हुआ 
द्वोता, तव॒ तो अवश्य चद्द आत्मा देश-क्राल करके परिडिदुत्त , 
हो सफता था ओर तब घद्द तीन अवस्या व पड़ विक्रारधाना 
भी घन ज्ञाता । परन्तु बस्तुत' देद्वादिके भेद्से उसमें कोई भेद 
नहीं हुआ, फिर वद्द कैसे अवस्थाओं ब विकारोंले वेंध सकता 
है ? तथा वेहादिकोंके भेदसे आत्मा भेट तम्ी दो सकता था| 
जबकि देधादि आत्माके समानसत्तावाले होते। परन्तु ये देद्दादि 
तो केवल व्यवह्यारिक उचाके ही पदार्थ हैँ और जात्रत्‌ दशा 
दथा अपने व्यवहार कालमें ही इनकी प्रतीति है, ये स्वृप्त 
अबस्थार्मे भी चहीं रहते | इसके विपरीत आत्माकी तो पारमा- 
थिंक सत्तर है और वह क्या ज्ञधत्‌, क्‍या स्व॒प्त व्‌ क्या रपुत्ति 
सब अवस्थाओंको प्रकाशता हुआ सब अवस्धाओंम ज्यों-कात्यों 
है: और सव अवस्थाओंले असंय दे यह नियप दे कि 
समानसत्ताके पदार्थ दी परस्पर साधक-वराधक दोते हैं, चिपरीत 
खचाके पदार्थ पस्ख्षण लाधक-वाधक नहों होते | जले व्यवहा- 
रिक सत्ताकी पिपासाको ब्यवह्यरिक जल दी निमश्वुत्त कर 
सकता है, सगठष्णाक्ा जल निदृत्त करनेगें समये नहीं है तथा 
जैखे ज्ञामत्‌ शरेस्‍्को ब्यवह्ारिक खत्ताकी अम्नितो भस्म कर 
सकती दि, परन्तु जाग्रत्‌ शरीस्के आश्रय प्रतीत दोती हुई भी 
स्वप्तकी अधि जाअत्‌ शरीरको स्पशे भी नहीं कर सकती । इसी 
प्रकार यह देह्यादि भ्रपन्च तो स्वप्तक्की भाँति केचल अज्ञात काल 
में दी भाव होता है, शान-जायृति आनेपर इसका तिकालामद 
प्रत्यक्ष सिद्ध हो ज्ञाता है । सभी तत्त्वदर्शी एवं बेद-शाह्न अपने 
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प्रत्यक्ष अन्वमवले इसकी साज्षी देते हैं. । फिर ऐसा मिथ्या 
वेदएदि प्रपख अपने सस्वन्धले सत्यस्वरूप आत्ता्म भेद केसे 
उत्पन्न कर सकता दे ? ज्ञब मिथ्या देहादि प्रपश्च सत्यश्वरूप 
श्रास्पाम भेद उत्पल करनेमे असमर्थ हुआ, तव अमिन्न व 
अपरिचिछुल्ष आत्मार्म तीन अवस्था व पड्‌ विकार केसे आ 
सकते हैं ? ओर जब बह तीयों छावरुथा घ पड विकारोंसे 
विनिमेक्त है, तब मारण-सरणरूप व्यवद्ारका कर्ता-मोक्ता केसे 
हो सकता है: ? 
इस रीतिले व्यापक आत्मा सर्वभेद्‌ थ परि्छेव-विनिमुक्त 
इोनेसे अजन्मा, नित्य, शाशबत व पुरावन दी दे | इसलिये 
- शरीरोंके नए दोनेसे उसका नएए नहीं होता, जैसे घटादिकोंके: 
ध्यंसले आकएशक! प्रध्यंस नहों दो जाता । 
अब ऐसे तत्त्वदर्शी पुुषमें मायण थ मस्णुरूप व्यवद्ास्का 
असस्मव दिखलाते हैं-- 
बेदाविनाशिनं' नित्य॑ ये एनमजमज्ययम्र्‌ | 
कर स पुरुषः पाये क॑ घातयति हन्ति कम ॥*३१॥* 
एस प्रकारों हे पार्थ ! जो पुरुष इस अत्माकों अविनाशी, 
, अज्नन्मा व. अव्यय जानता है, वह पुरुष कैसे किसको - 
मस्याता दे ओर कैसे किखको मा्य्ता दे ! ५ 
भाषश्थ--ऊपस्के स्छोकोंमे सर्वभेद्‌ व परिच्छेद-विनिर्सुक्त 
. एक ही व्यापक आत्म खब शरीरोंम असंगरूपसे निरूपण किया 
सथा | और जिस प्रकार देहदिकी तीनों अचस्था व पड़ विकार 
डसत आहत्माको स्पंर्श नहीं कर सकते, इसका स्पष्टरूपले चर्णन 
किया गया। इस प्रकार जिस पुरुषने करामलकबत्‌ अपने झातम- 
खरूपकों साक्षएवूरूपले जाना है और स्थुल-ऊच्म श्ीरों तथा 
उंसके घर्मोका अपने आत्मस्वरूपमें साचात्‌ त्रिकालामाव विश्वय 
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फिया है। ज्ञानाश्निद्राग स्थूल सक्म शरीरोर्मे आत्म-अभिमान 
दुग्ध होकर जो अपने वास्तव स्थरूप आत्मा आत्मरूपसे दी 
ज्यों कास्‍्यों म्थित छुआ है। कर्देत्व-्भोकठत्यादिके पिश्नसेको 
केसरी सिंदके समान तोड़ कर जो सर्वकर्तव्य त्रिनिर्मुक्त हो गया दै। 
इस प्रकार सब मिथ्या उपाधिरूप शरगीरॉर्म जो अपने ही आत्मा 
को सर्व भेद्‌ व यिकारोंते चलिए देख रद्या है तथा देहादिके 
डत्पत्ति-नाशसे अपने आत्माका उत्पत्ति लाश नहीं जानता और 
आंत्माले भिन्न देशादिकी अपनी कोई सप्ता ही नहीं देखता | 
जिस प्रकार सप्रुद्र नाना तरग। फेन चुहुंदोंकी अपनेले मित्र 
काई सत्ता नहीं देखता तथा उन तरंग, फेन, बुद्गदोंके उत्पत्ति-नाश 
से अपनेमे उत्पत्ति लाश नहों मानता और थे सव उत्पत्ति नाश 
अपने स्व॒रूपके चमत्कार दी ठेखता है । पार्थ ! इस प्रकार 
जिस पुरुषते अपने आत्माको ज्यों का सथों नित्य, अज अच्यय 
ज्ञाना है. वह मला किसको मस्बावे और किसको मारे ? मारना 
था मसवानारूप मिधथ्या दृष्टि तो तरतक दी थी. जबतक यहे जीव 
अपने द्यापक आत्म-समुठ्से ब्युत ढहोकश किसी एक देह्ादिं 
तरद्ञमें दी मिथ्या आत्म अभिमान कर बैठा था और फिर अपने 
से भिन्न अन्य देशाद तरबोंक्ी मिथ्या कल्पन। करके किसीमें 
शग और किसी पे हे प ठानने लगा था। इस प्रकार राग-क्वेप करके 
पुर॒य पाप एबं अन्स-मरणका वन्धन अपने आअशानले आप ही 
अपने लिये तैय[र कर लिया गया था| सुखके दिव तो डस्री क्षण 
पीढ दिखा गये, जिस क्षण यद्द भूल होकर आत्म-अध पतन 
ह। गया था । इस प्रकार अज्ञाचरूपी खम्नमें पड़ा हुआ जीव भले 
दी अपने संकल्पको ढाई चॉवल की खिचड़ी पकाया करे, तथापि 
आउ्मरूपी समुद्र तो अपने आपके ज्यों-का-त्यों स्थित छुआ अपने 
में किसी प्रकार एक रत्तीभ्र भी कोई चुद्धि-ज्ञति नहीं देखता । 
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बहिक उन सब देहरदि वरक्षों, राग-हेपों चथा तजल्य उत्पत्ति- 
नाशोंको अपने आननन्‍्द्ख्वरूपके चमत्कार ही जानता है' और उठ 
सम सातक्तीरूपले स्थित हुआ सबसे असंग ही रहता है | इस 
ततक्त-इफ्िद्वारा अपने व्यापक आत्मस्वरूपमें इस प्रकार साज्ञातू- 
रूपसे स्थित हुआ पुरुष देदयादि और उसके दयवहारोंसे ज्यों-का- 
वथों असंग हो है'। देदादि अपनी-अपनी प्रकृति और अपने- 
अपने घर्मोसे चैंश्रे हुए अपने-अपने व्यवद्यार्में भल्तेद्दी वर्ते, 
परन्तु बह तस्ववेत्ता पुरुष तो ज्यों-फा-त्पों अपने श्यात्मखरूपमें 
स्थित हुआ इन सब व्यवह्यरोंका साक्षीरूपले तमाशाई ही रहता 
है और अपने वास्तव खरूपमें चुद्धि-क्तिरूपसे कुछ भी होता 
हुआ नहीं देखता । 
इस प्रकार भगवानने वतलाया कि इस रीसिसे जिस पुरुषने 
इस नित्य, श्रज्ञ व अव्यय आत्माकों सब शरीरोंले अंग अर» 
रूपसे अपरोद्ध किया है फि 'सो5हमसिसि ( बही मैं हैँ ), वह 
चुसप किसको मस्थाता दै और किसको मारता है ? अर्थात्‌ 
: अपने मारना, मरता व मरवानारूप कोई विकार नहीं देखता । 
अब फिर देदए्द्लि डल आत्माकी असंगता वर्णन करते हैं- 
बासांसि जीणीनि यथा विहाय नवानि गहाति नरो5पराणि । 


'तथा शरीराणि बिहाय जीर्शान्यन्यानि संयात्रि नवानि देही ॥ 
जिस प्रकार सद्धप्य पुराने बस्लोंको व्यागकर नवीन बस्लोंकी 
अहय कर लेता है, इसी प्रकार आत्मा पुराने शरीरोंको त्यागकर 
“दुसरे नवीन शरीरोंको प्राप्त होता दे ॥स४॥ 
भावाथे--जिस प्रकार पुरुष पुराने बल्बोंको परित्याग करके 
'डूखरे मवीन वस्यॉको धारण कर लेता है, पुयने वस्थोंके नाशसे 
अपना नाश नहीं जानता, अथवा नवीन व्खोंकी डत्पत्तिसे अपनी 


उत्पत्ति चह्दों मानता | अर्थात्‌ वर्मोंके वननेसे अपना बनना। 
ड्े० 
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बल्ञोंके बिगह़नेसे अपना विगड़ना, चस्न्‍्रोंकी मलिनतासे अपनी 
मलिनता और बल्लोंकी उज्ज्वलतासे अपनी उज्ज्वलता नहीं 
देखता । दिव-दिन बर््मोंकी अवस्थार्म परिवर्तत होता है, परन्तु 
घह' नहीं सप्रकता कि मेरा कुछ परिवर्तन हो रहा दे। ठीक, 
इसी प्रकार आत्मा शरीरोंके पडुविकार अपनेमें नहीं देखता 
ओर उनके विकारोंसे आप विकारी नहीं दो जाता | बहिक 
स्पूल, सूच्रम व कारण - तीतों शरीरोंसे, ज्ञाप्नत्‌ स्वप्न व खुपुछ्ति 
तीनों अवस्थाओंसे और अन्नलमय, प्राणमय, मतोमय, चिशानमयः 
व आतनन्दूमय पञ्चकोशोंले इसी प्रकार असंग रहता है, जिस 
प्रकार मनुष्य बख्त अपने ऊपर धारण करता हुआ भी आप 
बद्धोंसे प्रसंग रहता है! । यद्यपि कोट, वास्कट व कमीज़ अपने 
ऊपर धारण करता हे, तथापि आप कोट, बास्कट व फमीज्ञ 
नहीं बच जाता | इसी धकार आत्मा यद्यपि स्थूल्, सच्म घ फायण 
तीनों शरीरों, जापम्नत्‌, स्वप्त व खुपुप्ति तीनों अयस्थाओं और 
पश्चकोशोंपें सात्तीरूपसे विराजमान रहता है, तथापि आप न 
अतीर्नों शरीर, तीनों अवस्था और पौकचों क्रोश्योका विवरण यह हैं-- 

(१ ) स्थूल-शरौरकी जाअघ अवस्था और अचत्मयकोश है, जो प्रश्नके 
सम्पन्धेसे घटता-बढ़ता है । 

(२, चुच्म-शरीरकी स्वप्न भगस्था है, जो स्वप्तमें भो अपना ध्यवहार 
करता रहता है। और वह प्राणमय, सनोमय घ विज्ञानमय तौन कोशर्मे 
विभक्त है | पच्च कर्मेंन्ट्रियों घ पत्र प्राणेको 'प्राणमय-कोश' कहते हैं। पन्च 
ज्ञानेन्द्रियों ब मनको “सनोमय-कोश' कहा जाता है । पत्च ज्लानेन्द्रियों व 
बुछिक्ो 'पिज्ञानसथ-्कोश कहते दें। 

(३) कारण शरीस्की सुधुष्ति अवस्था ओर झाननन्‍्दमय-कोश' डै। 
अ्रविद्या-विशिष्ट चेतवको 'झानम्दसय-कोश' कहते हैं, जदोँ परिसेपके हेंदु 
चुद्धि, सन व इन्दियोँ सभी अपने उपादगन अविद्यामं रूय हो जाते हैं । 
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स्थूल शरीर द्वोता दि, न खुद्म शरीर, न फारण शरीर ओर न तीनों 
अवस्था य पदञ्चकोश ही हो ज्ञाता दे । धहिक आकाशके समाव 
तीनों शरीर, तीनों अबस्था और पाँचों फोशोर्मे झन्नुगत हुआ 
सबसे अखंग ही रदता दे तथा इनके उत्पत्ति-वाश व सक्लोच- 
वचिकाससे अपना उत्पत्ति-नाश व सक्लीच-विफास चहीं देखता] 

जिस धकाए आकाशमें झवनन्‍्त घर-मठादिके उत्पस्ति-ताश 
द्वोते हें, पनन्‍्रतु घे अपने सम्बन्धले किसी प्रकार आकाशका 
उत्पत्ति-नाश नहीं फरते, वल्कि आकाश तो उनके उत्पत्ति-नाशों्े 
ज््यों-का-त्यों श्रसंग ही रहता दे | इसी प्रकार आत्मा पुराने 
शरीरोंको परित्याग करके नवीन शरीरोंको धारण करता हुआ 
भी अपना उत्पत्ति-ताश सद्दों देखता और उन उत्पत्ति-नाशोंखे 
अखंग ही रदता है। इस प्रकार जिस पुरुषने अपने आत्मस्व- 
रूपको देदादिसे असंग आना और अपने आत्मस्वरूपमें देहादि 
की स्थसत्ताका अत्यन्ताभाव निश्चय किया कि मेरे आत्माले 
मिन्न वेदादिका त्रिकालाम/्व द्वी है, ऐसा तच्बवेत्ता पुरुष, नित्य 
अधिनाशी होनेसे न आत्माका ही शोक करता है, अपने आत्माखे 
मिन्न अत्यन्त तुच्छु द्दोनेसि त शरीरोंका ही शोक करता हे! और 
न मारण व मरणुरूप व्यापारका कर्ता-मोक्ता द्वी होता है। अब 
फिर उस आत्माकी नित्य-निर्विफार रूपताका धणैन करते हैं-- 

मैन छिन्दन्ति शर्राखि नेनं दहति पावकः । 
न चैन क्रेदयन्त्यापो नं शोपयति मारुतः ॥ ४३ ॥ 

[ क्‍योंकि ] इस आस्माको ते शस्त्र हीं काट सकते हैं, न 

इसको अग्नि ही जला सकती दै, न जल डी इसको गीला कर 


खकता है और न वायु खुखा सकती है.। 
भआवार्थ--भारण ध मरणरूप व्यापारका फर्ता-मोक्ता तो यदद 


आत्मा तब दी हो खकता दे, जबकि फोई वस्तु इसको अपने 
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सम्बन्धसे बिकारी कर सके, अश्ववा यद्द खय॑ ठढ्रव्य, गुण व 
क्रियाबान्‌ हो। परन्तु संखास्में पश्चसूत तथा पश्चमतरचित कोई 
भी पदार्थ इसपर अपना प्रमाव हां डाल सकते, फिर यह 
बिक कैसे हो और मारण व मरणरूप व्यापार का कर्ता-मोक्ता 
केले बने ? क्रिसी भी बस्ठुके प्रधावमें यह तभी आ खकता है 
जबकि यह उस्र वस्तुसे भिन्न हो । परन्तु यह तो सभी बस्नुओं 
के भन्दर डनकी आत्मरूप सत्ता होकर विराज़माद हो रहा डे, 
फिर बह वस्तु इसपर अपना प्रभाव केसे डाल सकती है ? कोई 
भी चस्तु आप ही अपने आत्माका हवन कर नहीं सकती, किस्तु 
अपने आत्मासे भिन्न वच्तुओंका ही हनतव करनेमे समर्थ होती 
है। क्योकि जिस शक्तिके वलसे वह अपनेसे मित्ष वस्तुओं 
का दतस ऋरनेमें समर्थ दोती दे बह उसकी आत्मशक्तिका ही 
बल है, फिय घह अपनो उस आत्मशक्तिको ही किस बलसे 
काट सकती दे ? इस कार इस आत्मको न पृथ्वीके कार्यरूप 
श्र ही छेदन ऊर सकते हैं, त अज्ि दद्न कर सकती है, त 
ज्ञल्न गीला कर सकता हैः ओर न वायु ही खुखा सकती दे । ख्ढ 
अपनेले भिन्न पदार्थोक्ो तो छेदुन कर सकता है. परन्तु अपने 
को छेदन नहों कर सकता | अग्ति अपनेसे मिक्ष पदार्थोष्दों तो 
दहन कर सकती हैं, परन्तु अपनेको दहन करनेमें समर्थ वही 
है। जता अपनेस मिन्न पदार्थोक्ो तो गीजा कर सकता है,परन्त 
अपने को गीला नहीं कर सकता। बायु अपनेसे भिन्न पद्मर्थोक्तो 
तो खुला सकती है, परन्तु अप्तेको च्दी खुखा सकती । जप 
श्र, अम्ति, जल्न व वायु अपने-अपने रुघूल रूपको ही काटने; 
जलाते, गला करने ओर खुखानेमें समर्थ न छुए; ठव अपने 
अन्त स्थित सूच्मातिसज्य चेतत-आकाशको काटने, अल्लाने, 
मीला करने और छुखातेमें केस समये होंगे ? कदापि नहों । 


हित्तीयो<ध्याय इदृ६ 











तथा द्रच्य, शुण व क्रियाचान्‌ यह आत्मा तब हो, जवकि यह 
देश, काल व वस्तु करके परिचिछक्ष दो। फ्थोंकि परिच्चिनष 
चस्तु दी द्रव्य, गुण व क्रियाचान्‌ दो सकती है, अपरिचिछुत् 
किसी भकार द्रव्य, गुण व क्रियाबान्‌ नहीं हो सकती। क्रियाका 
अवकाश तो तभी हो सकता है, जबकि कोई देश व काल 
अपनेसे खाली दो ( और शुरती यह आत्मा तभी हो सकता है, 
जबकि बस्तु-परिच्छेय हो, फ्योंकि वस्तु-परिच्छेंदर्म ही भय 
रह सकता दे। तथा द्रव्य यद तव हो सकता है, जबकि गुण 
घ क्रियाका अधिकरण हो । परन्तु यह तो देश, फाल व बयसस्‍्तुसे 
अतीत होनेखे सब छुव्य, गुण घ क्रियाओंका अधिछानरूप 


अण्थय होता छुआ भी इन सभीसे परे है। 
इस धकार यद आत्मा सघ थविकारोंका अधिष्ठानरूप 


आश्रय होता हुआ, खय॑ लित्य च निर्विकाररूपखे ही स्थित है 
ओर किसी प्रकार सारण व मस्णुरूप व्यापास्का कर्ता-थोक्ता 
नहीं होता । है 
अथ फिर उस आत्माके खरूपका बन करते हैं-- 
अच्छेद्यो&्यमदाद्यो्यमक्लेद्रोड्शोष्प एवं च । 
नित्य+ सर्वेगतः स्थाखुरचलोडयं सनातनः ।.२७॥ 
यह अत्मा अच्छेय, आअदाह्म, अकक्‍्लेय ओर अशोष्य ही 
है: तथा नित्य, सर्वभत, स्थिर, अचल और सनातत है । 
भावार्थ--इस प्रकार यह आत्मा न किखी छेद्नरूप क्रिया 
का विपय हे, स दहतरूप क्रियाका और न किसी क्लेदत 
च शोपणुरूप क्रियाका ही विपय हो सकता दे | इसलिये 
इस आतप्माको अच्छेयथ, अदाह्म, अच्खेय ब अशोष्यरूप कद्दा 
गया। छेद्व थ दहनादि क्रियाका विषय तो थद्द तब दो; जबकि 
छेंदन घ दृहनादि कियाले भिन्न देशमें रहता दो | परन्तु यद्ध ती 
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अपनी स्वैव्यापकता करके छेंदन व दहनादि क्रियाके अच्तर ही 
स्थित है!। वदिक सच तो चद है कि छेद्न व दद्दनादि क्रियाओं 
में अपनी कोई शक्ति ही वहां है, स्वेशक्तियोंके भणडार इस 
आत्मासे अपनी-अपनी क्रियाशक्ति उधार लेकर दी ये सब क्रियाएँ 
अपना-अपना क्ेदन-दहलादि व्यापार कैरनतेमें समर्थ होती हैं और 
इसके बिना ये सब श्त्त्य हैं। फिर अपना छेठस व ठहनादि ब्या- 
पर ये इस आत्तापर ही केसे वत सकती हैं ? ऋटापि नहीं । 
इस भकार यह आत्मा इन छेंक्त ब दृहचादि क्रियाओंका अविषय 
होता हुआ नित्य, सर्वगत, स्थिर, अचल व सलातन दे । 

यदि इस आत्माके खरूपको केबल 'नित्य' शब्ठसे टी बोधन 
किया जाता, तब नित्य तो न्यायमतर्म प्रथ्ची, जल, तेज च घायु 
इम चारों भूत्तोंके परमार भरी हैं, उन परमासुओंमें “नित्य शब्द 
के अर्थ की अतिव्याप्ति+ दोती | इसलिये इस अतिव्याध्ति दोष 
के निवारणार्थ 'सर्वेगत कद्दा गया, परमार नित्य मले दी रहें 
परन्तु 'सर्वगत' नहीं हैं । 

यदि 'सर्वेगत' शब्दसे द्वी इस आत्माक्रे स्चकछृपका लिरूपण 
किया जावा, वो सर्बेगत तो आकाश भी है. अत'डस आकाशमे 
'सरबंगत' शब्दके अथैक्ी अतिव्याध्ति होती ! इसलिये इस दोपके 
दूर करनेके लिये स्थार्य शब्दका पयोग किया गया । क्योंकि 
आकाश चद्चपि सपेसत है, तथापि फेकल जागरत-अबस्था और 
ज्ञा्नत-वेशकालम ही है, खप्त व छुपुछ्ति अवस्था और स्वम-छुपुसि 
देश-कालमैं आकाशका अभाव ही है। इसलिये आकाश स्थिए 
रहनेवाला अथांत्‌ 'स्थार् नहों है | परन्तु यद् आत्मा तो सर्वे 
अवस्थाओरमे हाजिर है । 

इसी प्रकार यदि 'स्थास्ण' शब्दसे ही इस आत्माके स्व॒रूपका 

>परिभाषिक जउदॉकी वर्णोनुक्रमणिका देखिये। 
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बोधन किया जाता, तो स्थिर रहनेबाली तो अ्रविद्या भी है, जो 
फि जाग्रतू, स्वप्न व सुपुप्ति तथा उत्पत्ति, स्थिति व प्रलय सभी 
अवस्थाओंमें विद्यमान रद्दती है'। इस लिये उस अविद्यार्म स्थासु 
शब्दके अर्धकी अतिव्याप्ति होती, अतः इस बोषके निवास्णार्थ 
3अचल' शाब्दसे इस आत्माके स्वरूपका बोधन किया गया। 
अविद्या यद्यपि ती्ों अवंस्थाश्रोमे है, तथापि अचल नद्ीं, वढ्कि 
सित्य चलस्वरूप है! और शानसे इसका वाध द्वो जाता है।। 
परन्तु यह आत्मा तो सबातत-अचल है! जोकि सब बंस्तुओं, 
सब द्रव्यशुण-कर्मी, खब देश-काल और सब उत्पत्ि-स्थिति- 
प्त्नयाहि अवस्थाओंमण नित्य अचल व अवाध्यरूपसे स्थित 
ता 

ऐसा इस आउत्माके स्वरूपका बोधन किया गया, फिर और 

भी निरूपण करते हैँ-- 
अब्यक्तोड्यमचिन्त्यो5यमबिकार्यो्यसुच्पते | 
तम्मादेव॑ विदित्वैन॑. नानुशोचितुमईसि ॥२५॥ 

यह आत्मा अव्यक्त ( इन्द्रियोंका अविपय ) अखिल्त्य ( मन 
का अविपय 3), चिकास्स्द्धित कहा गया है, इसलिये इस आत्मा 
को पेसा जानकर तू शोक करनेको योग्य नहीं दे। 

भाषारथ--श्रव इस अस््माकी नित्य-ञ्चचलरूपताका चणेन 
करते दैं। यद आए्मा ऐसा खूघम तथा अचलरूपसे स्थित दे कि 
इल्दियोँ इसको विपय नहीं कर सकतीं । यद्यपि यद्द इन्द्रियोर्मे 
दी अचलरूपसे स्थित दे, तथापि इन्द्रियाँ अपनेसे भिक्ष बाहय 
पदार्थोको ही विषय करती दैं, अपनेको भी विषय नहों कर 
सकतों। जैसे चछ अपनेसे मित्र बाह्य पदार्थॉकों तो देखती ढ्वै 
परन्तु अपनेको नहीं देख सकती | बल्कि चछुके अन्दर चुके 
श्रुति सक्निकट यदि ठण पड़ा हो, ठो मज॒च्य अत्य व्यक्तिसे ही 
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पूछता है--देखो, मेरी आँखें तिनका तो नहीं है !' फिर यह 
आत्मा तो ओज्रका भी भोत्र, त्वकका भी त्वक्‌ , चछुका 
भी चछ, श्सशनका भी रस और शाणका भी घाण है। 
अतः ये इन्द्रियाँ इसको फैले देखेगी, फैले आनेंगी ? श्रोजमें 
स्थित होकर यही श्रवण करता दै; चज्ुमें स्थित होकर यद्दी 
देखता दै; त्वचा स्थिव होकर यददी छूता है, रसनामें स्थित 
होकर यही स्वाद लेता छै और बाणमें स्थित होकर यही गन्ध 
अहण करता है। अर्थात्‌ इस आत्माले कृतार्थ होकण्हीय 
इन्द्रियों अपने भिन्न-भिन्न शब्द, स्पशे, रूप, स्ख व गन्धादि 
बिपयोंको अहण कर सकती हैं ओर इसके बिता ये सभी 
बेकार हैं । ये पॉचों इन्द्रियोँ तो केचल अपने-अपने विपयको 
ही प्रहण कर सकती हैं, अत्य इल्द्रियके विपयको भी भ्रहण 
नहीं कर सकतीं, परन्तु यह आत्मा दो न शब्द्रूप विपय ही है, 
न स्पर्श, न रूप, स रख और हू शन्‍्धरूप विषय ही है! बिक 
इन पॉचों विषयोकी साज््तीरूप सत्ता होता हुआ इन पॉचोंखे 
अतीत है। फिर ये इन्द्रियों इस विषयात्तीतको फैले विषय 
कर सकती हैं. ? इस श्रक्तार यह इन्द्रियोंका अविषय होता 
छुआ “अव्यक्त' रूप कह्दा गया दे । 


यह आत्मा मननबुद्धिके चिस्तवका भी विपय न होने 
से आखिस्त्थ है मन-छुछि अपनेसे मिक् पदार्थका ही चिस्दय 
करनेमे समर्थ होते हैं, परन्ठु जिसकी सत्तासे सन-चुद्धिकी 
स्थिति है ओर जिसकी खत्ताख्र इनका चिन्तचरूप व्यापार हो 
सदा दे, उस प्रकाशस्वरुप सत्ताका चिन्तच करनेमें ये किसी 
भकार समर्थ नहों हो सकते। जिल भकार हस्तकी सत्ता 
से खड़ अत्य पदार्थोक्ो फाटनेमे समथे होता है, परन्तु हस्तको 
ही नहीं काट सकता। तथा जिस प्रकार तेज्ञके अ्काशकों 
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धारण करके वाती अन्य सथ पदार्थोको तो प्रकाशित कर 
सकती है, परन्तु अपने अच्त;स्थित तेजकों प्रकाशित नहीं 
कर सकती | इसी प्रकार मन-बुद्धिम न अपनी फोई सत्ता है. 
ओर न अपना कोई प्रकाश हो है, किन्तु इस सत्स्वरूपकी 
सत्तासे ही ये असत्‌ हुए भी सल्य-ले भाव होते हैं, इस 
चेतनस्वरूपके प्रकाशले जढ़ हुए. भी चेतनरूप प्रतीत होते हैं: 
और अपने चिन्तन-व्यापायं पकृत हुए सब देह्वादि प्रपश्चको 
बिपय कर सदे हैं | यद्यपि यह आत्मा मन-वुद्धिके चिस्तनरूप 
ब्यापासमें दी दास्फ रहा है, तथापि चिन्ततरूप व्यापाय्का 
विपय नहीं दोता (जिस प्रकार फ़ानूसके उल्दर बिजली ही 
दमऊ सार रही दे, जिससे बढ अपने प्रकाशनवरूप व्यापाएमें प्रदृत्त 
हो रद्या है, परन्तु फ़ासूल उलटकर विजलीको ही प्रकाशित 
नहीं कर लकता | इसीलिये इस श्ात्माको 'अविस्त्य' रूप कहा 
गया। इस श्रकार यद्यपि मत, चुद्धि तथा इन्द्रियों्म स्थित होकर 
यह आत्मा टी सबको देशसे-ज्ाननेवाला दे, परस्तु आप किस 
इन्द्रियसे देखा जाप ! और फिस प्रकार मन-चुद्धिसे जाना जाय ? 
'ेनेद सबे' बिज्ञानाति त॑ केत विज्ञानायादितिं । 
इस रीतिसे यद् आत्मा अपनी निल्य-्गचलरूपता करके 
अध्यक्त य अखिस्त्वरूप हुआ अविकारी कहा गया है और 
द्रेदादि पपञ्नके कन्म-मस्णादि विकास्से किसी प्रकार विकारी 
नहीं होता । अज्जुन | इस प्रकार अपने आत्तास्थरूपकों जान 
कर तेरे लिये किसी प्रकार शोकका अवसर नहीं दे। फ्योंकि 
यद्यपि चेरे आस्मस्वरूपमें अर्शुन, भीष्म व श्रोणादि सकल 
प्रपश्च, जबमें तरहने समान उत्पत्ति-वाशकों प्राप्त दोता है, 
परन्‍्ठु तेरे आत्मस्थरूपमें उत्पत्ति-्नाशरूप कोई विकार उत्पस्ल 
नहीं कर सकता। ४ 
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इस पकार अनात्मरूप स्थल-दत्म देहोंमे आत्म-अभिमान 
तथा कर्तृत्व-भोक्त्दत्दविनिसुक्त आत्मार्मे कठैत्व-भोकक्‍त॒त्वकी 
भावता, इत्यादि विपरीत भावनाएँ ज्ञो अज्लुनके शोक-मोहका 
कारण बन रहों थीं, सगवासने अपने तच्ब-डपदेशद्वारा उनका 
सिरायकरण किया। 
अब अज्लुनकी ऋपतनी नीची-से-तीची दृष्टिका अज्लीकार 
करके भगवान्‌ उसक्ने लिय्रे शोक-मोहका असतस्थव निरूपण 
करते दैं-- 
अथ चैन नित्यजातं नित्य वा मन्यसे झतस्‌ । 
> च जज जे शोचितुमहसि 
तथापि ली महावाहों नेव शं रक्षा 
आऔऔर यदि तू इसको खदा जन्मने और सद्य मरनेवाला 
माने तो भरी द्वे सदावाद्दो ! तू इस प्रकार शोक फरनेको योग्य 
नहीं है । 
भावार्थ -वास्तवमें तो उपर्युक्त विचारासुखार यह आत्मा 
नित्य, अजर, अमर, अज़ ब अविचाशी है। परन्ठ थोड़ी टेरके 
लिये यदि तेरी गिरी-खेनगिरी इछिको भी अगीकार कर लिया 
आय कि भीक्म-द्रोणदि सब आत्माएँ नित्य लन्‍्मनेबाले आर 
वित्य भय्नेवालै हैं, तो भी महाबाहो ! तेरा इस प्रकार शोक 
करना कि 'कुलसाशले व्थियां दूषित हो जायेंगी' 'बर्णैसंकर 
अजा उत्पक्ष होगी तेथा पपितरोंका अघ एवम होभा'--फिसी 
अकार योग्य कहीं है 
इस इष्टिसे शोक्षकी अयोग्यता वर्णेत करते हैं-- 
जातस्य हि श्रुब्रों मृत्युधुबं जन्म मृतस्य च | 
वस्मादपरिहायेंड्यें न॒त्॑ शोचितुमहंसि ॥२७॥ 
[क्योंक्ति] जन्मनेवालेकी निश्चित झत्यु ओर मस्वेबालेका 
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निश्चित जन्म सिद्ध हुआ,इल लिये इस बिना उपायवाले विपया?ँ 
तैश शोक करना योग्य नहीं है। . 

भाषा्थ--यदि आत्मा नित्य अनन्‍्म-मस्खधर्मा माना जाय, 
तब तो जो उत्पन्न हुआ दै उसकी सृत्यु निश्चित है और जो 
अत्युको प्राप्त हुआ है उसका फिर जन्म भी निश्चित ही है'। 
पेसा तो द्वो ही नहीं सकता कि मरनेसे दी उसफा मोक्ष दो जायगा 
अर मसनेसे ही जन्म-मरणका वन्‍्धन कट जायगा । यदि ऐसा 
मान लिया जाय तो 'कृतनाश' दोपकी भाप्ति होगी, श्र्थात्‌ 
कृतकर्स बिना डी फलभोगके निष्फल सिद्ध होगें। और यदि 
झूत॒कर्स फलमोगके बिना ही निष्फल सिद्ध दोते, तो बिना दी 
किसी हेतु जीव वर्तमान जन्मरूपी कारागारमें क्यों डाला जाता! 
इस प्रकार भर जानेसे दी तो जन्म-मरणसे मुक्ति द्वो नदी सक्नती, 
वहिकि मस्फर फिर भी जन्म लेना निश्चित हो है। जिस प्रकार 
जल का नीचेको जाना और अग्निका ऊपरको उठना खभात्र दी 
डै, कोई शक्ति नहीं ओ इनके स्वभावको बदुल सके, इसी प्रकार 
'तैरी इृष्टिको अनुसार जबकि यह आत्मा अपने स्वभावसे ही 
नित्य जन्म-मरणथर्भा है और इसके अपने स्वभावके कारण इस 
के अन्म-मरणका परिहार हो ही नहीं सकता, तो फिर तेरे इस 
शोक-मोदफा क्या प्रयोअन कि इनके मरनेसे कुल-धर्म तथा 
आति-धर्मादि चष्ट हो जायँँगे ? ये तो अपने मस्णस्वभावके वशी- - 
भूत हुए मरेंगे ही, फिर सू' वीचमें ही अपने कर्दत्वक्री टाँग फयों 
अदता है? अर्थात्‌ इनके मरणरूप कार्यमें उपादानरूप तो इन 
का अपना मरणस्वभाव ही है, इस लिये तू मस्णरूप कार्यका 
डपादान नहीं, किन्तु निम्ित्त ही है। और निमित्त-कारण सदेव 
डपादानके अधीत ही द्वोता है, स्वतन्त्र कारण नहीं ढोता | जैसे 
फलेकी उत्पत्तिमे उपादान तो बीज दी होता दै, माली उपादान नहीं. 


ए्अद गीवा-दपैण 
किन्तु निमित्त दी है। सो माली फलकी उत्पत्तिमे स्वतन्ध नह, 
किन्तु डपादानस्प धीजके अधीन दी दै। प्त्थोंकि उपादात ग्रीज़ 
के बिना माली स्वतन्ध फलकी उत्पत्ति नद्ों कर सकता; परन्तु 
माली दिता सी यदि वीजा पृथ्यीस किसी और निम्मिस्तस 
संयोग हो जाय तो फलकी उत्पत्ति हो सकती दे | जिस प्रकार 
तन्ह्ाके बशीभृत बढा ह॒ग्ा ऊब रहा दो,डस ऊँधना 
कारण बह बेठा-यछा गिर ज्ञाय और निकटवर्नी पुरुपके सिर दोने 
क्षगे कि चूते मुझे ठील दिया । इसी प्रकार इन्हें तो अपने मरण- 
भावसे मण्या दी & त्‌ठो बीशर्मे ऊबल 'ऊश्वतेफों ठीलतेफा 
बदागासात्र' अर्थात्‌ नि्मित्तमात्र टी है, चफि सारसेबाल( ! 
इस रीतिखे धीष्प द्रोणादि एज्य ब स्वजब आत्मा श्र को नित्य 
ज्षकम-मरणधर्मा मानशर भी तेरे शोकका क्षोई अवसर नहों है । 
अब व्यक्तरूप देद्वांदि ँ्रपश्ष आमाक्षमात्र ही दे. यह धनोन 
करत हं-- 
अच्यक्तादीनि भ्रतरानि ज्यक्तपन्‍्यानि भारत | 
अव्यक्तानधनान्येत्र तंत्र का पारदवना ॥बेणा। 
हे आण्त | सम्पूर्ण शूतपएणी अपनी इत्पक्तिस पूर्व शद्श्य 
हैं और अपने ताशके पस्यात्‌ श्री अ्रृश्य दी रहते ८, केचल 
म्रध्यमें ही इश्यरूप पवीत होते दे, फिर इस विपवर्म शोक कैसा ? 
भाचार्थ - शोक उस चर्ठुका दी बन पढ़ता दे, ज्ञीकि सत्य 
हो | अर्थात्‌ बच्तुकों सत्य ज्ञानकर ही डसके निमिच शोकर्म 
अबूत्ति होती है । मिथ्या बस्तुका तो शोक चनता ही नहीं है, जसे 
मिध्या स्वप्तके सस्वन्वियोज् वियोगरा सदन करने कोई नहीं 
बैठता । परव्छु तेरे शोक्रका विपय जो यद्द देहांटि प्रपश्व है यह 
तो वास्तबमें मायामान्र द्वे सत्य नहीं, देखनेसज्ञ दे यथार्थ नहीं। 
इसलिये इस आभासमाज्म देहादि ध्रपञ्चक्ता शोक नहीं चनता। यह 
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बातों तो स्पष्ट ही दे और फिसी विवादका विषय नहीं कि यदद 
देहादि प्रपश्च अपनी उत्पकिसे पूर्व किसी व्यक्तिरूपा नहीं था। 
किन्तु झदश्यरूप दी था और अपने नाशके पश्चात्‌ भी यह किसी 
व्यक्तिरझूपमें सहीं रहेगा, किन्तु अदृश्य ही दो जायगा | फिर जो 
चस्तु पूर्व-उसतर क/लके विन केबल मध्यम ही भासती है, बह तो 
स्वप्नमपथ्चके समान तथा रज्जुमें सर्पेके समान कैवल अमका ही 
विवय हीती दे। मिस्र प्रकार गज्जुमें सर्प तथा स्वम्प्रपश्ष पूर्व- 
उत्तर फालक्र यिना केवल मध्यमाती दोनेसे मायामात्र व अम्रूप 
ही द्ोता है, इसी प्रकार यद्द जाम्रतप्रपत्च भी है, इसमें कोई 
बिलक्षणता नदीं। जिस प्रकार स्व॒प्नमपश्व अपने कालमें सत्य 
भाक्षत है, इसी धकार यह देद्वादि प्रपद्ध भी अपने कालमें सत्य 
भासता दे । इस प्रकार जो वध्तु है. दी तहां, केवल अआ्रममात्र दी 


है; उसका शोक फैसा ? 
जिस अत्माके आश्रय यह सत्य भी सत्य भासवा है। 


डस आत्मक्री आखर्यरूपता वर्णंव फरते दैं-- 
आश्चर्यवर्पश्यति कविदेनमाथर्वबद्ददति कसैव चान्यः । 
आशर्यवन्नैनमन्यः शुणोति शुल्वाप्येन पेद न चैव कथित्‌ ॥ २६॥ 
कोई इस आत्माको आख्र्यकी ज्यों देखता है ओर-इसी 
अकार कोई आध्र्यके समान कथन करता दे और कोई इस 
आत्मको श्ाख्चर्यक्नी तरह ख़ुनता है तथा छुनफर भी इस 


श्रात्मफो कोई नहीं जानता | 
भावार्थ >आशय यह है कि यद आत्मा परम अआख़्वर्यरूप 


है।। जो कुछ भी देखने-छततेमें श्राता दे चंद लव इसमें ही हैं, 
परन्धु इसको कोई स्पश नहीं कर सकता। सबकी खा 
आर सबका प्राण यही दे, परन्तु यद्द श्राप सबसे मिलेंप है। 
यह आत्मा पेखा सरल है कि जिस वस्ठके साथ मिलता है 
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चैसा ही भासने लगता है, परन्तु आप बेला हो नहीं ज्ञाता बल्कि 
अपले-आपमे ज्यों का-त्यों छी रहता दे । गुणके साथ मिलकर 
गुण, उव्यके साथ मिलकर द्ृव्य, कर्मते साथ मिलकर कर्म- 
खा दी वन ज्ञात है, परन्तु आप खब द्रत्य, गुण व फर्मेसे 
अतीत दी रत दे! जिस प्रकार स्फत्िकसणि जिस-जिस 
र॑ंगके पुष्पकके साथ मिलती दे, उसी स्गकी भान द्वोने लगती 
है, परल्तु अपना कोई रण तहों रखती श्रौर खब रंगोसे असेग 
अपने-आपमें ज्योक्रील्यों रहती है । इसी प्रकार यह आत्मा 
जैसी-जैसी बुद्धि, जैसी-जैसी बुत्ति, जैसे-जैसे भांब, जेसे-जंसे 
विचार और जैसे-जैसे पदार्थले मिलता है, उस-डल डपाथिके 
अह्ुरूप वैसा ही भान द्ोचे लगता है। अर्थात्‌ यह एक ऐसा 
जिन्तामणि व कल्पदुक्त दे कि जैसे जंसे भाव व बिचार जीव 
इसकी शरण धारण करता दे। उन सव भाव घ॒ विचारोंकी 
सिद्धि इसीसे दोती है। कोई कहते हैं, सृष्टि कालसे उत्पक्ष 
इोती है, कोई कहते हैं: परमासुश्नोसे हुई है, कोई केबल 
प्रकृतिकों दी सृष्टिका उपादान-कार्ण मानसे हैं, फोई कहते 
हैं कर्ेके बिता यह सब व्यर्थ दें इसलिये सूफ्रिका उपादान 
फर्स ही दे, कोई मस्याविशिष्ट चेतवसे दी खष्टिकी उत्पत्ति 
प्रतलाते हैं । किसीक़े मत पत्चीस तक्ष्चोंसि सलार रचा गया 
है, कोई कट्दते हैं नहीं जी! तत्व तेईस दी हें. किसीके 
सतमें उन्नील, किसीके मतर्मे सवस्द, किसीके पन्‍द्रह, किसीके 
तैस्इ, किसीके मतर्मे ग्यारद्द, वो वा सात तत्त्व दी हैं और कोई 
पॉच दी तत्त्व मान बेंे हैं, इत्यादि । फोर्ड कहता है, सोच कर्स 
से होता है, कोई शानसे मुक्ति मानते हैं, किसीके मतमें छात 
घ कमे दोचोंसे सुक्ति है । फोई कइते हैं, फर्स श्ावका साथन 
है, कोई कहते हैं छाल कर्ेक सात्थन है, इस्मादि । यद्यपि ये 
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सभी कोलाइल इसी आत्मामें हो स्हे हैं, परन्‍्त बसच्तुतः इसमें 
खारी बुद्धियाँ अवुद्धिरूप हैं, सब वृत्तियाँ नि्वे्तिरूप हैं, सब 
भाव अभावरुप हैं, सव विचार शल्यरूप हैं । यद्यपि सब बुद्धि, 
चुक्ति, भाव व विचारोंमें यही है और सब इस्रीके भखादखे 
सफल होते हैं, क्योंकि सबमें सत्तारूप यही दे; परन्तु यह 
आप खबसे निराला दै। यद्यापि अपने-अपने निश्चयोंके अखु- 
खार सष्टि और उसके भिन्न-भिन्न उपावा्मोका भास इसीसे 
डोता है, इसके लिया तो दूखया है दी कोल, जिसके आभ्रय 
इन कारण-कार्योंका भाल हो, क्‍योंकि शल्यके आश्रय तो कोई 
भास दोवे ही कैसे ? तथापि इसके खरूपमें न कोई सृष्टि दे, 
न उपादान और न इसके स्थरूपमें फोई तत्त्व दी हैं; न पच्चीस 
तस्य हैं, न तेईस, न उन्नीस और न सतरद्द, इत्यादि । बास्तबर्मे 
सब तक्त्वोंका तत्त्व यह आप ही है और इससे भिज्र ये सभी 
अतक्त्व हैं | इसमें न कभी वन्ध हुआ हैः और न कभी मुक्ति दी 
होगी । एक ही पदार्थ छिली एकके लिये खुन्दरः है तो किसी 
दूसरेके लिये अखुन्दर, एकके लिये जो अजुकूल दे पह दूसरे 
के लिये प्रतिकूल। इस प्रकार सब खुन्द्र-अखुस्दर और 
अआहुकूल-प्रतिकूल बृत्तियों ध विषयोंको प्रकाशदा हुआ यह आप 
सबसे बिमुक्त है । 
इस प्रकार कोई तस्ववेत्ता आख्र्यकी ज्यों इस आत्माको 
देखता दै, इसी प्रकएर कोई तक्त्ववेत्ता अन्य अधिकास्योंको 
आश्चर्यकी ज्यों इस आत्माका कथन करता है' और कोई अधि- 
कारी श्राश्चर्ववत्‌ इस आत्माको श्रवण करता दे। परन्तु इस 
अकार पश्यन, कथन ध श्रवण करके भी इसको फोई नहीं जानता 
अर्थात्‌ पश्यत, फथन व अ्रवशका विषय वो चढी वस्ठ हो 
खकती दै जो अपनेसे मिन्न दो, जैले घट-पटादि प्रपस्ध अपने 
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से भिन्न होनेले पश्यछू, कथन व श्रवणुका विपय होता है। 
परन्तु यह आत्मा तो अपनेसे प्िन्न नहीं, किन्ठु सबका अपना 
आत्मा होनेसे खबसे अत्यन्व अभिन्न हे, बल्कि सकका अपना 
स्वरूए ही है । अपना स्वरूप नित्य प्राप्त होनेसे किसी दर्शन्‍्यदि 
व्यापारका विपय नहीं हुआ कर्ता, इसलिये यह आत्मा किसी 
प्रकार पश्यरझ, कथन ब अभ्रवशुका दिपय नहीं छै। पश्यन+ 
कथव व भ्रवणादि यावत्‌ साथवोंका फल नित्यप्राप्त आत्मा 
की प्राप्ति चह्दीं है, किन्तु सादात्‌ अथवा परम्परा फरके 
आत्माके आशय रहनेवाला जो आत्म-अ्वान डसकी निद्धत्ति 
ही खब साथनोंका एकमान फल हे आत्मशातक्ा सापात्‌ 
फल केबल अज्ञानकी निवत्ति दी दे, नकि नित्यप्राप्त आत्माकरी 
प्राप्ति । अज्ञनके सिश्न॒त्ति होगेपर आएमा तो अपने प्रफाशमें 
सवय प्रकाशता है, किखी ज्ञानका विपय नहीं होता। जिस 
भरकार 'दशम' , के शानसे केवल दशमके अध्यामकी ही _भकाए 'दशम' के ज्ञानसे केवल दशमके अधानकी ही चित्रच्ि हुई _ 
+ ग्राथा है कि ठस सिन्र मिलकर देशाटसके लिये निकले । सार्गमें 
उन्तकों पुक्क भारी चदी आई, जिसको लैरकर उन्हें पार ज्ञाना पढ़ा । पार 
होकर उन्होंने विच्यर किया कि मित्र-मण्डलीको सम्भाल लेचा चाहिये, 
कोई सदीमें हुअ न शा हो । इस घिचारसे उनमेंसे पकने सबकी ग्रिलती 
की, परन्तु भूलसे प्यपपनी ग्रितती न करके शेप नौकों शित्र राधा और 
चकित द्वोफर कहने जगा “दधाय | एुक म्रित्र ढृव गया ।” इसपर दूसरा 
मित्र आये श्वयय शौर उसने भी ऐसी ही सूल की, अपनेको दोढ़ शेप 
चौको ग्रिन गया । इसी अकार बारी घारीसे ससीने गिनती की और ऐसी 
ही भूल करते चलते यये | झन्‍्तत- जब खब ग्रिनती कर खुके तो सब सिल 
कर दशस्न मिन्नके द्रव जानेका उच्च स्वससे विल्ञाप करने लगे | एक महा- 
पुरुष, जो कुछ दूर चेंठे हुए यह सच कौतुक देख रहे ये, इस वा्तापर 
अपने सतसे बहुत हँले और उनके निकट आकर ब्त्तान्त पूछा । जन्तके 





द्वितीयोउध्याय घर 


दशर्मा की प्राप्ति नहीं हुई। क्योंकि घद्द तो उसका अपना 
स्वरूप इोनेसे नित्य दी प्राप्त था, केवल अज्लान करके प्राप्त मुझ 
भरी अप्राप्त-सा भान होने लगा था। 
अब इस सांख्य-शानका उपसंद्यार करते हुए भगवान 
अर्जुनको उपदेश करते हैं-- 
देही नित्यमवध्योड्यं देहे सर्वस्प भारत। 
तस्मा्सवांणि भूतानि न सं शोचितुईसि ॥३०॥ 
डेभारत ! सपके शरीरमे यह आत्मा नित्य ही अवष्य अर्थात्‌ 
मारे. जानके योग्य नहीं है, इसलिये सम्पूर्ण भूंतप्राणियोकि 
निमित्त तुके शोक करना योग्य नहीं है। ४ 
भावा्थ-सारांश, भरतवंशी अज्जुत ! संश्के ही देहोंमे 
बैडी जो आत्मा है, बद्द तो नित्य ही अवध्य है । अर्थात्‌ मीष्म- 
- द्रोणा।दक्के शरीरोंमें ही नहीं, बल्कि किसी भी शरीर आत्माका 
तो कदाचित्‌ वध दोता ही नहीं है। साक्षाच्‌ मूर्तिधारी काल भी इस 
आत्माका घध करलेमे समर्थ नहीं है, क्‍योंकि कालका जृत्य 
इसीक्रे आश्रय है'। कालकी भी सत्ता होनेसे यह आत्मा 
कृत्तान्तको सुनकर स॒द्दपुरुषने उनसे कहा:/शोक सत फरो. दशम है “हुचा 
नहीं ४!” उन्होंने घब्र॒राकर पूछा, बढ को है ! तब मद्दापृरुषने उनको फिर 
गिनती करनेके लिये कहा। इसपर एकने फिर ग्रिवती को भौरे उसी 
प्रकार नोको गिनकर हैरानीसे बोज। “दशम चहीं है” । इसपर महापुरुषने 
गिनती करनेवालेका द्वाथ पकड़के कहा कि 'दशम दुहै'।:ईसेपर सबको 
सन्तोष हुआ भर शोक निद्धत्त दो: गया ' इस प्रकार महापुरुपकें शब्द 
अमाणले 'दुशम! की प्राप्ति नहीं हुई,क्योंकि वह तो उसका स्वरूप द्वानेखे 
नित्य ही प्राप्तथा | शब्द-प्रमायद्वारा दशमके अज्ञाज़की- ही निवृत्ति हुई । 
इसी भ्रकार शानका फल्त केबुद्।अज्ञान-निदुस्ति हो है, झाव्म-मा्ति कहीं । 
रे 
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खय॑ कालातीत दे, इसलिये देहोंके घध होनेले इसका वध नहीं 
हो सकता । वस्तृतः आत्माले भिन्न वेहावि प्रपत्चकी तो अपनी/ 
कोई सत्ता दी नहों है केवल आत्माकी सत्तासे दही असत्‌ हुए 
भी ये लब सत्‌ धतीत होते हैं और ये आत्माईं केबल आमास- 
मात्र ही हैं | जिस प्रकार आमासमात्र तस्द्रोंके चाशसे जलकए 
नाश नहीं होता, कटक कुणडलाठिक नाशसे सुबरणका नाश नहीं 
द्ोता, अथवा घटोंके ध्वंसले आकाशका धध्चस नहों हो जाताः 
इसी प्रकार वेहोंके चधषसे आत्माका बध नहोीं हो जाता। जिसे 
प्रकार रज्जुमें सर्प-दगडादि श्रामभासमाज ही होते हैं. तथा 
आशभासरूप सर्प-दस्डादि बस्तुत' रज्जुरूप हो होते हैं, इसी 
प्रकार आभासमात्र यह देशदि प्रपस्ध आत्मरूप ही है । 

इस्ती रीतिसे पाएड्य ' तेरे शोक ब मोहफ़ा बिप्या 
आत्मा तो नित्य अवध्य दोनेले कदाचित्‌ मरता ही नहीं है, इस 
लिये भीष्म-द्रोणादिका ही नहीं, किसी भरी भूतप्राणीका शोक 
नहीं बनता | और देहादि तो नित्य नाशरूप होनेले कदाचित्‌ 
हैं. ही नहों, आत्मार्मे इतकी उत्पत्ति, स्थित व नाश और मरणु- 
मारणरूप व्यवद्यार तथा कठेत्व-भोक्तुत्वादि आब स्वमश्रपन्ञ 
के समान केवत आभासमात्र ही दें । इसलिये फ्या आत्म-दरि 


से ओर क्या शरीर:दफ्िले तेरे शोक घ घोद्दका कोई अबसर 
नहीं चनता । 


अवत्ततीय दृष्टि धर्स-दप्िसे शोकका श्रतवसर वणैन करते हैं-- 
खघमंम्रपि चावेक््य न विकम्पितुमदसि । 
धर्म्याद्धि बुद्धास्क्ेयोउन्यत्कत्रियस्य न विद्यते ॥३१॥ 

[और ] अपने घर्समकी ओर इहाडि कस्के भी सेरे लिये 


कम्पायमान छोवा योग्य नहों है, क्योंकि धर्स-युझसे सिनक्ष 
क्ञत्रियके लिये और कोई कल्यायकारी कर्तव्य नदीं है । 
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भावार्थ-अ््जुन ! अब यदि तेरे चित्तमे यह शंकर हो 
कि 'मांते लिया ज्ञाय, अन्त्साका नाश नहों होता तथा वेहादि 
शॉगभड्सुर हैं, तथापि मेरे लिये यह कौन-सा घार्मिक' केतेव्ये 
दोशा कि में इन स्वजनोके मारनेका भार अपने ही सिरपर लूँ। 
माने लिया कि हेंह नष्ट हो रहे हैं और होंगे; कोई शक्ति नहीं 
जो इनकी नाशसे रक्षा कर सके, परन्तु मेरी यह कीन खुह़दूतां 
डोगी कि में अपने हाथसे अपने ही पूज्यों व स्वृजनोंका वध करे 
डालूँ और इनके रक्तसे सने हुए राज्यका भोग कर>ूँ। ऐसी 
घूष्ंता' घारण करना मेरे लिये कोन धर्म होगा? जिसके लिये 
आप घुभे ऐसा तत्त्व-डपदेश कर रहे हैं ।? 

पार्थ ! तेरी ऐसी शाज्ञा भी नहीं बनती, अपने क्षात्र-धर्से 
की ओर रछ्टि कस्फे इस प्रकार तुभको थुद्धसे उपर होने 
अरीर क्रस्पायमान होना योग्य सहीं है, बल्कि धार्मिक दृष्टिले 
वो युद्ध करता ही तेश धर्म है'। जिस प्रकार मनुष्य-शंरीरके 
किसी अक्ष्म फोड़ उत्पन्न हो, तो घुक्धिमान्‌ डाक्टरका यह 
कर्तध्य दे कि छुरीसे उसमें मश्वर लगाकर उसकी पीप 
निकाल दे । यदि डरक्‍्टर अपनी कायरता करके इस कार्येसे 
उपरात होता है, अथबा दया करता दै, तब ऐस( करके बढ 
अपने धर्मसे अ्रवश्य च्युत होता दे ! इस डपरामताका उसपर 
अवश्य उत्तरदायित्व है, यह उसकी दया नहीं किन्तु अदया ही 
है क्योंकि पेसा करके बंद उस मलुष्यके अकृका भज्ञ कर 
रहा है और इस अड्कके सम्बन्धले अन्य अज्ञोंको भी पीड़ा 
डोने का अबसर दे सहर है! ठीक, इली प्रकार जब पृथ्वीपर 
प्रकृतिके शरीरयें दुए पापीजनरूपी फोड़े उत्पन्न हों, तब धामिक 
क्षत्रियका यह निश्चित धार्मिक कर्तव्य है कि चंद अपनी 
तीक्षण खड़की घोकसे उन डुछ पापीरूप फोड़ोंको साफ़ कर दे। 


] गीता-दर्पैरा 


लिससे इधर उनके सम्बन्धले प्रछतिके अत्य अड्डॉर्मे भी पीड़ा 
न होने पाजे ओर उधर उनत्ीी दूषित पीप निकलकर उनका 
अपना भी कल्याण हो ज्ञाय | यदि धामिक उात्रिय अपने इस 
करतैव्यसे कायरता करके डपराम दोता द्वैे, अथवा दया फरता 
है तो बह अवश्य इस कायस्ताद्वाण अपने धर्मले च्यूत दोगा, 
अचश्य इस उपरामताके लिये उसपर उत्तरदायित्व होगा और 
]डस्रकी यह दया अदया दी होगी। क्योंकि ज्जिय-जीवनका उद्देश्य 
»यथद्दी है कि जद्दाँ जहां पृथ्वीपर अधर्मकी बुद्धि हो, बहॉ-बर्दो 
रद्द निशल्स हुआ अपने धर्स-दए्डसे आधर्मियोंको शिक्षा दे । 
इस प्रकार पृथ्बीकी रक्त करता छुआ इस घर्म-सक्ष्म वद् 
अपने भाणोतककी भी आहति दे डाले | जब पृथ्वीपर अथर्से 
की पैसी असाधारण छूद्धि हो ज्ञाती है कि साधारण मज्ष्यसे 
इसका सुधार नहां हो सकता, तब स्वयं सुक्के अवतार धारण 
पड़ता है कि इसी उद्देश्यले प्रकृतिके दूषित अन्ञोंकी 
जबिकित्सा की जाय ( 'टद्-८ )। 
इस्र प्रकार अज़ुंन ' प्रृतिके शरीर मेँ उत्पन्न हुए: इन दुर्चों 
अनादि दूषित फोड़ोंको साफ करना तेरा धामिक कतेव्य है 
(इुर्योधव(दिकी दुष्वाका ब्योरा संज्षिप्त कत्तास्तमें देखिय)। इसी 
अकार जो कोई भी इसके अधममके पकच्चको लेकर इस संग्राममें 
आये हैं, उन सबका चथ करनातेरा धार्मिक कर्तेब्य -है। यदि तू 
मिथ्या स्पप्तसमान सांसारिक सम्वन्धोंनो सम्भुख रखकर मोदद- 
चश अपने कतेब्यले मुँह सोड़ेगा वो अचश्य अपने घ॒र्मेले गिरेगा। 
इसीलिये धर्म-युद्धसे अधिक श्रेयः साधन चजत्ियके लिये और 
कोई तहों है, धल्कि युद्धसे डपरामता तेरें लिये अधर्मे द्ोगी । 
अब इसी आमिक तथा व्यवहारिक-हष्टिसे दी अन्य-सात 
४ शज्जुचके लिये ग़ुद्धकी क्ेव्यतानिरूपण फरते हैं--- 











द्वितीयोडध्याय छ्पश 











यहच्छया चोपपन्न॑ खर्मद्वारमपावृतत्‌ । 
सुखिनः छ्त्रिया: पाये लभन्‍्ते युद्धमीवशम्‌ ॥े श॥। . 
है पार्थ ] माग्यवान्‌ क्षत्रिय दी अपने-आप प्राप्त हुए ओर 
खुले हुए स्र्गद्वाररुप इस प्रकासके युद्धको प्राप्त द्वोते हैं। 
भाषारथ--सांस्सरिक ऋणोंकी अपेक्षा मनुष्यपर जो धर्म 
ऋण है वह बलवार दे योर इस ऋणके सुकरानेफे लिये दी महु- 
च्य-शरारका भाति होती है। फ्योंकि यद् इसी योनिमें छुकायाजा 
सकता है और कहीं भी नहीं । इस ऋणके पूर्णतया घुकानेपर 
डी मल्लष्यके लिये लोक“परलोक तथा भोग व मोक्तकी सिद्धि 
... दोती है।इस लिये अत्येक क्षश इस ऋणको चुकाने लियेमजु- 
भ्यको कटियद्ध रहना चाहिये और श्रपिकी बलि देंनेके लिये भी 
डद्यत रहना चाहिये | फ्योंफि देह थ वेह-सम्बन्धियोंका सम्बन्ध 
तो इसी लोकमें और केघल जाप्रत्‌ अरवश्यामें थी है, परन्तु धर्म 
का सम्बन्ध उभय लोकों और तीसों अवस्थाश्रेमि है । ये सांखाः 
रिक सम्बन्धी तथा भोग तो केवल पेय हैं, श्र्धाव्‌ कुछ कालके 
किये मीठे, लगते हैं, परन्तु परिणामर्मे मदान, ढुःखदायी हें ।इस 
के विपरीत धर्म तो प्रेय नहों श्रेय: दे। जो उसय लोकोमे वास्तविक 
छुस्तका देनेयात्षा है।इस लिये धर्म व संसारका खामना होने 
पर धर्मके सम्मुख मिथ्या देश व देह-सम्बन्धियोंकों आदर देना 
और उनको ही सत्यरूपसे अदण करना, किसी प्रकार पुर॒य नहीं 
किन्तु पाप दे! ऐसी व्यवस्था प्राप्त होनेपर तो देह व देहसस्व- 
ज्थियोंका लतिग्स्कार करके धर्मके सम्पुख नतमस्तक द्वोना दी 
। < 
स्पा परम थम है।, ाविक दी तेरे लिये वो ऐला 
खुअवसर प्राप्त हो गया दे, मानो अपने-आपदी करे लिये स्वर्ग दर 
खुल 'गया दो, जो श्स भ्रकार अद्न्तारूप देद व ममतारूप 


प्र भीता-दर्पण 


 स्वजनोंकी बलि देकर, तू अपने ध्मेक्रणले उऋषण दो सकेगा। 

इस लिये सू अपने धर्सका पालत कर, फ़्योंकि भाग्यवान, 

ज्षत्रियोंको ह ऐसे स्वाभाविक धर्मयुछकी प्राप्ति दोती है। 

/ युदे कंसनेई जो कल्याण है चद फद्ागया, अब शुद्ध च 

करनेमे जो क्षति है| डसका बणैन करते हैं--- 

.. अंय चेत्त्यमि्म धस्ये सप्रा्मं न करिष्यति । 

- .. तततः स्वधर्म कीर्ति थ हित्वापाप मबाप्त्यत्ति ॥ ३३ | 
[इस प्रकार ] यदि तू इस धर्मयुक्त संभ्रामको न करेगा तो 

अपने धर्स तथा फीतिको खोकर पायको प्राप्त होगा। 
भावार्थ--पाप्नर पुरुषोंको छोड़कर संसारमें झ्रौर जिस फोटि 

कैसी मजुष्य होते हैं, किसी भी कर्समें उनकी ये घीन दी दृष्टियाँ 


(१) कुछ कर्स करके हम घर्म-संग्रह करे, (२) अ्सुक कर्स 
फरके दम पापसे बचे तथा (३) इस लोकमें हमारी कीति हो। 

ऐसे पुरुषोके किसी कर्ममें यदि ये तीनों दृष्टियोँ एक साथ 
नहीं दोतीं तो कम-से-कम इन तीचोंमेंसे कोई एक दृष्टि तो अवश्य 
रहनी ही चाहिये। यदि अपने कर्ममें इन तीनों डष्टियोंका दी 
अमाव दे तो अवश्य ऐसे पुरुषकी पामर-कोटिमें दी गणवाकी 
जायगी | भगवावकका चचन है कि इस धर्म-युद्धले उपरामतार्मे 
तेरे लियर इच तातों दृष्ियोंका डी अभाव है--.*_ 

(६) डुद्ध परिस्पग करके तुक्के धर्मेकी परस्ति वह्दीं दो सकती, 
जैला ऊपर स्पश्टरूपसे चर्णवकिया गया दै। है 

(३)शुहूपरिस्याग कस्के तू पापले भी खुरक्षित चहों हो सकता, 
वल्कि अवश्य पापको म्रात् दोगा। क्योंकि तेरी यह डपरामता 
महुतिके प्रवाहके अलुकूलःनहों, भतिकूल है| इस उपयामतामेँ 
फेबल तेरा मोह दी हेतु दे ओर कोई हेतु नहीं। ओर मोह दी 
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सब पार्पोका मूल दे, यद सब शास्रोंक सिद्धान्त है'। इस लिये 

न्यूड उपरामता अवश्य पापजनक भी होयी। डर 

... (३) की्तिका नाश तो स्पष्ट दी है। 

*" अरब तीन एलोकोर्म अ्रकीर्तिका चिरूपण करते है-. 
अकीतिं चापि भूतानि कथयिष्यन्ति तेउवययास.] 
संभावितस्य ... चाकीर्तिमरणादतिरिच्यिते ॥|२०॥ 

खब भूनप्राखी तेरी कमी नाश न द्वोनेवाल्री अकीर्तिका भी 
कथन करेंगे भ्रीर माननीय पुरुपके लिये-अकीति मरखसे भी 
अधिक चुरी होती है'। का 
भाषार्थ--श्रर्थात्‌ केवल क्षत्रिय लोग ही नहीं,किन्तु यावत्‌ 
आयी तेरी शफीर्तिफे गीत॑ गायँगे। इससे तो मर्ण मला है. क्योंकि 
भरणमें तो प्राएबियोग कालमें ही थोड़ी देगका कष्ट दोता दे 
परन्तु यद्द श्रकीर्ति तो यावज्जीबन कालमे तुझे अपने कार्नोसे 
खुननी पड़ेगी और तपना द्वोगा, जोकि प्राण-वियोगजन्य कएसे 
सी अधिक कष्टतर दोगी । पे 
भयाद्रणादुपरत॑ मंस्यन्ते ला महास्था।। “.' ; 
येषा च त्व॑ बहुमतो भूला यास्यसि लायबम्‌ ॥३१॥ 
महारथी लोग तुझे सयहे कांस्य युद्धठे उपयम हुआ मानेंगे 
जिनमें तूं बहुम'न्य होकर तुच्छताह्नो प्रात होगा । 
आावो्ध--यद कोई न कदेगा कि अशुन प्रज्योके आदुर- 
सत्कार करके,अथवा सस्वन्धियोंकरि प्रेम कय्के युद्ुले डपगाम हुआ 

आ। बिक यही चर्चा होगी कि 'गारडीव बदुष तो कैब देखने+ 

आत्र दी था, समय पह़नेपर अर्शुन भाग गया और जिस कार्यपर 

पविराट-सजामे यहाँ लगाया गया था बास्तवर्म॑ उल्ीके योग्य था।' 
अस प्रकार. उनमें बहुमान्य दोकर तू. झुच्छताकों मास दोगए। 


ध्ध्प गीता दर्पणा 


अवाच्यदांदांध  बहुन्वदिष्यन्ति तवाहिता: | 
निन्‍्दन्तस्तव सामृथ्य ततो' दुःखत्तरं तु कियू ॥रे६॥ 
[ इस पकार ]--तेरे शच्षु ठेरे सामथ्येकी निन्‍दा करते धुए 
घहुत-खे ने कहनेयोग्य बचचन कहेंगे, फिर उससे अधिक दुःख 
क्या होगा ! 
इसलिये पास्माथिक, धार्मिक तथा व्यावद्एरिक समी 
दृष्टिवॉसे युद्ध करवा तेरे लिये श्रेय है । 
इतो वा प्राप्स्यसि खगे जिल्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌ । 
तस्मादुत्तिन्‍्ठ कौन्तेय युद्धाय. कृतनि्यः ॥रेआ। 
| इस प्रकार युद्धमें भ्रवुस्त होकर ] यदि तू मर गयातो 
स्पर्गको भ्राप्त दोगा और जीत गया तो पृथ्बीकों भोगेगा। 
इसलिये हे कौन्‍्तेय ! तू युद्ध लिये निश्चय करके खड़ा हो । 
आशय यद्द दै कि युद्धमें पवृत्त होकर तेरे दोधों हाथ मोदक 
हैं, जीनेमे भी भलाई और भसजेमें भी भलाई । हो, युडमें इतनी 
साब॒धानी अवश्य करतैव्य दे जिससे तू मोक्तका भी अधिकारी 
घन जाय-- * 
झुखदु'खे समभ्रे कुला ज्भालाभो जयाजयौ । 
ततो युद्धाय छुज्यस्व नेव॑ पापमवाप्स्यसि '[रे८) 
झखुख-दुःख, हानिलासम तथा जय व प्रशजयकों लमान 
समझकर तद्नन्‍्तर थुद्धके जिये जुड़ था, पैसा कय्नेसे तू पाप 
को आप्त न होया। ० 
भाषार्थ--कार्य एक ही है, परन्तु दक्षि ब भाबके भेदसे 
पुरथपापकए भेद दो जाता दे। यदि युद्ध-प्रशुक्तिमे अजुरकी यद 
इष्टि च साथ ड्ो और वह इस इच्छासे प्रवृत्त दो कि भें इस 








द्विदीयोउच्याय धर 








चुद्धों अपने स्वलनोंपर अप शात्त करूँगा, उसमें मेरी सापइंद्धि 
इोगी, मुझे राज्यका लाभ होगा तथा मुझे भोग-णोंकी 
पराप्ति दोगी' तो इस सांसारिक इष्टिसे फेवल स्वार्थपरायण 
इोकर युद्धमें अजत्त होता कर पूर्यों एवं स्थलनोंकायछ करना, 
अथश्य पापजनक होगा। परन्तु यदि इल सांहारिक स्वार्थ 
परायण इश्टिकों त्यागकर और धर्म-दश्टिकों सम्मुख रखकर 
अजुन केवल इस भावनासे युद्ध ०छत होता दो कि 'सुल-डुख 
से मेरा कोई राश-द्वेप नहों, हानिन्‍लाभसे भी मेरा कया प्रयोजा 
दै तथा जय व पराजवसे भी मुझे जया । झुझे तो केवल अपना 
धर्म-ऋण झुकाता है और यही मेरे ज्ञीयतका तथ्य डै। 
प्रकृतिने इस समय सुझसे उल ऋणकी माँग कर ली दै; जो मैं 
प्रत्येक क्षण और सब प्रकार छुकानेके लिये तैयार हैं । अछतिके 
राज्य जो कुछ भी भवितव्य हो बह हो, सके इससे क्या ! 
इस संसाररूपी नाटकधरमें भ्ृतिनदेवी श्रपना खेल खेल गही 
है, इसमें जो कर्वव्य मेरे ऊपर लगाया गया दे; मुझे वो केबल 
उसका पालन करना दै। द्ानि-ल्ाभ तथा ज्य-पराज्यलें मेरा 
कया प्रयोजन दे? हु 
यदि केवल इसी धामिक इृ्टिसे अद्ञेनकी युद्धअज्ृत्ति दो, 
तो बच किसी पापका भागी नहीं बन खकता। इस लिये भग- 
बानक! कथन है कि पूर्वोक्त सांसारिक दंष्टिका परित्याग 
करके तू तो केबल द्वितीय धार्मिक इ॒एिले ही युद्धमें प्रदत्त दो 
और सुख-दुःख तथा द्वानि-लाभकी इच्चाका परिवत्याग कर। 
सु करनेसे तेरे लिये कोई पाप पदों) क्योंकि खार्थमपी इच्चा 
खब पार्पोका मूल है ।- 
> * यहाँतक भगवानने- आत्म-दष्टि, देहदष्टि तथा अमर 
सौमों दष्वियोंसे अजुनके शोक-मोहका निराकरण किया 
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अर्मदष्टि एज व्यवहरदण्लि तो अर्जुनपर थुद्धकी कर्तेव्यता 
दी निरूषण की तथा थुद्धके परित्यप्गर्म पाप व अकीर्तिकी 
आपत्ति भी बसुन की | परन्तु भ्रक्रतिराज्यमें कोई भी कर्स पुएय 
अथवा पापले खाली नहीं रहता यदि कोई करे पापरुप नहीं 
नो पुययरूप दोगा और पुएय फर्म भी अपने सम्पन्धले'इस 
ज्जीवको अन्+मस्णके बन्‍्धनमें लानेबाला ही होगा। इसलिये 
क्रय उस योगका वर्शन करने हैं, जिंसमें रिथित दोकर पुएय व 
पाप दोनों ही फ्र्मे-वस्धनोंले छुटकारा मिल जाता है' और 
पजिसमें स्थित होकर कर्मका कर्वा, अ्रकर्ता द्वो जाता है| तथा 
कर्स, अकर्म हो जाते हैं-- 
एपा तेअमिह्दिता सांख्ये बुद्धियोंगे त्विमां शुणु । 
बुद्रूधा यूक्तो यया पार कर्मवन्ध॑ प्रहास्यसि ॥३६॥ 

दे पर्थ ! यद् धुद्धि (ज्ञान) तेरे लिये सांख्यके विपयरमम 
ऋड्ी राई, अब इस्तीको योगके विपयर्मे सुन, जिस चुद्धि (शान) 
खे घुक्त हुआ तू कर्म-बन्धनको भली भॉति नए्ट कर देगा। 

भावार्थ उपयुक्त धार्मिफ हश्टिसे खुख-दु सख्त तथा हानि- 
लाभादिम॑ सम होकर शुद्ध करनेसे अर्जुनक लिये पापकी 
अ्रप्राप्तिका बोबच किया गया। यद्यपि उपयुक्त थार्मिक भावो्ि 
सुद्धपन्नच्ति पापका हेतु तो नहीं होगी, तथापि बह पुएयका हेतु 
अवश्य बनेगी । क्योंकि प्रत्येक धार्मिक धव्॒क्तिका फल पापकों 
चिश्ञत्ति तथा पुगयक्ी प्राप्ति ही होता है। और यदि पुण्यप्राप्त 
क्रसेका फल्न शप रहा तो कसे वल्वचका नाश तो न इ॒श्ा, 
क्यों,क पुयय भी अपने फलभोगके लिये जीवको देहके चन्धनर्मे 
दी ज्ञाता दे, जिसके कास्ण जीवको जन्म-मग्यरूप छुखफकी 
शाप्त हुए बिना वहीं रहती | इसलक्तिये भगवान्‌ अब अज्जुनको 
बस योग्का बफ्देश, झे हैं, सिस्फों, सख्थद ओो:आा५ व्य्, 
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चुरय व पापरूप उभय कर्स-बस्धवॉले मुक्त हो जाय। जो देह 
थे आत्म-विव्रेकरूप सांख्य-हान भगवान्‌ अज़ैनकों पीछे उपशेश 
कर आये हैं, उस शानक्रे अपसरोक्तद्वार देहेनिद्रियमनयुद्धिमें 
आत्मभाव “भस्म होकर अपने बास्तबिक साक्तीस्वरूप आत्मामें 
न्द्दी अभेदरूपले स्थित होना ओर देड़ेरिद्रयप्रतदुद्धिके व्यापारोप 
अइंक्ेत्वाभिमान दृग्ध होकर केबल इसके व्याप्रारोंका द्र्टा 
“होता, इसीका नाम 'योग' द्वै जो गीताको मान्य है । केवल इसी 
झानके साक्षात्कारदारा अपने वास्तव स्वरूप आत्मामे योगा 
“सम्भव दै. क्योंकि इसी शानके अमावसे अज्ञाव करके अपने 
आत्मखरूपसे वियोग हुआ है। अतः इसी जाने नकद प्राप्त 
“दोनेपरः बस्तुतः कर्म-वल्थतका नाश सम्भव है; क्योंकि भेद्‌- 
-“डष्टिके फारण केघल रेहेन्द्रियादिमें अहंकर्देत्थाभिमान करके दी 
कर्सका बन्‍्धन द्वोता है। और जब तस्बदष्टिद्वाय देहेन्द्रियादि 
मैंसे - अहंग्भिमान उखड़कर अपने सात्षीस्वरूप आत्मा अहे- 
रूपसे स्थित प्रतत्त कर ली ज्ञाय, तब कर्म-वस्धत कहाँ और किस 
"को £ क्योंकि सात्षीस्परूप आत्मा तो कद्ापि कर्ता नहीं, किन्तु 
कैवल द्र्ण ही है' और जब वह कर्ता वहीं वो भोक्ता भी नहाँ। 
"देद्ाभिमानके कारण मिथ्या फर्दत्व व सोक्ठत्य दी कर्स-बन्धत 
"का मूल होता द्वै।इस प्रकार तच्वसाज्षात्कासद्ारा आत्त्मश्वरूपमें 
“स्थिति-प्राप्त होनेपए वास्तविक 'योग' सिद्ध दो जाता है और 
कर्तत्व-भोकठत्वक्े निर्मुल होनेपर कर्स-वन्धत बस्तुतः चढ़ ह्दो 
जाता है.। इसीलिये भगवानने इस खोका श्षावद्वार दी कर्स- 
“बन्धनका प्रहमणु निरूपण क्रिया--जिस शान करके युक्त डुह्य 
ज्ू कर्मवन्‍्धनको भली भाँति काट डालेगा' कर्मद्वारा कर्सवन्धन 
नका परहाण -नहों कहा ( चिस्तास्से ० १४७-१४६ देखिये)। 
.. . इसके विपरीत: जो केवल सिब्काम-कर्मेका डी नाम 2 
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रुख्य गया डै चढ़ बास्तविक्त 'योग सहों, किन्तु मिंथ्या योग 
& ज्ञीर घ बह ऋपने स्वरूपले छर्मेदत्घनले छूट़कारा। टिलाने- 
वाला ही है| उल “योग क्य स्वरूप यह है-- 

(१) मैं ऋनेका उतों हें ।(२) करे करता ईम्बण्की 
ओर्से सुरूपर कत्तेदय है ६ (३) इसलिये में किसी फल़की 
इच्छा सच श्लाक्ार अपने धधिलारके कर्स करूँ]( ३) इस प्रकार 
फल सिद्धि द ऋलिद्िमें सम रहकर में इश्वरसर्पय्य कम 
च्य्ता हूँ । 

यह तो स्पष्ट ही द्वे कि इस योगमें प्रथम तो ऋनेक प्रकाए 
से भेद इ जो ऋमेबन्धन ह्वी सूल है. दिद्यगाव है दूसरे, 
झर्दुत्वका लाप द होनेसे इसमें भोक्दत्वके बम्घनले छुटकारा 
चद्वीं मिल सकता ! तीसरे, यद्यपि इसमें कसे-झल-स्थायजी माउत्ता 
ऋबश्य छे, इसलिये पारञ्नझ तो यह येज्य नहीं डे. तथापि 
यह पुद्यजा हेतु अप श्य दोगा । चोये, कर्दुत्वरूपी सूल विद्यमात 
रहनेके कासण फतलत्यागकी भावनामाजसे ही फलका लोप नर्डी 
हो सकता बल्कि फतकी ब्वद्धि होती है। जिस प्रकार आज्र- 
चुक्षकी सूल रढते छुए चुत्तक्ी क़लम करनेसे फ़लज्प लोप नई 

किन्तु प्राप्ति होती है। फ्थोकि इस 
भावदाक्षा कर्ता विद्यमान हैं, डसका लोप 
इसलिये फ़लतका अभार च होकर फ़त्तह्डदधि ही छोती 
है। इस प्रकार इस योचद्धाए ऊद क्रियमाद कसे भी अपता फल 
रखते हैं, फिरलस्सित्के लोपकततो चातों ही फ्या है इसलिये 
चह योत अपने छरूपसे ही क्स-वनन्‍्यत्को काइनेमे समर्थ नहीं 
है। हो; इस योगदारा ऋत्तकर्यकी सिसेल्‍ता होकर वैसस्य- 
छाय छाराज्यका शधिकार ऋषश्यमाप्त हप्ता है, परन्तु साक्षात्‌ 
अपने स्वरूपसे डी यह कर्स-दम्धतसे छुटकारा दिलानिवाला 
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+48:8% हो सकता। ( विस्तारसे पृ०-पकप७ तथा ६०-. 


वस्य-साज्षात्कारद्वाण अपने सातक्ीस्वरूप आत्मा अभेद- 
ऋफपसे स्थित होना इस प्रधम योगको आगे चलकर 'योग' बुद्धि 
योग' यास्तविक योग और '्तास्विक योग' धामोले व्यवद्यर 
किया जायगा। तथा दूसरे निष्काम-कर्म-योमको आधुनिक" 
योग के नामसे अभिद्वित फिय। जायगा। 
अब इस 'योग' का फल परान फरते हैं-- हु 
नेहामिक्मनाशोउस्ति प्रलवायों न॑ विध्यवे ! 


स्वस्पमप्यस्य धर्मस्प त्रायते महतो मयात्‌ ॥४०॥ 

इस योगमें बीजफा नाश नहों दे (तथा) उछ्ा फल्रूप दोष 
भी नहीं द्वोता है, (किन्तु) इस धर्म (योग) का थोडा आचरण 
भी | जन्म -झ॒त्युरूप ) मद्ान, भयसे उद्धार कर देता है।। 

भावार्थ “आशय यद कि यदि इस योगका साधन किया 
गया और सिद्धि ढोनेसे पूर्व दी देहपात द्ोजाय, तो जितना 
कुछ भी साथन बन पड़ा है बह निष्फल नहीं जाता। किन्तु 
धद्द बीजरूपसे हृदयमें रदठा द्वै और जम्मान्वस्में फिर फ़ूड निक- 
लता है।इस प्रकार मोच्चरूप फल परिपक्ष किये बिता इसकी 
समाप्ति चहीं होती, इसलिये इस योगमें बीजका नाश न॒द्दीं होता । 
जिस प्रकार यछ्ष-याग्यदि सकाम-कर्मोर्म यदि उनका विश्विपूर्वक 
आचरण नहो तो फलकी असिद्धिद्वी रहती दे तथा आूलसे 
प्रतिकूल आचरण दो जाय तो उल्टा फलरूप दोष भी हो ज्ञाता द्दै। 
इसी प्रकार. इस योगमें न फलकी असिद्धि दे ओऔर/न उल्टा 
फलरूप दोष दी दोता दे, किन्तु इस योगका थोड़ा भी आचरण 
अर्थात्‌ व्यवद्ार अन्‍्म-सृत्युरूप महान भयले उद्धार. करनेवाला दै। 
जिस प्रकार मलुष्य स्वप्तसे जगकरं स्वश्षके झनन्‍त कष्टोंसे तत्काल 


झ्ष्छ गीता-दपैण 


भ्ुकत दो ज्ञाता दे और नकद शास्ति घाप्त करता है, इस्ती प्रकार 
जिस क्षणु यद म्ष्य उपयुक्त सां ज्य-वरिचारदाण देदादिकी 
अहन्ता ममतासे छूटफर अपने साज्नीम्बरूप आत्मामे प्रशुद्ध दो 
ज्ञाय और सातक्तरत्‌ यद् अदुमव कर ले कि 'मेंन कह हैं, न इन्द्रिय 
मसनव दुद्धि हैं, न यह मेरे हैं, किन्तु में तो वद अलुप्त प्रकाश 
हैं, जिफके प्रकाशर्मे इसका भाव व अभावरूप सब, प्यय- 
इार सिद्ध होता है ओर जिसमें उत्तका और इनके धर्मोका कोई 
संगरही! उसी चाण अन्म-मस्णरूप महान भयसे शीवका उद्धार 
हो जाता दे | क्योंकि बात्तत्रमे वत्य यही दै, साक्षी घरूप आत्मा 
कर्ठुत्व-भोक्‍्दृत्व तथा जन्म मरणादि्‌ सब अनर्थोसे सोलह आने 
बिमुक्त दे । केवल अज्ञप्तके कारण भेद थ परिच्छेद-दप्टि फरके 
झौर देहाएदि प्रपश्षमें मिथ्या आत्म-चुछि करके ही इस ज्ीवको 
स्वप्नसमाच करे व-भोक्‍्ठत्व एवं जन्‍्मन्‍्मरिणादिका संग हो गया 
था जोकि ज्ञान-जागयृति आनेपर तत्झाल निन्नच शो जाता है । इसी 
लिये इस ग्छोकमें कहा गया है कि इस योगका स्घरूप घ्यवेदार 
भी जन्म-मत्युरूप सहान्‌ भयले उद्धार कर ठेता है, फ्योंकि जिल 
ज्ञण भी यह अपसोक्तजज्ञाव दो जाय उसी ज्ञण बह मुक्त दे । 
आधुनिक योगम माच लिया ज्ञाय कि यीज्का नाश नहीं 
और उल्दा फलरूप दोष भी नहीं दे, परन्तु जैसा इस स्छोकम 
फदा गया है; इसका थोड़ा भ्रो लाथन अपने खरूपसे जन्‍्म- 
खत्युरूप महान भयसे उद्धार करनेमें समर्थ नहीं है । बल्कि सच 
तो यद दे कि यद आधुनिक योग अपने स्व॒रूपसे जन्म-सृत्युरूप 
महान, सयसे उद्धार करतेस कञाचित्‌ भी समर्थ सहों है। इसका 
फल केवल अन्तःकण्णकी निर्सलता ही है और निर्मेल अन्तः 
करें उपयुक्त शान जाश॒त होकर तथा स्वरूपस्थिति प्रत्त दोकर 
डी मदन भयसे उद्धार सम्मब है। क्योंकि अज्ञानके कारण अपने 
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आत्मस्वरूपसे च्युत दोकर दी इस महान सयकी प्राप्ति हुई है, / 
वास्तव यह जन्म-मृत्युरूप महान भय उत्पन्न नहीं हुआ, जिसका 
किसी फर्स फरके परिहार किया जाय! यदि चास्तवमें यह उत्पन्न * 
हुआ होता, तो आधुनिक योग डी इसमें साक्षात्‌ डपयोगी होता 
और घास्तविक योग निष्फल रहता, परन्ठु यह महान्‌ भय तो केबल 
अजानजन्य ही दे | और यह आधुनिक योग तो भेद-दष्टिसंयुक्त 
तथा कर्ृत्व व कर्वच्य-युडियुक्त कर्मप्रघान व भावधधान दी दे, 
अमभेव-टशिसियुक्त तत्त्वप्रधात चढ्वीं है । ऐसी अवस्थार्म फर्मे-' 
प्रधान ब भाषत्रधान होनेसे न यद्द फर्तत्व व कर्तत्य-चुद्धिले ही 
छुटकारा देता है श्रीर न जन्म-मग्णके हेतुमूत सश्चित व किय- 
मारण फर्म-संस्कारोंको ही दुग्ध कर सकता दे | धहिक भावकी 
प्रधानता करके यह तो क्रियमाण कर्म-संस्कार्रोको ही निदृत्त .. 
नहीं कर सफ़ता, फिर सश्जित-सिद्धक्तिक्री तो वार्ता ही फ्या 
(६०-६६ )। फ़्योंकि यद सभी शास्त्रोंका सिद्धान्त है कि फल 
जहू कर्ममें मद्दीं, किन्तु केवल केत्व व फर्तव्य-चु द्धियुक्त भाव 
ही फलका हेतु हीता है | इस प्रकार जग्र फलका हेतु भाव * 
विद्यमान है, तथ कियामाण-संस्कार विफल फैसे होंगे यह 
माना कि भाव उत्तम दे, तव फल भी उत्तम होना चाहिये; ने ' 
कि फलका अभाव | फलसे छुटकास तो तभी हो सकता दै» 
जबकि भावातीत पदूमें स्थिति भ्राप्त कर ली ज्ञाय। श्र जबकि 

. सश्वित थ क्रियमाण-संध्कार विद्यमान हैं, तव जन्म-्मर्णरूप 

: भद्दान्‌ भयसे छुटकारा मान लेना तो केवल मनोमोद्कके तुल्य ही 

है। इस भकार यह “आधुनिक योग” केघल अपने आचरणमात्र 
से जन्म-सृत्युरूप मद्यान भयसे छुटकारा देनेमें फदाचित्‌ समर्थ 
नदों, वल्कि अपने आचस्णक्वास वास्तविक योग प्राप्त करके _ 
दी मदन भयसे छुटकाय दिला सकता दे । 


ड्ध्दे गीवा-दषेंय 








घ्ख रीतिले "आधुनिक योग' में इन दोनों स्छोकोंका तात्पये 
नहीं द्वो सकता; केवल वास्तविक योग दी इन स्ट्टीकॉर्मे योग 
शब्द्से निरूपित है । 
कब इस मी संक्तेपसे साधनका दिग्दशत कराते हँ-- 
व्यवसायात्मिका बुद्धिरेके!: कुरुनन्दन । 
बहुशाखा हनन्ताश् बुद्धयो*जयवसायिनाग ॥४९॥ 
है कुरुतल्दत। इस योग-मार्गम निश्चयात्मिका तुद्धि एक दी 
है, परन्तु अनिम्यवात्मक ( सक्तामी ) पुरुषोंकी वुद्धियों बहुत 
भेदोबाली और अनन्त होती हैं: । 
आवार्थ--जो पुरुष इस योगका झधिकारी है। उसके 
निश्चयमें खुखस्वरूप एक आत्मा ही दे और उससे भिन्न सब 
संसार असार व्‌ छुःखरूप है । इसलिये उसकी बुद्धि सारासार- 
विवेकअक्त होनेसे वह निश्चयात्मक दे और चह बुद्धि एक दी 
है। क्‍योंकि अपनी सथ भन्नक्तियोर्म उसने अपना लक्तंप केवल 
एुक झुखस्वरूप आत्माकी प्राप्ति दी बताया है।इस प्रकार 
खायखार-विवेक जागुत होनेसे अन्य तीच साधन बेसग्प, पट- 
सम्पत्ति व मुसुछुता भी इसके आब्दर्गत ही जानना, फ़्योंकि अन्य 
तीनों साथचोंका सूल बिचेक ही है । जिस प्रकार मूलसे डाज्ती, 
पत्ते, फूल व फल अपने-आप निकल आते हैँ, डसी प्रकार 
विवेक उत्पन्न छोनेखे अन्य तीत भी उत्पन्न हो छाते हैं । इस 
रीतिसे साधन्-चतुएय-सम्पत्न सुसुछ्छु ही इस-योगक्ता अधिकारी 
जावना चाहिये । परन्तु इसके विपरीत जो'अनिश्चयात्मक बुद्धि 
सक्कामी पुरुष हैं, डवकी बुद्धियाँतो बहुत भेश्वाजी शरीर अतन्‍्त 
होती हैं'। चाहे कुछ भी हो, प्रत्येक घाणी अपनी सब चेष्टाओं्म 
_एकसात्र खुख ढेंढवा है, परन्तु 'उुखसरूप केवल आत्मा दी 
$ पारिभाषक शब्दोंकी घणोहुकमश्िका इनका स्वरूप देखिये ॥ 
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है” ऐला इन सकामी पुरुषोंकी दुद्धिका निः्यय एक न होने 
से वे खुखशत्य खंसारके नाना भोगोंमे ही सुखकी खोज 
करते रहते हैं। और अपनी-अपनी इच्छाओंके अधीन थे 
कभी पुत्र खुखको खोज्जते हैं. तो कमी घन्में; डधरसे पिठे तो 
कभी स्त्रीमें खुखकी तत्ताश की जाती दे वो कभी सांस, मद्रि, 
मोटर, वाग्र-यसीचों तथा ज्ञाति व र/जसस्मानोर्ते खुल्ल ढूँढा 
जाता है। सासंश, 'तवेसे उतरे तो चुहहेमें मिरे' की भाँति 
डत्तकी चुद्धियाँ बहुत भेदवाली एवं अनन्त होती हैं। 

इस धकार 'छुखखरूप केवज आत्मा ही है' ऐसी सारखार 
विवेकबती एक निश्चयात्मिका चुद्धि ही सुख्यतबा इस योग-सागे 
मे साधनरूपसे कथन की गई। अब स्थर्मपथैन्‍्त भोगोंकी निन्‍दा 
करते हैं, जो इस योंगमें प्रतिवन्‍्धक ढैं-- 


यामिमां पुष्पितां वा प्रवदन्त्यविषश्चितः । 
चेदवादरताः पार्य सान्यदस्तीति बादिनः ॥|४९॥ 
कामात्मानः खग्परा जन्मकर्सफलप्रदाम्‌ । 
क्रियाविशेषयहुलां भोगैश्वर्यगति प्रति ॥४३॥ 
मगैश्च य॑श्रसक्तानां. तयापहतचेतस्ताम । 
घ्यवसायास्मिका बुद्धि: समाधी से विधीयते [9 ४॥॥ 


हे पार्थ ! जो अविवेकी पुरुष फलश्रुतिमें दी प्रीति रखने- 
चाले, स्वर्गको ही परम श्रेष्ठ माननेवाले ओर इससे बढ़कर और 
कुछ है दी नहीं' ऐसा कहनेवाले हैं, वे सकामीजन जन्मरूप 
कर््नफलको वेनेवाली और मोम थ पेश्वयेकी प्राप्तिके लिये 
बहुत-सी क्रियाओंके विस्तारवाली, इस प्रकारक्षी जिल दिखाऊ 
शोभायुक्त बाणीको कहते हैं. उस ( चुष्पित ) बाणीद्वारा जिनके 
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चित्त हरे हुए हैं तथा सोग-ऐम्बयॉर्स जिककी आसक्ती है, उन 
पुत्पोंकी बुद्धि निमश्चयान्यक होकर |आत्मस्वरूपमें स्थित नहीं 


होती हि । 
भावाये ( स्छो० ८९-४३ )--बेढने जो स्प्र्गलोकके भोग और 
ऐश्वर्यीकी महिमा वर्णुन क्री है, उससे वेदका आशय बास्तव- 


रूपले इत स्वर्गयोगोंकी महिमामें सहीं है ञ्रीर न यहीं तात्पर्य 
है कि मलुष्य-जीबतके फलक्की अवधि इस स्वरग-भोसोकी फात्ति- 
मात्र ही है । क्योंकि ये भोग अपदी धाप्तिकालमें तो अतिशयता- 
डोषा करके युक्त दोते हैं, इसलिये अपनी विद्यमानतामें ईपो, 
अभिमात एवं द्वेपदि तापसे मिश्रित होते हैं । और क्षयदोप 
करके युक्त होनेसे अपने वाशकालमें तो डु'खरूप हैं दी इसमें" 
तो सब्देष्ठ ही क्या हे? इसलिये बेदके चे घचन जो स्वगंके 
भोगोंकी महिसामें चरोच किये गये हैं, फेचल अशथैवादरूप हैं ओर 
डन सकामी पुरुषोंके लिय उन्तपर अज्ुअद्द करके ही कहे गये है. 
जो इस्त छलोफफे भोगोंके संश्रहमें ही फॉसे रहकर इसीपर अपने 
जीपनके उद्देश्वकी इतिश्री कर बेंठे डे । ऐसे पुरपोपर अदुपह 
करके चेदने स्वर्णके भोग व ऐश्व्यॉकी महिमा वर्णन की झीर 
कहा कि यदि भोग ही ज्ीचनका लक्ष्य धनाते हो तो स्वर्भन्मोनों 
कही प्रांसि करो, जो इच भोगोंले कई गुणा अधिक हैं परन्ठु चेदने 
स्वर्गेके सोयोंक्ती महिमा बर्सुद करते हुए अपने मतमें यह भाव 
श॒त्त रखा था के स्वर्न-भोगोंके मिससे डनको इस लोकके भोगों 
' पुक स्वर्गचालीके भोग दूसरेसे अधिक और दूसरेके तीसरेसे न्यून 
होते हैं, इस प्रकार परचपर सोम स्यूतराधिब्ता होती है । अधिक मोर- 
चालेको देखकर ताप सम्राच मोगवालषेकों देखकर ईपों और न्यूच सोगय- 
बालकों देखकर अमिसान उत्पन्ष छोता है उस प्रकार ये भोग खतिफरय- 


चेफकुकरे 
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की बासनासे छुड़ाया जाय, 'सगेभोग वास्तविकरूपसे छुलरुप 
हैं! इसकी बास्तविकताओ वेदफा वात्यय वहाँ था। जिस प्रकार 
माता अपने रोगी बाहूककों रोगविदृत्तिके लिये कट झोषधि 
पिलाना चाहती है, परन्तु बालक झोपधिकी कहता छुत उससे 
भगवा है। तब मात इसको लड्डू दिखती है कि इस ओप- 
पिके पीनेसे तुझे यह लड्डू मिलेगा ! इसी प्रकार शुतिभ्गबती 
भोगरूपी रोगसे रोगी अपने दालकोंको त्यागरुपी कह ओोषधि 
पिल्लाला चाहती दै। परम्तु त्यागरुपी ओपधिकों कह्ठताले 
झोगरोगी बालक भागते हैं, तब उनके लिये शुतिसगवती 
स्र्सुोंकी महिमा लड॒दूरूपसे गायन करती है। मिस 
प्रफार श्रोषधिका फल लड़ड् वहीँ है; किल्तु रोग-निवृत्ति दी 
है, इसी प्रकार स्का-भोगोंकी महिमाका भ्राशप अपनी बाल्त- 
बिकतामें नहीं, किन्दु सांसारिक भोय-कामनाके स्यगद्यार 
अम्ममस्णरुपी रोग-विदृत्तिमे दी शुतिका तालर्य है। इसीको 
'गुह़जिह्न त्याय' कह जाता दे । परन्तु वे सकामी अविवेधी 
जल श्रुतिसगवतीडै इस यथार्थ आशयफों न ज्ञान इन अर्धबाद- 
रूप बचनोंकों ही यधार्थरुपस अहुश कर लेते हैं कि 'बस, 
इससे बढ़कर और कुछ है! ही नहीं, महुष्यजीवतका फद 
पका स्वर्यके भोगोंकी प्राप्ति ही है / और थे ऐसी बहुत- 
सी क्रियाओंका बिस्तर करते-फराते हैं, जिसका फल जत्म- 
मरणके सिवा और कुछ नहीं होता और डीव उनके भाविश 
, में आकर दरिद्रीका-दरिद्री ही गदता है। 

इस प्रकार स्वर्सपर्यश्त भोग रोगरूप हैं और क्य-झतिशर 
दोपयुसा दोनेसे दुःखरूए हो हैं. तथा जस्ममस्णरुप संलास्‍्के 
ही हेतु हैं, सु्स्वरूप हो केवल भात्मा दी है! शव योग 
इनकी अतिवन्धकता वरयुत करते हैं“ 
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भावाथे एलछो० ४४)--जिस प्रकार डलुक पक्तीको इघ्विन्दोप 
से से अन्धकाररूप सासता है। जब डसकी इप्रिसें सूर्य अच्घ- 
काररूप डछै. तव खर्वों उसकी प्रीति भी नहीं होती। खर्थकी 
प्राप्तक लिये सबसे पहले डसकी घुद्धिमें यद्द निम्बय होना 
चाहिये कि व प्रकाशरूप है' | फिर उसकी स्थमें घोति 
उत्पन्न होती चाहिये। तत्यश्लात्‌ उलकी भाषपतिकी अभिल्ञापा 
झोवी चाहिये वथा उसकी प्राप्तिका साथन होना ब्याहिये। तब 
चह उर्वको प्राप्त कर सकता द्वै । इस धकार सूर्यकी ग्राप्तिमें 
सबसे प्रथम यद्द ग्रावश्यक है कि उसकी चुद्धिमें यद्द निश्चय 
हो कि 'सर्य प्रकाशरूप है । इसके विपरीत यदि उसकी अन्ध- 
कासमें ही पकाश-बुद्धि दो रही है, वव बह कठापि सर्यकी ओर 
अग्रसर नही हो सकता । 
ठीक, इसी प्रकार सुखस्वस्प आत्माकी पाप्तिकि किये सब 
से पहले यह आवश्यक दे कि ज्ञीवकी चुद्धिमें यह निश्चय दो कि 
आत्मा सुखध्वरूप दै और संसार कु खरूप है।' तत्पस्थात 
उसकी आत्माओंँ प्रीति, उसकी ज्ञिश्ासा, डसकी प्राप्तिका साधन 
ओर उसकी आरप्ति हो सकती है । परन्तु डलुक पक्षीके तुल्य जिन 
घुरुपोंकी चिप्शीत चुद्धिमें अच्घधकार व डु'खरूप भोग-ऐश्वर्य ही 
अकाश व ख़ुखरूप हें उतके लिये तो खुखस्बरूप आत्मामें स्थिति 
घाना असस्मच ही है। इसी लिये मगवावका चचत दै कि पुष्पित 
चाणीठाश ज़ियके चित बरे हुए हैं श्रोर भोग व ऐश्वयोम दी 
बिनकी आसक्ति है, ऐसे पुरुषोंक्ी ल॑ यद निम्वयात्मिका वुद्धि 
ही होती दहै कि आत्मा रुखस्व॒रूप है, न डनकी आत्मामें 
शीति, व जिज्ञासा और स साध्षन दी हो सकता है फिर खुख- 
स्वरूप आत्मार्म न डनकी बुद्धि ही स्थित हो सकती हे । 
इसत्र प्रकार स्वर्गपर्यन्‍्त दु खरूप भोगोंकी नित्दा करके 


द्वितीयोडघ्याय 


उपदेश करते हैं-- लेन. / 
तैगुण्यविपया बेदा निस्तैयुएयों मवाजुनेपेक्ल-अनन 
निदवन्दों नित्यसत्वस्थों निर्योगलेम आत्मवान्‌ ॥9४॥ 
है अजजैन ! ( कर्तफाशडात्मक ) बेद तीनों गुणोके फार्यरुप 
संसार को द्वी विषय करनेवाले हैं, ( इसीलिये ) तू त्रिशुणातीत 
( असंसारी ) हो भर ( स्ुख-ुःखादि ) ऋच्द्ोंसे झुक्त, भित्य 
बरुतुमें स्थित तथा योगक्षेमसे निश्चिन्त होफर आत्मपरायण हो! 
/.. भावार्थ-कर्मकारइए्मक घेद जिशुणरचित संसासफो ही 
विपय करनेचाले हैं तथा स्थर्गादि सब लोक तीमों गुणोंके ही फार्य 
हैं और गुणोके फार्य होनेसे खुख-दुःख एवं जन्म-मस्णादिके दी 
हेत हैं। क्‍योंकि जो कुछ भी गुणोंह्वारा सवा जाता दे वह उरपत्ति- 
ताशरूप बिकारवान्‌ डी होता है, गुणोंका कार्य निर्विकार वहीं 
हो सकता, क्योंकि गुण आप विकास्रुप दी हैं । इसलिये अर्हुब! 
तूतो निस्‍्चेगुएय हो। अर्थात्‌ सत्वगु॒णुका फार्य बुद्धि, रमी- 
शुणका कार्य भत व इन्द्रियाँ तथा तमोगुणका फार्य स्थूल शरीर; 
इनमें अहन्ता-ममताले छूटकर शुणातीत आत्मपदम स्थित दो। 
सब इन्द्ोंकी सूल देददेन्द्रियमनबुरधयादिमें मिथ्या आत्म-्बुद्धि दी 
है। अशानसे इनमें अहम्ता-दुद्धि करके ही महुष्य इनके धर्मोक्ता 
धर्मी श्रीर इनके कर्मोंका कर्मी वनकर सब हन्द्वोंसि वस्धायमान्‌ 
हो जाता दै। इस लिये तू तो खांख्यज्ञासके बिचारद्वारा इच देहा- 
दिकी श्रद्धस्ता-्ममतसे निकलकर विर्वन्द दो और नित्य वस्तु 
अपने आत्मखरूपमें स्थित दो | इस प्रकार योग-क्षेमकी चिन्तासे 
मुक्त हुआ आत्मपरायरा दो, 3 8 मशक्कत यह 5 मेँ 
देद हैँ, न इन्द्रियों, मत था बुद्धि हैँ। 
हैं जिसके आश्रय आमासरूप इन देह 


खुखस्वरूप आत्माम स्थितिरूप वास प्राप्त कर लेक " 
से 9 के वी की. 
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इससे स्पष्ट छे कि आधुनिक येगीमें इन सभी ऊक्षणोंकी 
अव्याधि* है, क्योंक्ति कर्दुत्व व कर्तव्य-चुियुक्त होनेसे देहादिमें 
उसकी अहंबुद्धि निश्चित द्े। और हुब इन देदादिमं डसकी 
आए्मचुद्धि हुई, वब उसका चिस्मेंग्ुरय व निद्धेन्द्र होना सबैधा 
असस्मव ही है। यद्यपि वहअपनी भावसा करके खुख-डु.खादि 
में और फलकी सिद्ध-असिद्धिमे समता घास रद्दा है, तथापि हन्द्र- 
रूप वेहादिमें अहंबुद्धि रहते छुए बद् वस्ठत निद्वेन्ड हो नहीं 
सकता । फिर ऐसी अवस्थामें वह नित्य वस्तुएं स्थित, लियोगज्षिम 
तथा आत्मवान तो हो दी केसे खकता हू ? यद्यपि उसकी यह 
भावना पवित्र है ओर वास्वबिक योग सद्गायक दें, परन्तु 
ग्रीता-इंड्िसे क्रेचल भावनामात्र योग 'योग चहीं हो सकता, किन्ठु 
तत्त्चिक योग ही 'योग' है 
इलीको विशेषज्तपस कथत करते हुए योगकी महिमा वर्णन 
करते दें, जिसकी प्रापिसे सव वन्धस छूट जाते दै- 
याबानर्थ उदपाने. सर्बतः संप्लुतोदके । 
ताबात्सबेंप्र बेढेणु ब्राह्मणस्थ॒ विजानतः ॥४०॥ 
सब ओस्से परिपूर्ण जलाशयऊे प्राप्त होनेपर ( मदुष्यका ) 
छोड़े जलाशय जिवना प्रयोजन रहता है, अज्षक्तो अपरोक्षरूपस 


जाननेचाले आहशुक्ता भी लब बेठोंमे उद्ना हो प्रयोजन रद्द 
जाता डै) 


भावार्थ--जिस अकारमज॒ुष्य किसे वहुत छोटे जलाशवकों 
आप्त करके केधल जकपात ही कर सकता है, स्थानादि क्रिया नहीं 
कर सकता। यदि इस्तले कुछ वड़ा जलाशय पास हो जाय ती 
परानकृए्य स्वाव भ्री कर लेता दै खुला दैर नहीं सकता । परन्दठ 
सथ ओस्से पस्पिर्याी जलाशयके घाघ हो जारेपर तो पान व 
" परारिभाषिक शब्दोंकी बसोजुक्मशिकामे डसका लक्षण डेखिये। 





द्वितीयोधध्याय शव 
खानावि सद व्यवद्वारकी सिद्धि भत्री मौंति हो जाती है, फिर उस 
को किसी श्रन्‍्य दोटेमोटे जलशयकी आवश्यकता हाँ रहती) 
इसी प्रकार यद्यपि बैदोक सकाम-कर्मारेसे किसी कर्मद्वार ऐेह- 
सोकिक भोग-ऐश्वयेकी प्राप्ति होती है और किसी कर्मद्रा 
इससे अ्रधिक पारलोकिक भोग-ऐश्व्योकी प्राप्ति हो जाती है 
तथापि वेदोऊ कर्मों द्रास ऐेसे निविपयक छुखकी प्राप्ति नहीं हो 
सकती; जिससे श्रधिक्र भर झ्रोई सुख न द्वो। परन्तु जिसमे 
सब सुझोग्ने समुद्र प्रह्मुखकों प्राप्त कर लिया है और उसमें 
अप्रेद्रूपसे सन दवो गया दै; पैसे त्रह्मद्मनी झह्मणकों वोफिसी 
पार बैदोक्त कर्मोंकी ओऔरतजास्य भोग-ऐश्वर्योकी आवश्यकता 
ही नहीं रहती । फ्योंकि उसने उस सुखससुद्रको प्रात किया है, 
जिम सुधषके फशमानसे उमय लोकके सब मोग-ेश्यर्य सुखरूप 
होरहे हैं और जिस करके सब जीव जीते हैं कहना चाहिये कि 
उप्रय लोकझे भोग-ऐेशर्यार अपनी फोई सुरदरता नहीं है, किल्‍्त 
उस सुखरुप व सुम्दररूपकी सत्तामाजसे ही ये सब अन्सुदर भी 
खुल भास रहे हैं, मिसको इस व्रहणने साहात्‌ अपरोज्ञ कर 
हियादै।अरत: जिंसप्रफार परिपृ् जनाशयके पा हेनेपर ढ्ोदे उला- 
आयोकी आवश्यकता नई रदती/इसी प्रकार इस अरह्मण॒को बात्त- 
:विक लद्य प्राप्त दो जेसे सथ वेदोंसे कोई प्रयोजन नहीं रहता। 
जिस प्रकार गद्धाका प्राह दोनों वोंकी मर्यादा चलता - 
हुआ समुद्ठमें मिलकर समुद्ररुप ही दो जाता दै, फिर उसके 
लिये तदोंका कोई बस्धन नहीं रहता | वरटोंका वन वो इसी 
'तिये था कि यह समुद्र मिलकर तेरे ब्घव्से मुक्त दो आय 
उसी प्रकार जीव-दीक प्रवाह वेदरे दिधि-विषेवरूप दोवों ठों 
की मर्यादा इसीलिये चलाया गया था कि बढ विि्तया 
अहाससुद्रम मिलकर ्रह्महप दो आय ब्ौर अपनेआप 


श्०्छ गीता-दपेण्‌ 











अप्रयोद्ति होकर बेद और वेदके विश्रि-निषेघोंसे छूट जाय । तथा 
जिसप्रकार घान्‍्यकी भाति होती तो भूसेसे ही है ्रौर भूले चिता 
वह असम्मव ही है, परनन्‍्ठु धान्प घराप्त कर जेनेपर भूसेसे कुछ 
प्रयोजन हां रहता और यद्द निस्सार ज्ञान परित्याग कर दिया 
जाता दे | उसी प्रकार सब छुखोंके सझुठ अह्मखुखकी आप्ति मी 
यद्यपि दोती तो बेदसे ही दे, वेदोक्त कर्म घिना तो बह्म-प्रापति 
अखूम्भव ही है, तथापि ब्रह्म-भाप्ति हो जनेपर फिर बेदका कोई 
प्रयोजन नहीं रहता । जिस प्रकारवेच् बच ओपलि डसख समयतक 
ही उपयोगी रद्दते छे, जबतक रोगसे मुक्ति नहीं होती, रोगमुक्त 
दोनेपर वैद्य थ ओपज्ि खत ही निष्पयोजन हो जि हैं | 

इस रीतिसे श्लोक ३६ स्रे ४८ परयेन्त वास्तधिक योग, डसका 
फुल ओर डसकी धरामिमें उपयोगी व्यवखायात्मिका बुद्धिका 
मिरूपण किया गया तथा उसमें प्रतिवन्‍्धकरूप उभय लोकके 
भोग-ऐश्वयॉक्ती सिल्क करके उस योगकी महिमा वर्णण की 
गई, जिस स्थिति पा लेनेपर पुरुष लोक व चेदसे निस्‍पृद्ध होकर 
उसके खब वन्धनोंसे विनिमुक्त हो जाता है । अब भगवान, अ््लुन 
को उद्देश्य करके उसके प्रति कम-से-कम यह कर्तत्य कथन 
करते हैं.- ४! 

कमण्येवाधिकारस्ते मा फ्लेपु कदाचन | 
मा कर्मफलहेतुरभूमों ते सद्नोब्स्लकर्मशि |!8७॥ 

देस कर्म करतेमाजमें ही अधिकार दै, फलमें कदगपि चहदं, 
अतः तू कर्स-फलकी चाखनावाला (भी) ल हो (तथा) कर्म न 
ऊऋस्‍्नेतत (मी) तेरी आसक्ति न हो 
_भावाथै--अज्जुच ! कम-से-कम स्वघमोझुलार कसे करने 
में दी तेश अधिकार है कि तू अपने क्ैव्य-्कर्म युद्धमें प्रदत्त 
डो। इस थकार कर्स तो तेरे अधिकारकी वस्तु है सो तू कर- 





द्वितीयोउध्याय 
परन्तु फल तेरे अधिकारकी वस्तु दढों है । फल 
भवितय होगा वह दो जायगा। तुमा्ो डल ओर दृष्टि डालना ; 
कर्तव्य नहीं दे कि युद्ध कब्नेसे बशणेसंकरादि प्रजाक्री:उत्पतति- 
रूप अमुक-अमुक अमइलोंकी प्रामि होगी | भविष्यत्म जो कुछ 
परिणाम प्रकृतिमें स्व गया होगा डसको जुम्मेबारी श्रकततिपर 
है, तुझपर नहीं। तुमको तो अपने वर्तमान धामिक कर्तव्यकी 
ओर ही दृष्टि रखना चाहिये । इस लिये फलकी ओर दष्टि त 
करके फलासांक्तकी गस्धमात्नभी तेरेसे त रहनी चाहिये- फरयोंकि 
कलकी ओर दृष्टि देनेसे ममुष्य अपने घामिक कर्तव्यसे च्युत हो 
जाता है। ज्ञिक्ष प्रकार लच्य-भेदन करते समय यदि तीर 
चलानेबालेकी इृष्टिमें फल-कामता समाई हुई हो, तो रजोगुणी 
कामना करके उसका हाथ हिल ज्ञायगा और वह अवश्य अपने 
लव्पसे च्युत दो जायगा । इस लिय्रें तेरी दृष्टि न फलों ही 
रइनी चाहिये और न कर्मत्यागर्व द्वी तेरी आसक्ति होनी 
चाहिये। क्योंकि कर्वव्य-कर्मका त्याग सा(स्विक वहीं, तामसिक 
ही है ( आ० १८ मलो० ७ ) जिसका कोई शुम फल नहों, किन्तु 
अशुभ ही है। तुझको तो केवल अपने धार्मिक कर्तव्यकी ओर 
दष्टिरखकर और अपने शरीरको केचल मशीनक्रे रूपमें बनाकर 


प्रकृतिके द्वाथों लॉप देना चाहिये । कमेकी करे 
इस धरकार फलामिसन्धातरहित कर्तव्य” चर्तब्यत्ता 


निरूपण करके और बहीं खड़े न रहकर योगयुक्त कर्मका 
अधिक गौस्व चणैन करते हैं--. 
योगस्थ। कुरु कर्माणि से ल्वकत्ता धनस्जय । 
छिड्धयसिद्धयो: समो भत्ता सम योग उच्यवे ॥४८॥ 
हे घनअय ! योगमें स्थित छुआ (कर्देत्व) स्ंगकों व्यायकर 
सिद्धि व असिद्धिमें समान हुआ कर्मोको कर, (क्योंकि) समत्व 


श्ण्द यीठा-डपैख 











सांच ही योय (नामसे) कद्दा जाता है! 

भावार्थ--जबकि उपयुक्त रीतिसे कर्म कर्ेब्य रहा ओर 
कमैत्यान अकतेच्य सिद्ध हुछ तब धतसय! फ्या ही अच्छा 
हो कि तू अपने आत्मस्व॒रूपर्म योग प्राप्त करके कर्समें घब्रत्त ड्टो 
ओर इहे'न्ठियमनबुदूबादिसे अखेग छुआ कर्देत्वामिमानस ही 
छुटकारा पा लेवे ! सभी विषमता व वन्चनों सी मूल देह न्ठियादि 
में यह अहकर्दत्वासिमाव ही है'। कर्सफत-त्यागकी भावनासे 
यद्यपि स्जोगणक्री सिद्धत्ति होती दे जिससे इधर तो कस 
त्िछोंप व सफल होता है और उधर कोई मत्यवाय भी नहों होता। 
तथापि बेहेन्ड्रियादिओं अ्रहंकर्द त्यामिमाव विद्यमान गहनेसे कमे 
का पुएयरूप फल अवश्य होता है. जौकि अपनी विद्यमछतामें 
संसारका ही हेत वत जाता है। परच्छु इस श्लानयुक्त कर्म करने 
से कि "मैं न देह हैं, न इन्द्रियों मत था छुद्धि हैं. किन्तु मैं तो 
चह सात्नीस्वरूप प्रकाश हैँ जिसके प्रकाश इनका खूव व्यवद्ार 
दोता है इस लिये मैं कर्ता वीं, कित्ठ॒ मैं तो फेवल हष्ठा ही हैं' 
कर्ेका बन्‍्धकत्व ही निदृत्त हो जाता है। यह धात कोई भाष- 
चामात्र चहीं किन्तु यही तथ्य है। वास्तवमें साज्ञी कर्ता नही 
क्रेबल् 5९ ही है। इस घरार जब इंहेन्द्रिवाढ्सि संग छूटा 
तब फल किसको मिले और क्या मिले ? फलक्प हेठु घो इस 
देद्ादिम अह-म्भिमाव ही था, लाक्षीको तो कभी कोई शस्ता-छूस 
फल मिल ही केसे सकता है? जला लोचछमें भी भसिद्ध है कि 
स्वत्ती सर्वया अदएडव छे।केवल इसी ज्ञानके मसाचसे खामा- 
विक फलकी सिद्धि व अख्लिद्धिमें समता ध्य जाती है, क्योंकि 
फल्में आपक्तिका हेतु यह अहं-अपिमान ही होठा है. जो इस 
आवचसे कराकटकी भौति निकल जाता है। सत्ता-लमसन्‍्यरूप आत्मा 
_जो सब लप्तहूपले स्थित हैं और सबकी अपनी आत्मरूप 
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सक्ता है, ४९ सब विपमरूप तरज्ञोंमे समरूपसे स्थित दे 
का सब ते अपनी आध्मरूप सकता है: तस्वसात्षात्कार- 

7 इस सच्ता-सामान्यमें ब्योगा 
पा मत 

इस प्रकार थोग्रयुक्त कर्मकी सर्वोत्कृशवा बर्यूत की गई, अब 
खकाम कर्सकी अध्यन्त मिकुष्ठता बर्णुच करते हैं-- 
द्रेश छबर कर्म बुद्धियोगाद्धनक्लय । 
बुद्धी शरणसन्बिच्छ कृपणाः फलहेतबः ॥४६॥ 

- हे धन्ञ्ञय ! (इस) बुद्धियोग (वास्तविक योग) से (सकाम) 
"कर्म अत्यन्त तुच्छ हैं, (इसलिये) वुद्धियोगका आश्रय श्रद्र॒श कर, 
क्योंकि फलकी चासनावाले दीन हैं । 

भावाशे--काममा रजोगुणका परिणाम है. और रक्षोगरण 
अपने खभावसे ही चश्चलरूप है'। इसलिये सकाम कर्मक्के खाथ 
रज्ोगुणी कामता रहनेसे वह अपने आचरण कालमें भी खिच को 
चश्चल रखती है| और फल विफल नव हो जाय, इस बिचायसे 
अयका हेतु भी रहती है| । इसके सिवा जहाँ फामता दे चहा 
डीवता भी अवश्य होती ही दे | इस प्रकार खसकाम कर्म अपने 
आचरण कालमें चम्यलत५ भय एवं दीनताके करण किसी प्रकार 
खुखका हेतु नहीं, किल्तु फेबल डुःखका ही हेठ होता है! तथा 
प्रकृलिम यह नियम बनाया गया है. कि जवतक हरंदय्में रजोगुणी 
कामना व भय भरे हुए रहेंगे; पे कर्ममें कमी सफलता न होने 
देंगे, बल्कि अवश्य विफलता ही पहले पढ़ेगी, क्योंकि सफलता 
में ये दोनों ही अतिवन्धक हैं प्राकृतिक नियमाउसार कर्म जब 
कभी सफलता ग्राप्त होती थे; तब उसी कालम दोती है अबकि 
' छुदयमेंसे श्जोगुण निकलकर सच्चगुण भर हुआ हो, अथवा 
'फल-कामनासे चित्त निराश हो छुका छो। इस प्रकार सका 
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कर्क्य यदि फलकी सिद्धि हुई भी तो फल उठना ही मिलेगा 

जितनी मज़दूरी की गई है, मज़बूरीले अधिक कुछ नहों मिल 

सकता | इस जिये वह सकाम कर्म किसी ऐसे पुएयका हेतु 
नही जिससे अध्तःकरणकी निर्सलता हो, केबल मज़दूरकी मज़- 
दूरी ही है| यदि फल प्राप्त छुआ भी तो वह स्वमावसे ही नाश- 
बान, होगा, जो अपने नाशकालर्म सुखकी अपेत्त। कई सुण अधिक 
डु।खकर हेतु होगा | इसके साथ ही जिस कर्म हाय कास्य वस्तु 
की प्राप्ति की गई है, बह तो अवश्य अपने शुमाशभ फलभोग 
के लिये क्षीचकों जन्म मणणके बम्थसमें लायेगा ही | इस ध्रकार 
सकाम कर्म शपने आरस्भ व परिणामम दुःख-ही-दु खका हेतु 
शोता है'। 

इसमे बिपरीत योगयुक्त कस, कोई कामनातत होनेसे वततमास 
में तो केबल विनोद्मात्र ही द्ै तथा रजोग्रुण न होनेसे फलकी 
खिद्धिमे कोई अतिवन्‍्धक भी नहीं ओर कर्दत्याभिसान न होनेसे 
जन्प-मरणरूप चन्‍्धनका हेतु सी नहीं दोता | इस भकार छुद्धियोग 
वीनों शवस्थाओ्रोंमे आतत्दरूप है, इसकी अपेक्षा सकास फर्म 
अत्यन्त निकृएठ है। 

इस प्रकार कर्माचरणकी विधि तीन प्रकारस बतत्वाई गई- 

(१) दो ऋतैच्य-कर्म ( खोक-४७, आधुनिक- 

ंग ) 

(६४) अटय लग यागरूप योगयुक्त कसे (छोक-४८, तारिवक 

गा ) 

(३) फल-कामनासहिंत सकाम कर ( सक्ो० ४६ ) | इनमेंखे 
खकाम कर्मको अत्यन्त निरूए और योगयुर कर्मको 
खर्वेल्कएरूपसे वन किया गया। अब इसी योगयुक्त 
कर्मकी भहिमा वर्यत करते हैं-- 
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चुद्धियुक्तो जहातीह उसे सुझृत्दुष्कृते । 
तस्माद्योगाय युज्यस्त्र योग: कमसु कौशलम ॥५०॥ 
बुद्धियुक्त पुरुष पुएय व पाप दोनोंको इली लोक त्याग 
देता है, इस लिये ( बुद्धि ) योगमें ' जुड़, कर्ममे कौशलताका 
साम ही योस है। 
भावार्थ--जब मनुष्य ऋपने आत्मस्वरूपके अशानके कारण 
भेद-इष्टि करके देहेन्द्रियमनबुद्धयादिमें आत्मबुद्धि करता है' 
आर इनके धर्मोका धर्मी तथा इनके कर्मोका कर्मी बनता है, 
तब कर्तव्य-बुद्धि करके जेसी-जैसी भावना धारकर कर्ममें भचुचत 
होता है, उस अपनी शुभाशुभ भावनाके अछुखार ही पुएय ब 
पापफा अ्रधिकारी बनता है। पुएय-पापकी उत्पत्तिमें इससे ' 
भिन्न और फोई हेतु नहीं हो सकता। परन्तु इस बुद्धियुक्त 
पुरुष ( बास्तबिक-योगी ) ने तो तच््वदष्टिद्वार हृदयमें शानामि 
अज्ज्यलित करके अज्ञान एवं तज़न्य भेद-दष्टिको भस्म फर 
दिया है । इसलिये देहेग्द्रियमनशुद्धबादिमँ इसकी आत्महुद्धि 
न रहकर अब यह अपने सर्वलाक्षी आत्मस्वरुपमें ही आत्म- 
रूपसे स्थित हो गया है । अब यह न इस देहेन्द्रियादिके घ॒र्मो 
का ध्मी हैः और न इनके कर्मोका कर्मी, बल्कि सब कर्तृत्व व 
कर्तव्य-चुद्धिसे विमुक्त हुआ इन देहेन्द्रियादिके घर्म-कर्मोका 
केवल'द्रष्टा-साकज्षी ही रहता है। इसलिये अपने कमोर्मे बस्त॒तः 
कोई भावना न रहनेके कारण झव यह किसी पुएय-पापखे 
लेपायमान नहीं होता । जिस प्रकार गन्दले गड्ढेके सअन्त;स्थित 
आकाश किसी प्रकार मलिन नहों होता, वढ्कि ज्यों-कातत्यों 
निर्मेल ही रहता है, उसी प्रकार यह अपनी पबिन्र दश्टिसे 
धुएय-पापादि मलसे सित्य-निर्सल ही रहता है और इसी 
खोकमें पुरय-पापादिसें छुटकारा पा जाता दै।। अन्य पुरुष 
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अपनी छश्यान-निद्वामँ अपनी मलिन दृष्टिस अपनेमे, अन्यमें 
अथवा इस महापुरुप्म पुएय-पापादिकी फलपवा पड़े किया करें. 
परन्तु इसने वो अपनी तास्विक तिर्मेल दृषश्टिके प्रभावसे 
प्रयय-पाणादिको संसासमेंसे ही इसी कार मार भग्राया हैं+ 
जिख प्रकार खर्यके उदय हुण असन्धकारका पता स्री नहीं 
चलता कि ऋटदों गया? इस रीतिसते यह अपनी अर्संगताके 
कारण देद्दाव्छारा सब कुछ करता छुआ भी चास्तच अकर्ता ही 
है, किसी प्रछाए कर्म-्वत्थनमे नहीं आता | इसी कर्स-फीश- 
लताका नाम थोग' है । 

इसके विपरीत आधुनिक योगी तो अभो अज्ञान व भेद 

- इश्सिंयुक्त दे, ढेद्ेन्द्रियाडिमें अदवंदुद्धि रखता है, इनके धर्स- 

कर्मोंका कर्ता द्वै तथा कर्वब्य-ब्रुद्धि सी थारे हुए है | हो, केचल 
इतला भेद दे कि कतंव्य स्वार्थभय न होनेसे फलत्यागकी सावसा- 
बाला दै। इस प्रकार सभी अज्ञानकी सामश्री रहते हुए केवल फल- 
त्यागकी भावनामात्रसे वह युण्य व पाप दोनोंके वल्थनोंसे विमुक्त 
नहीं हो सकता । यद्यपि सावना श॒म होनेखे पाप तो नह्टीं है' 
तथापि पुण्य अबश्य है, जबतक कि यह इस योगमेंले होकर 
आर आगे बढ़कर वास्तव योगमें स्थित द हो जाय। एक्स्तार पु० 
१५६-१४८ पर देखिये) | 

इसीका बिशेप कथन कब्ते हें-- 

कसज चुद्धियुक्ता हि फल त्यकत्या मनीपिणः | 
जन्मवन्धबिनिमुक्ताः पद ग्रच्छन्त्यनामयम्र्‌ ॥५१॥ 
चुद्धियोगयुक्त ज्ञाघीजन फर्ससे उत्पन्न दोनेनाले फलको त्याग 


कर जन्म-मस्खरूप वन्धवसे छूटे हुए अख्तमय परमपद्‌ 
को मा दोते हैं । 


अजार्थ--फल जड़ कर्सम नहीं है, किल्तु कर्ताकी भावना ही 
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फलका हेतु द्वीती है। अद्श अथवा त्यायरूप जैसी-जैसी मावना 
दोगी बैसा-वेखए ही फल्न होगा। अर्थात्‌ जितनी-जितनी स्वार्थ- 
धयी प्रहणरूप भावता अधिक होगी, उतनान्‍डतना ही निकृश 
दु/खरूप फलकी प्राप्ति होगी और जितनी स्वार्थरद्ित तथा त्याम- 
सथी सावना अधिक होगी, उतना दी पवित्र छुखरूप फलकी 
प्राप्ति होगी । इस रीतिसे फलका हेतु भावना ही है, केवल 
कर्म नद्दीं। यद्‌ केबल कर्म ही फलका हेतु होता हो तो पशु- 
पक्तीको भी अपनी योनि किये हुए शुभाशभ कर्मोका फल 
होमा चाहिये | परन्तु फिसी भी श्रुति-स्मृत्यादि प्रस्थोर्मे उन 
योनियोम किये गये कर्मोंका फ़ल बर्णन नहीं किया गया । इसका 
कांस्ण यही है फि यथपि उन योतियोंर्म कर्म तो अनगल द्वोते हैं, 
तथापि भावना ब दोनेक्े कारण थे किसी फलके हेतु नहीं होते । 
भावना अन्तःकरणका घर्स हे और उन पशु-पक्ती आदि योनियोंमे 
अन्तःकरण पशञ्चकोशोंके पूण॑ बिकासके अभावके कारण बस्तुतः 
आइशत नहीं होता, किन्तु अन्तःकरणकी खुपुप्त अथवा स्वप्न अवस्था 
दी रहती है। इस लिये अन्तःकरणुकी जाप्रतिके अभावसे उतर 
थोमियोंक्षि कर्स भाववाश्ज्य रहते हैं, इसी लिये उत्तका कोई फल 
भी यहीं होता। इससे सिद्ध हुआ कि फल केवल श्रन्तःकस्णकी 
भावनामे ही है, फर्म अपने स्वरूपसे फिसी फलके छेतु नहीं दोते । 
ये बुद्धि-योगयुक्त शानीजन (वास्वविक-योगी ) तो जीते-जागते 

डी अपनी तस्वद्टिद्वाररा देहेन्द्रिय तथा अन्तःकरणरूपी दलद्लसे 
निकलकर अपने सर्वेसाक्षी आत्मस्वरूपमें सोलह आने स्थित हो 
चुके हैं. | इसलिये अध्तः:करण और उसके धर्मोले असंग हुए 
कोई भावना ही नहीं रखते और शप्ताश्रिखें खब भावनाओंकों 
पूर्णतया भ्रस्म कर खुके हैं, जिवका दूग्ध रज्जुके समान केवल , 
अआकाप्मात्र तो दै, परन्तु किसी वन्धनके योग्य नहों । इस प्रकार 


श्हरर भीता-दपण 


भाववाबिनिमुक्त छुए केक ये ही कर्सले उत्पन्न होचेचाले फलसे 
छूटे जफ है,ये ही देहादिले अंग हुए जीते-जागते 'निन्‍्मवन्ध- 
न च आ डर 
'बि! हैं और अम्ृत्पद्को प्राप्त हो छुके हैं । 
इससे विपरीत आधुचिक योगी तो ऋत्त कस्णकरे धर्म-कर्म 
का कर्वा होनेसे कर्मफलत्यागकी भाचनासं॑झुक्त हे और उस 
फऋलत्यागफी भाषनाका कर्ता भी है। इस लिये अपनी विद्यमान 
सिथितिमें कर्स-फलले विनिर्भुक्त नहीं हो सफत्ता | हो, इस साधन- 
द्वार साधनसम्पत्न होकर ओर उस ताह्बिक योगद्वाय अन्त 
करण तथा इसके थर्मोंस अर्रंग होकर भावातीत पढमें स्थित 
छुआ कर्मफलासे विमुक्त हो जायनाए परन्तु अपती वर्तमात 
'अबस्थाओँ ही कदापि चहीं | 
(यद्भ0--उसलने केबल फल-त्यागकी ही भावना नहीं की, 
बल्कि मैं कर्ता हैँ! इस भावताका भी त्याग किया है और “सबे- 
कर्ता मगवान्‌ ही हैं, मै कुछ नहीं करता बह ऐसी महान पवित्र 
भावनासंयुक्त भी है फिर उसके लिये फल कहा ? 
(समाक्षान)--वच्व-खाज्ञात्कारदारा अपने सर्वेसान्ञी आत्म- 
स्वरूपमें स्थित होकर बह अभी वेहेन्द्रिय तथा अन्तःकरणसे 
अखंग भर्दी हुआ है, इसलिये श्रपला और भगवावका भेद देख 
सहाय दे । वधा अन्त करशले अभिन्न इआ 'मैं कुछ चहीं करता, 
खर्वकर्ता भगवान्‌ डी हैं? इस भावनाका कर्ता भी बवा हुआ 
है, इस लिये अभी फल-विनिमुक्त नहीं हो खकता ! हों, भावता 
डश्चतर दोनेसे फल अधिक पबित्र होगा, परन्तु फलशल्थ नहीं । 
यद्द भाषता यद्यघि वास्तचिक योगके सज्चिकट है, वथापि करी- 
फन्नधिविशुक्तिक्की सिद्धि तो बहों पहुँचकर हो होगी. यहाँ डेरे 
चालनेले काम व चलेगा (विस्तार पू० १४६-२४० पर देखिये)। 
.._ अवकिसप्रकार और किन-किस अतिवन्धकोंसे छूटकर बु छि- 
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योगमे स्थिति प्राप्त करनी होगी, यह दो स्छोकों में वर्णन करते हैं-- 
यदा ते मोइकलिलं बुद्विच्पेतितरिष्याति | 
तदा मन्तातति निर्वेद भ्ोतव्यस्प श्रुतस्य च ॥३१॥ 
जिस कालमें तेरी चुद्धि मोहरूप दलदलको सर्वेधा तर 
जायगी, तब तू खुननेयोग्य और खुने हुएके वैराग्यको प्राप्त होगा । 
भआावार्ध--मोहरूप दुलदल ही आत्मस्थितिमे प्रतिवन्‍्धक है. 
और इससे छूटफर दी आ्रत्मखरूपमें योग सस्प॒व द्वो सकता दै। 
क्तेत्व व कतेव्य-विनि्मुक्त आत्मामें 'मैं फर्ता हैं ओर मुकपर 
अमुक कर्तव्य दे! ऐसा फर्दुत्वादि आरोप करता और देहेन्द्रिया- 
दिखे अ्संग आत्मा वेदादिसंगकी कल्पना फरना,यही एक 
आूलरूपी मोइ-द्लदूल है। इसीके कारण  देदादिमें अ्रहत्ता और 
देदद-सम्बस्धीमे मम्रताका श्रभिमाव उत्पन्न दोत( दै। फिर इसीके 
काप्ण भेदद्ष्टि करके किसीमें अज्गकूल और किसीमें प्रतिकूल 
डे हो है।। तब असुकूलमें राग, प्रतिकूल डे झौर हम 
संग: “पाप, जन्‍्म-मस्ण तथा खुख-डुःखादि सब अन! 
की उत्पत्ति दोती ह्वै। इक के 


इस प्रकार सब अनर्थ इसी सूलरूप मोह-दलदलकी शाखाएँ 
हैं। इसी सूलको श्ञानरूप कुठारसे काटवेपर सव अचर्थोसे छुट- 
कार सम्भव है, कर्सद्वारा यह मूल कभी नहीं काटी जा सकती । 

इसी शीतिसे अर्जुन ! जब तू भली भाँति इस मोहरूपी 
चूलद्लसे तर जायगा, तब झपने आत्मखरूपमे योग प्राप्त 
करेगा | और तथ जो कुछ शअआत्मस्वरूपके विषय तूने खुला है 
अथवा सुननेयोग्य है, बह सब तुझे फीका मालूम होगा और 
डससे बेराग्यको प्राप्त द्वोमा । क्‍योंकि किसी शब्द श्रथवा अर्थ 
की उस आत्मस्वरूपमें खात्षात्‌ गम नहीं दै, व्दातक कोई न 
बहुँचकर सब शब्द व अर्थे बरे ही रद्द जाते हैं! 

ड्बे 


श्श्छ गीता-दर्पण 








ख्रतिविप्रतिपत्ना ते यदा स्पास्यति निबल्ा । 
समाधावचला चुद्धिस्तदा योगमवाप्स्पात ॥8३॥) 

जब अनेक प्रकारक्े वेद्सिद्धान्तोंकों खुननेसे विचलित 
छुई देरी बुद्धि आत्मखझूपमें अचल स्थिर हो जायगी। तब तू 
योगको प्राप्त द्वोगा । 

सवार्थ-एक श्रुति कुछ कहती है दूसरी कुछ और, इसी 
प्रकार स्घ॒तियों तथा प्तुनियोके वचनोंम भी परस्पर भेद दी 
देखनेम आता छे * बद्यपि स्वृूल दष्टिस श्रुति, स्टति एवं सुनियों 
के बचतोम परस्पर भेट प्रतीत द्ोता दो, तथापि खउच्म इश्खि 
डन्तम परस्पर कोई भेद न्ीं और समीका तात्पई केघल 
“ब्रह्म सत्य जगन्मिथ्या जीवो ब्रह्मेव नापरः (अर्थाद्‌ अहम 
सल है, जगत्‌ मिय्या है ओर जीव ब्रह्मस्वरूप ही है, दूखरा 
नहीं ) चोधनमें ही है। इस प्रकार मिन्न-भिन्न सिद्धान्तोंके 
खुच्नेसे विचलित हुई तेरी बुद्धि कि यह सत्य है वावह सत्य दे 
जब खाध्तलस्पन्न द्वोकर अपने खच्म विचारद्धारा सब भेदोंको 
दूर करके अपने आत्मस्वरूपमें अचल स्थित हो जायणी, अर्थात्‌ 
आत्मामे कुछ बचता छुआ न डेग्वेगी, तव छू योगकों धाप्त द्ोगा 
आर मोहरूपी दलदुलको तर जायगा इससे स्पष्ट है कि विवेक- 
चैरएपादि साधनसस्पन्न बुद्धि ही केबल विचारद्धारा आस्मस्त- 
रूपमें योग प्राप्त कर सकती है, कर्मकी वह गस्य नहीं। दे । 
( विस्तार पू० २६१-१८६ पर देखिये ) [ 

अग्वानके इन चचनोंक्नी सुनकर अुन पूछता है-- 

अ्ुच उवाच 
स्थितप्रज्षस्थ का साप्रा सम्राधिस्थस्य केशव | 
स्थितधी: कि प्रमाषेत किमासीत ब्जेत किस॥५४॥ 


ह्वितीयोउध्याय श्श्५्‌ 

















अर्जुच बोला--हे केशव ! समाधिमें स्थित स्थिस्वुद्धिवाले 
पुरुषका क्‍या लक्षण दे ?स्थिस्चुद्धि पुरुष कैसे घोलता है, कैसे 
बैठता है और कैसे चलता है ? ह 

अब भगवान्‌ श्रध्यायकी समाप्तिपर्यल्त साधनसहदित स्थित- 
प्रशक्ते लक्षण वर्णन करते हैं-- 

श्रीभगवानुवाच 
. प्रजहाति यदा कामान्सर्वान्‍्पार्थ मनोगतान्‌ । 
आलन्येबात्मना तुष्टः स्थित्ज्ञस्तदोच्यते |[५४॥ . 

श्रीभगवान्‌ चोले--हे पार्थ! जिल समय (यह पुरुष) मनोगत 
संघ कामताओंको त्याग देता है और आत्मामे आत्मा करके ही 
सन्‍्तुए रहता है, उस समय स्थिरवुद्धि कद्दा जाता है। 

भाजाथे--कामला तभी द्ोती है, जबकि कास्य बह्तु अपने 
से भिन्न तथा सत्यरूप प्रतीत हो, मिथ्या बुद्धि करके तो काममा 
होवे ही फैले ? जिस प्रकार स्वपसे जागा हुआ पुरुष स्वम्के 
कास्थ पदार्थोकी कंदाचित्‌ कामना नहीं कम्ता, क्‍योंकि उसने 
यह साक्षात्‌ अपरोक्ष कर लिया द्वै कि कास्य पदार्थ न मुझसे 
भिन्न था और न खत्य द्वी था, किन्तु मैं दी अपनी कल्पताम 
काम्य पदार्थ घन रहा था। इसी प्रकार यह स्थितप्रज्ञ आपने 
आत्मामं जागा है, काम्य पदार्थोर्मे उसकी सत्यता बुद्धि स्वप्नके 
समान चित्रृत्त हो गई है ओर उससे साज्ञात्‌ निश्चय किया हैः 
कि यह सब संसार मेरी ही कल्पना है, मुझसे भिन्न कुछ भी 
नदों है| इस प्रकार कास्य बस्तुके अभावले उसकी कामता 
स्वतः ही निदकृत्त दो जाती है और वद्द सुखस्थरूप अपने आत्मामे 
आत्मा करके ही सम्हुषट रदता दे, पदार्थों करके नहीं | क्योंकि 
पदार्थो्मे खुखबुद्धि श्रमरूप थी, जोकि आत्मस्थिति प्राप्त होनेसे 
निकृत्त दो चुकी । 


श्श्दे गीता-दपेण 

















दुःखेष्वनुद्िममनाः सुखेष विमतस्पृहः | 
चोतरागध्रयक्रोध: स्थितधीर्ुनिरुच्यते ॥॥१६)) 

[ तथा ] जिसका मल डुल्लोंकी प्राप्तिमें उद्देगसद्धित है, 
छुलरोंकी श्राप्ति होनेपर जिसकी आसक्ति निद्तत्त द्वोगई दे 
ओर जिसके राग, भय एवं क्रोध दूर हो गये हैं,पैसा मुनि स्थित- 
अद्ष कद्दा जाता है। 

भावार्थ--अपने आत्मखरूपके अज्ञानके कारण देहमें श्ई- 
शुद्धि करके दी अजुकूल विषयकी प्रएक्ति होनेपर खुख ओर उसमें 
आजक्ति होती द्वै बथा प्रतिकूल विपयकी प्राप्ति होनेपर दुःख 
घ॒ उद्देग होता दै। इसी देहात्मचुद्धि करके अज्ञकूल विषयसे 
राय और ग्रतिकूल बिप्यले भय पद क्रोधाि उत्पन्न होते हैं। 
परन्तु इस स्थितप्रछने तो आत्मस्थिति प्राप्त करके 'देहोउहम! 
इस चुद्धिको शामासिसे साक्षात्‌ दस्क कर व्या दे | इस लिये 
उसकी दश्में न कोई अद्भुकृल विषय दे न प्रतिकूल, बल्कि 
खब विषय आर उनमें अजुकूल-प्रतिक्ष॒ल-ष्टि केवल मेरे आत्मा 
फा ही चमत्कार दे, ऐसा उसने निम्वय कर लिया है. | इसी 
प्रकार अजुकूल-प्रतिकूल-ढाएके बाशित दो जानेके कारण उलको 
ले किसीसे उद्देग है न स्फूद्ा, न किसीसे राम दे न भय और 
न क्रोध ही है| आभासमात्र डुःख-सुस्तादिके प्राप्त दोनेपर घद 
अपने खरूपसे कदाचित्‌ चलायमान नहीं होता । 

य। सं्ेत्रनभिस्नेहस्तत्त्माप्य शुभाशुभम्‌ । 
नाभिनन्द॒ति न द्वष्टि तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता ॥५७॥ 

[ तथा | जो पुरुष उसडस शुभ या अशुभके प्राप्त होनेपर 
सर्वभ आसक्तिरहित हुआ न असन्न होता दै और न क्लेप करता 
है, उसकी घुद्धि स्थिर दे । 


ह्वितीयोउ्ध्याय श्र 














इसका भावाथे ऊपर आरा चुका है। अपने देहमे तथा अन्य 
प्रपत्र सहुद्धि न रबनेके कारण ठसकी शुभाशुभकी भावना 
दग्ध हो गई दे, इस लिये राग या द्वेप-द॒ष्टि करके वह किसी 
बस्तुमे आसक्त नहीं होता, पर्योकि उसकी बुद्ध आत्मस्वरुपमें 
भली भोति स्थिर हो गई दे । देहादि मपश्, उतमें शभाशभ की 
भआवना और राग्रद्वेपादि:ब्ृक्ति फेत्रल बुद्धिका ही पसाए था। 
जोकि इसकी तत्त्वदरिद्वारा निद्ृत्त दो चुका है! 
यदा संहरते चाय कूमोंअ्ज्ञानीव सर्वेशः। 
इन्द्रियागीन्द्रियार्वेम्यस्तस्यअ्ज्ञा गतिष्ठिता ॥|१०॥ 
हु ओर जिस प्रकार कछुआ अपने अद्ञोंकों समेट लेता है 
देसे ही जब यद् पुरथ॒ सब ओरसे अपनी इन्द्रियोंको विषयों 
से समेट लेता डै, तथ उसफी घुद्धि स्थिर कही जाती है । 
भावार्थ अपने-अपने विषयोर्मि आलक्तिके सहित इन्द्ियों 
की भवृक्तिका विकास उसी फालमें होता दै, जवकि विषयागि 
-सत्ताबुद्धि तथा प्रियताबुद्धि पूर्व निर्धारित हो। और जब-जब 
जिस-जिस पुरुषकी जिसजस विषय सत्ताब॒ुद्धि अथवा 
प्रियताबुद्धि निवृत्त दो जाती है, तव-तब उसनठस विषय 
आसक्ति व प्रवृत्तिका सल्लोच खाभाबिक हो जाता है, यद् 
सियम है। फिर इस स्थितप्रष्तको तो खब प्रियोंका स्लोत अ्रस्ति- 
भाति-प्रियरूप आत्मा नकद प्राप्त दो गया दे शिसले इसकी 
विपयमिसे दोनों सत्ताव मियताबुद्धि खपुष्पके समान कूँच 
कर राई हैं। जिस भ्रकार मिठाइय्रोंमे अपना फोई मिठास नही 
दोता, केवल मिश्रीके सम्बन्धले ढीपे सब फीकी सी मीठी लगती 
हैं। इसी धकार विषयों अपना कोई मिठास चहीं था» केवल 
अस्ति-भाति-प्रियरूए आत्माके सम्बन्धसे वे सब सत्ताश्य हुए 
भी सत्तारूप और प्रियवाशवत्य हुए भी प्रियरूप मान दोते थे। 
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अस्ति-भाति-परियरूप डस आत्मको इसने अपनी इस-बृत्तिसे 
डुग्घकी भांति पृथक्‌ करके अहण कर लिया है और विपयोको 
जल्नके समान निसलार जात परित्याय कर दिया है। ऐसी अवस्था 
में कछवेके अंग्रोे समाव इसकी इस्ट्रियोंसी विफ्योंम प्रश्नत्ति 
का सड्ोच सदाऊे लिये स्वान्नाबिक हो जाता है । ऐसे पुरुषकी 
बुद्धि आत्मखरूपमें अचज् स्थित कह्ी ज्ञाती हे । 

इस प्रकार ऊपर चार ज्छोक्तोंम स्थितप्रज्ञ ज्ञानीके स्वसंवेद 
लक्षण कह्दे गये, ओकि सिद्धयुदुपके तो स्वभावसिद्ध द्वोते हैं. 
आर साधकके लिये प्रयक्षसाध्य। अब इन चारों स्छोकॉका 
सार एकत्न करके नीचे निरूपण किया जाता है-- 

श्लोक 2४, ५६, ४७ व्‌ ४८ का स्पष्टीकरण 

आशय यह है कि जैंसे सग अपने अन्तःस्थित कस्दूरीको 
अपने अन्दर न ज्ञान उसकी गन्धसे सुग्ध हुआ उसकी खोजमें 
बन-धन भटकता फिरता दे, श्खी प्रकार सम्पूर्ण जीब खुख- 
स्वरूप आत्मा अपने अम्तःस्थित होतेके कारण डस खुखस्थरूप 
को अपने अन्दर न जान उसकी महकसे सुग्ध हुए संसासरूपी 
चस तथा इन्द्रियोंके विपयोर्गे उसकी खोज करते फिर्से हैं। 
परन्तु जिनको सदुग्॒ुरु द्‌ सच्छाह्मके मसाद और अपने पुरुपार्थ 
से सब सुखोंका स्नोत अपने डी अस्दर मिल गया, फिर खुख्तप्ापति 
के लिये डचकी विंपयोंपे प्रचृत्ति स्वभाविक दी छूट जाती है। 
किसी हूठ या लाधत करबं इन्द्रियोंको विपयोस खींचना नहीं 
होता, न अनिब्छित घाप्त किसी वस्तुको इस अयले कि बह 
हसारे बन्‍्धरुका देतु होनी, हु करके स्थागना ही होता दै 
जिस प्रकार किसान इच्चु-द्बड़को कोल्हमें पलकर और उस 
का रस अह्णु अच्के छिलकोंको फेंक ठेता है, इसी प्रकार इस 
'स्थितभक्षने अपनी विवेकवती चुद्धिरूपी कोल्हुमें सस्पूरो 
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दृश्यमान प्रपक्षके साररूप सत्को, कि जिसकी सत्तासे ये सब 
अखत्‌ हुए भी सत्‌ प्रतीत हो रहे थे पृथक करके अहण कर 
'लिया है' और केवल इन्द्रियोंद्रारा प्रतीयमाव प्रपश्चको छिल्रकोंके 
समान थोथा जानकर व्याम दिया है। इस लिये दश्यमाप पदार्थों 
मैंसे उसके राग, भय व कोधादि इसी प्रकार द्रध दो गये हैं; 
जैसे रस्सी जलकर आक़ास्मात्र तो शेप रद्द जाती है, परन्तु 
चन्धनके योग्य नहीं रहती। इस प्रकार वच्वसाक्षात्कारद्वारा पेहे- 
निद्रयमनवु द्धिसे श्रदंभाव निश्वत्त हो जनेके फारण अन्तःकरणस 
की अज्ञकूल शुमादिक व सुखाविक ब्रुसियोंमं उसका न राग व 
आसक्ति द दोती हैः और न प्रतिकूल अशुभ व ढुःखादिसमें उद्देग 
'तथा द्वेप षी द्ोता दै। बल्कि अब तो बह प्रतिकूल व अनु 
कूल बुत्तियोम उद्देग व स्पृद्ादिसि छुटा हुआ डवंको निस्साए 
ज्ञान उदासीनवत्‌ साज्षीरूपले उनका तमाशाई ही रढवा है। 
“(विस्तार पृ० १६६ से १७२ पर देखिये ) | 
अब उक्त स्थितप्रश्षका साथकसे भेद्‌ वर्णन करते हैं-- 

विपया बिनिवर्तन्ते निराहारस्प देहिनः | 

रमबर्ज रसोउप्यस्य पर इश्या निवतते ॥१६॥ 

[ यद्यपि इन्द्रियोंद्रार ] विषयोंका खेबव न करनेचाले 
चुरुपके ( भी केवल ) विषय तो निद्नत्त हो जाते ढें ( परन्तु 
उनमें रखबुद्धि निदुत्त चहीं होती ), इस ( स्थितप्र्ठ ) की वो 
ग्सचुद्धि भी परमात्माके साज्षात्कारसे निवृत्त हो जाती दे । ' 

आवार्थ--ऊपर स्थितप्रश्रके लक्षणोर्म चर्रान किया ग्या:दे 
कि बढ दुःखादियें उद्घेगरहित ओर खुखादियें स्टृद्धारद्धित रहता 
है, उसने मनोगत सब कामनाओंका परित्याग कर दिया है; श॒भा- 
आुभकी पाप्तिमें वह राग-क्षेपसे रहित होता है और उंसने इस्क्रि 
योका विषयोंसे सक्लोच कर लिया दै। उक्त लक्षण उन खाधकोंमें 
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भी पायें जा सकते हैं, जो यम-नियमादि तथा तपादिद्वार अपने 
मन इन्द्रियोंके संयमर्मे लगे छुए हैं । इसलिये उत्त साध कोमे इन 
सक्तणोंकी अतिव्याप्ति होतेके फास्ख इस अतिव्याप्ति दोपकों 
डर करनेके लिये इस ट्छोकमे स्पष्ट करते हैं और कहते हैं कि 
विषयोंका खेषन न करनेवाले पुरुषके भरी बिपय तो छूट जाते 
हैं, परन्तु उनमें सखबुद्धि निवृत्त वहीं होती | अर्थात्‌ ऐसे साध- 
कॉने यद्यपि यम-नियमादिद्धारा अपने प्रत-इन्द्रियों को दवाया है, 
जिससे पे दु'ख-छुखादिकी भाप्तिमें उद्देग व स्पृद्वारह्िित डए आते 
हैं और कामनाओंसे छूटे हुए, राग-दलपवर्जित तथा विपयोंसे 
इन्द्रियोंका स्ोच किये हुए दीख पड़ते हैं। तथापि 'डुःख-सुखादि 
खपुष्पसमान मिथ्या हैं और काम्य विषय व कार्मता खपसमान 
भतीतिमाज हैं' ऐेसा उन्होंने साक्षात्‌ निः्धय नहीं किया है.। बल्कि 
जिस प्रकार बीर पुरुष संग्राममें शह्ुफों सच्चा जाव डसके साथ 
डा हुआ थुद्ध करता है, इसी प्रकार यह साधक मच-इन्द्रियों, 
कुल्-सुख एवं राम-क्लेपादि चुक्तियों तथा शब्द-स्पर्शादि विषयों 
को अपनेसे भिन्न सत्य ज्ञानता हुआ उनको अपना शज्जु आनकर 
दक्ष रहा है श्लौर उनके साथ थुद्धमें प्रदत्त है'। इसके विपरीत 
इस स्थितप्छकी तो शब्द स्पर्शादि विषयोर्मे रसबुद्धि और मन- 
इन्द्रिय एबं खुख-ठुःखादियमें सदृद्ि मी निद्वत्त हो गई है। अब 
इसने तो इचमें जो रसरूप तथा सद्गूप वस्तु थी और जिसके प्रका- 
शले ये ससरूप व सूप भात होते थे उस खाररूप रस-सगर 
को ही प्राप्त करके इसको निस्लार ज्ञान इनमें अहन्ता व ममता 
बुद्धिका परित्याग सी कर दिया है । और इसको आमालमाकऋर 
आनकर इनसे इसी प्रकार निर्भय हो गया है, जिस प्रकार बाज़ी- 
गर अपने खेलमें हमाय कोई शच्षु सस्छुख खड़ा भी कर दे, तो भी 
छसको मिथ्या जादकर हम उससे युद्ध करनेको इच्छा नदी करतेः- 
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इस प्रकार स्थितप्श्षके लक्षण किये गये, अब इस स्थित- 
अश्ञतारूप योगमें प्रतिवन्‍्धक ज्ञो इन्द्रियाँ हैं, उसके संयमकी 
उपयोगिता विरूपण करते हैं-- 

यततो श्षपि कौन्तेय पुरुपस्प विपश्चितः | 
इन्द्रियाणि प्रभायीनि हरन्ति प्रसभ मनः ॥| ६० || 

दे फौस्तेव ! यज्ञ करते हुए विवेकयुक्त पुरुषके भी मनको 
ये प्रमथन ख्भावबाली इन्द्रियाँ पल्ात्कारसे धर लेती हैं। 

भाषा्थ-जिलकी बुद्धि अभी श्रत्मखरूपमें स्थित नहीं हुई 
है, परन्तु जो सारासार-विषेकमं भली भाँति अबृत्त है' शोर 
इन्द्रियोंके विपयो्म दोषद्शन कर रहा है, ऐसा घुद्धिमान्‌ 
पुरुष विपस्वित्‌ फद्ा जाता दै । अब भगवानका कथन दे, 
फोल्तेय ! इस स्थितप्रक्चताकी प्राप्तिमे इन्द्रिय-संयम अत्यन्त 
आवश्यक है । बुद्धि आत्मस्रूपमैं तभी अचल स्थित हो 
खकती है, जबकि ये इन्द्रियाँ याह्य विषयों चश्चल, न दो रही 
हों | यदि इनकी गति वहिसुख दो रदी दो तो बुद्धिका अचल 
होना असम्भव द्वी है । फ्योंकि जब इनकी गति वहिभुंख होती 
दै, तब ये बलात्कारसे मनको भी हर लेती हैं ।जिस प्रकार 
किसी कुरडमें पाँच नालियाँ दें, यदि नालियोंकी गति पद 
है' तो जल अचल स्थित रद्द सकता द्वै । परन्तु यदि कोई 
एक नाली भी खुल्ली हुई दवों तो बह ज्जकों निकलनेका तत्काल 
मार्ग दे देती हैः भर सम्पूर्ण कुएडको चन्धल करदेती है | इसी 
प्रकार ढृदयरूपी कुराड्मे भननधुद्धिर्पी जल भरा हुआ है, 
जिसमें शानेन्द्रियाँसपी पाँच नालियाँ. हैं । यदि इन्द्रियरूपी 
नालियोंकी गति वाद्यकी ओर बन्द द्वो तो दुद्धिरपी जब अचल 
रद सकता है और बद्द अर्पने आत्माके सम्मुख हो सकती है। 
यरन्तु यदि इन पॉचोमेंसे कोई एक इन्द्रिय भी घद्िसुख हो रददी 
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हो तो वह तत्काल मन छुछ्धिरवपी जलकों निकलसेका भार्स 
3 बैती है. और सम्पूर्ण छदयकों चश्चल्न कर देती दै। ऐसी 
अवस्पाम घुझिका आत्मस्वरूपमें अचल स्थित होना अखन्त 
असस्भव है । इस जिये यल्लपूर्व्त इनका संयम कर्तव्य दे, 
क्थोंकि ये इन्द्रियों हठीली हैं. और विपश्चित्‌कें मतको भी 
बल्लात्कारसे हर लेती है। 

इस इन्द्रिय-संयमम अपनी सगुझण भक्तिकी सद्दायता 
दिखिलाते हैं-- 

तानि सवोशि संयम्य युक्त आसीत मत्परः । 


वशे हि यस्पेन्द्रियाणि तस्य भ्ज्ञा प्रतिछ्ठिता | ३११ [| 

उन सम्पूर्ण इन्द्नियोंको बशमे करके समाहित खित्त हुआ मेरे 
परायण स्थित दोवे, क्योंकि, जिसकी इन्द्रियों बशर्म दोती हैं, 
डसीकी बुद्धि स्थिर होती है। 

भावार्थ--आत्माखरूपमें छुद्धिकी स्थितिके विभित्त ऊपरके 
ग्क्ौफमें. इन्द्धियोंका. प्रमथनखभाब तथा इन्ठिय-संयमकी 
आवश्यकता पर्णन की गई । अच इस स्छोकर्मे संयमका 
उपाय बतलाते हैं. और कहते हैं कि संयम किसी-न-किसी 
अएलम्बनसे दी सस्भव हो सकता दे, निराल्मस्व तो इन्द्रिय- 
संयम होवे दी फेले ? जिस प्रकार पशुक्तो बत्धन करनेके लिये 
खूँटे और रस्सी का आलम्वन होता है, इसी घकार इन्द्रिय- 
संपमके निमित्त भी आलस्थन चाहिये । यहों भगवान! अपना 
ही आज़म्वन दैते हें और कहते हैं कि मेरे सयुण॒रूपका खँदा 
ओर मेरी भक्तिरूपी रस्सी बताकर इन्द्रिय-संयम्त कर्तव्य दे! 
इन्द्रियोंकी वाद्य बिषयोंम भज्ञक्ति सुखकी कामनासे दी छोती दे, 
डुखकी कामनासे तो ककापि प्रच्नत्ति संभव नहां है । परन्तु 
विचारह्वरा देखा ज्ञाय तो विषयो्म खुख-घुछ्ि समरूप ही है । 
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क्योंकि प्रथम तो विषयोका उपाजेन अनेक फछ यव दोषोंखे 
द्वोता दे । दूसरे, प्राप्त हुए भी विपय अतिशयतादि दोष करके 
शाग-द्वेषके दी हेतु बने रहते हैं। तीसरे, ज्यदोप फरके तो 
भयके हेतु हैं ही । अतः त्रिषयोंकी तीनों अवस्थाएँ ही 
डुःखरूप हैं. । इस प्रकार इधर तो वारस्वार अनुभव व विचार 
करते हुए विपयोंमें दोप-दप््ठि उत्पन्न करे और धर मेरे 
सग्रुणरूपकी ज्लीला-विप्नहोंका थ्वख॒ कीर्तन व स्मस्याविद्वारा 
भेरे सगुणरूपका अज॒सस्थान करते-करते जब बिना ही 
प्रयासके राग्-द्रैपरद्धित निविषयक झुखको धाप्ति द्वो जाती है, 
तब खतः सनइनिद्रयोंकी गति पारा खाये हुए भूषफके समान 
अचल दो जाती हैः | फिर वाह्य प्रवृत्ति अपने-आप इसी प्रकार 
'छूठ जाती दे, जिस धकार गन्ञाका प्रवाह दिमालयकी ओर कदापि 
नहीं चलता | इस प्रकार चिषयोंमें दोपदर्शन और भक्तिके श्राश्रय 
से सब इन्द्रियॉफो रोककर जिस पुरुषने इनकों अपने वशमें 
किया दे, उसीकी बुद्धि आत्मखरूपमें अचल हो सकती है'। 
श्र विप्रयोका चिन्तन . करते रद्दनेसे “क्रिसी प्रकार 
चपुरुषकी घुद्धिका अधःपतन ध्ोता चला जाता ढे, सो दो 
छोकोर्में वैन करते हैं-- जे 
ध्यायतों विषयान्युंतः सन्नस्तेषपजायते। 
सब्गास्सेजायते काम: कापास्करोधोड्मिजायते ॥६२॥ 
कओधाक्बति संमोहः संमोहात्स्टतिविश्रमः । 
. स्मतिअ्रंशाहरद्दिनाशो वृद्धिनाशाअणश्य॒ति ॥ रे॥ 
विपयोका चिस्तन करते हुए उतसें पुरषकी आसक्ति 
हो जाती है, आखक्ति होनेसे कामना होती है और कमना 
से क्रोध उत्पन्न होता डे । फिर कोघले मूढभाव उत्पन्न 
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हो आता है, मूठमाबसे स्मसण-पक्ति अमित हो जाती दै। 
स्पुति-अंशले ज्ञान मठ हो जाता दे और ज्ञान नष्ट छोनेसे पुरुष 
अपने ओेय; मारने गिर आता है । 

भज्वार्थ -यदि मतकी यति विपयोर्ग दोषटशेन तथा 
अ्मवत्पययण न फी गई, तब आवश्यक दे कि पुरुष 
बिपयोंका खिन्दन करे। फ््योंकि मानसिक प्रकृृतिका यह 
सियम है| कि वह निरालम्प कठापि नहीं रह सकती! जिस 
प्रकार द्ववता जलका खभ्ाब है, जलको वहलेफे लिये कोई 
मार्ग देला ही चाहिये । यदि डसको बदनेका डचित मारे न 
दिया गया तो बच अफने-त्राप दीवार तोड़कर भी अपने 
पिकलनेका कोई अन्य सार्ग खोल लेगा । इसी प्रकार यदि 
भन-इन्ठियोंका प्रवद्ध विवए्पसयण तथा भगबत्परसश्यण न 
किया गया तो ज़रूरी है कि उत्तका प्रवाह भोगपरायण दो! 
इस दीतिले यदि मतका भ्रवाह संसारपरायण छुआ तो वह 
किस पकार गिरता-शिरता अध'पतनको शाप्त हों जाता है, सो 
िन्नक्षिखिव सोपान्ोंले चैन करते हैं-- 

(१) विषयोंका चिल्दव करते रदतेले पुरुषक्की उनमें 
आखकि हो जाती है कि निस्लन्देह अम्ुक-अमुक विषय 
छुन्दर व स्मणीय हैं. 

(२) इस पक्कार आसक्ति छोनेस उतर बिष्रयोंकी कामता 
अत्पज्न होती है. कि किसी प्रकार वे सुझे स्‍भाप्त हों । 

(३) जड्दों कामता होती है वहाँ प्रक्ृतिशल्पर्म विप्लका 
आता तो निश्चित डी है,जैसे जहों शब सड़ रहा हो बढ क्टगाल 
च गीध पक्षी अपने-आप चले आते हैं। जब ब्रिह्न डपस्थित हुआ. 
दब मन्तमें ज्ञोभ उत्पन्न होचा तो जरूरी है ड्ी। जिले प्रकार नदी 
का धवाह अपने वेगसे चला जा रहा दे जब उसके मार्गते बिल्न- 
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रूप कोई चट्टान आ जाती है, तब अल उसले टकराऋर भाग- 
भाग. हो ज्ञाता है; इसी प्रकार मनके काम्य प्रवाहमें जब फोई 
शुकाबट श्आाती है, तब क्रोधकी उत्पत्ति तो निश्चित ही है। 

(४) क्रोधसे भूढभाव उत्पन्न हो आता है, अर्थात्‌ भले-बुरे 
की ख्ुधि नहीं रहती । 

(५) मूढभावसे स्घृति-विश्रम हो ज्ञाता दै, अर्थाद्‌ मैं कौच 
हैं! झ॒क्ले क्या कतैन्य है? मेरे लिये धर्म फ्या है! ? तथा मेरा 
कल्याण किसमें हैं ! ऐसा स्मरण व विचार विचलित हो जाता है। 

(९) इस प्रकार स्म्रति-अंशसे बुद्धि नष्ट दो ज्ञाती दे। अर्थात्‌ 
शुभाशुभ विचारके अयोग्य हो जाती है । 

(७) और चुद्धिनाशसे पुरुष झपने ्लेयः पथसे गिर जाता है। 

इस प्रकार संयमके बिना विषय-चिन्तनसे पुरुष अधःपतन 
को भ्राप्त होता चला आता दे । जिस प्रकार हठीला बालक 
छुतसे फिसलकर सोपनोंसे लुढकता-लुढकता नीचे भूमिपर ही 


आकर 6दरता है ।. है 
अब संयमसे जो लाभ होता दैः उसका वर्ण दो सछषको्मे 


करते हैं-- 
रागद्देषबियुक्तैस्तु विषयानिन्द्रियेश्वरत्‌ । 
आत्मवश्यैर्विधेयात्मा प्रतादमधिग॒च्छति ॥६९॥| 
[रत्त) खाधीन_मनवाल्ा पुरुष तो अपने बशमें की हुई 
शम-देषण्द्दित इन्द्रियोंद्वाय विषयोका सेवव करता हुआ अन्तः 
करणकी खच्छताको प्राप्त दो जाता दे [ 
भांवार्थ--जिस प्रकार यदि घोड़े सभे हुए हों और बुद्धिमान 
सासथीके दाम दिये गये हों. तो वे रथ एवं रथीकों किसी भव 
के बिना गड़ढे व कॉटोसे रक्षा करते हुए शीघ्र दी अपने डहिष्ट 
स्थानएर पहुँचा देते हैं। ठीक, इसी धकार यदि इन्द्रियॉरूपी 
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घोड़े सथे हुए, अर्थात्‌ राग-द्वेषवर्जित अपने विपयोका सेवन 
करनेबाली हों ओर चुद्धिरूपी सासथीक्ते अबीच डसके इशारे- 
मातसले चलसेवाली हों, तो वे अपने सस्यन्धले इस पुरुषको 
बिना किसी बिप्नके शीघ्र ही 'तक्रिष्णो' परम पदस' का अधि- 
कारी बना देती हैं और ऐसा स्वाथधीन अन्तःकरणवाला पुरुष 
ही अन्तःकरणुकी स्वच्छताको प्राप्त दोता है । ज्ञिस प्रकार ताल 
बर्षा-ऋतुर्मे मलिन हो जाता है परन्तु शीतकाल्ें मल्से मिखर- 
क्र निर्सज शीता है, इसी भ्रकार इन्द्रियोंकी वहिमुखता थ 
स्वतन्त्रता ही अन्त करणुकी मत्रिनताका हेतु होती द्वैे। क्योंकि 
इन्द्रियों अपने स्वम्तवे ही रोगुय॒का परिणाम हैं और अपने 
सम्बन्धसे अन्त करणुको चनच्धल करनेचाली हें । उच रजोग्र॒णी 
इन्द्रियोंके दमन होनेपए स्वभाधिक सच्त्चयुणक्का प्रा्डर्भाव होता 
है| और सल्वयुणका आहुर्भाव द्वी अन्वःकरणकी भिर्सलता दे । 
ऐसा निर्मेलान्त ऋरण पुरुष ही आत्मलाक्षात्कारके योग्य है. । 
प्रसादे सवृदरःखानां हानिरस्पोषजायते । 
प्रसन्नचचेतसों ह्ाशु बुद्धिः पर्यवतिष्ठते !!६४॥ 

[और डखत ] निर्शलताके होनेपर इसके सम्पूर्ण छु'खोंका 
अभाव हो जाता है, ( उस ) प्रसत्नचित्तवाले पुरुषकी बुद्धि शीघ्र 
डी मली मॉति स्थिर हो जाती दे । 

भावार्थ--सब दु ख्ोंका कारण भन-इद्वियोंकी बहिसुखता 
ही है, इसलिये वहिसुलवा इन्द्रियों ही पुरुषके शप्रु हें। प्रथम 
जब ये अपने शह्लु आप बनती हैं, तभी साथ संसार शचुरूप दो 
जाता है| तथा इच अन्तः शघत्चुओंके ज्ञीत लेनेपर साय खंसार 
ज्ञीता जाता दै। इनके ज्ञीन लेनेपए अन्तःकस्णमें इसी प्रकार 
शान्ति होगी है. मानो सम्पूणं संखारका जय कर लिया गया 
दो और अन्तःकरण इसी प्रकार शान्त दो जाता दै, जिस प्रकार 


ह्वितीयोष्थ्याय श्र 








क्षीर-समुद्द मथे ज्ञा चुकलेपर भन्‍्द्राचत्रके निकत्न जानेसे वह 
शान्त हो गया था | इस रीतिसे इन्द्रियोंकी स्वाधीचताह्षार 
अम्तःकर्णक शान्त होनेपर इस पुरुष्के सब दुःखोंका अमाय 
हो जाता है और ऐसे प्रसन्नचित्त पुरुषकी बुद्धि शीघ्र ही विध्न 
के अभाव हुए आत्मखरूपमे भज्ी भाँति स्थिर द्यो जाती है । 
अब फिर दो सछोकॉर्मे इन्द्रिय-असंयमर्म दोषोंका घरुत 
करते हैँ-- 
नास्ति बुद्धिस्युक्तत्य न चाउुक्तस्य भावना । 
न चामावयत्तः शान्तिरशान्तस्थ कुतः सुखम्‌ ॥९५॥ 
[ परन्तु ] अखंयमी पुरुषके हृदय श्रेष्ठ बुद्धि नहीं होती, 
न उसमें सायता ही रहती है और न भावनाशल्यको शान्ति ही 
मित्रती डै, किए उस अशान्तको खुख कहाँ ? | 
भावार्थ-पस्मार्थपरायण पुरुषके लिये सबसे पहले इन्द्रिय- 
संबंध आवश्यक है। इन्द्रियर्सयमका अभाव होनेपर चन्धल 
हृदयमें सारासाररूप यद विवेकबती छुद्धि ही नहीं हो सकती 
कि 'खत्य क्या है और असत्य क्या दे! शभ क्या है और 
अशुभ फया ?” जब चिवेकबत्ती बुद्धि ही नहीं तब भोगवती डर द्धम 
गुरू-शास्रके बचनोंके प्रति भ्रद्धायुक्त निर्मल भावना ही कैखे 
होगी ! ज्ञव उपयुक्त प्रकारले निर्मल भावना ही नहीं, तब 
भोगमयी भावनाक रहते हुएए चित्त शान्ति कहाँसे आयेगी ? 
अर जब चित्त डॉबाडील व चज्ल है, तब वास्तविक आत्म- 
झुखका मुँह फेसे दीख पढ़ेया ? इस भकार छार्संयमी पुरुष 
किसी भी रीतिसे खुखको प्रप्त नहीं हो खकता। है 
इन्द्रियाणां हि चरतां यन्मनोश्तुविधीयते | - 
तद॒स्य - हरति प्रज्ञा. वाबु्वमिवाम्भसति ॥९७॥ 
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क्योंकि विषयोभगे] विचरती हुईं इन्द्ियोमेसे किस (इन्द्रिय) 
के साथ मन रहता है, चह ( इन्द्रिय ) इस पुरुषकी चुद्धिको भी 
इसी प्रकार इर जेती है, जिस प्रकार दायु छलमें चावको । 

भावषार्थ--इस प्रकार इन्द्रियोंकी गति भोगपरसयण दोनेसे 
इस पुरुषका सर्वर नष्ट दो जाता है। क्योंकि ज्ञिस बिपयके 
साथ आसक्तिसद्वित इन्द्रियक्ञ! संयोग छोता दै, उस विंषयदेश 
में चदद मनको भी अपने साथ इसी प्रकार ले जाती है, जिस 
प्रकार बश्धक पुरुष किसी धतीको श्रमाकर अपने साथ वनमें 
ले जाता दे और इसका धन हर लेता है. | इसी प्रकार ये इन्द्रियोँ 
विषयारण्यमें भनको भ्रमाकर इसका अआत्मधन दर लेती हैं । 
और जब राग व आसक्तिपूर्वक मन-इन्द्रियका विपयसे संयोग 
हो गया, तब ये बुद्धिको भी इसी प्रकार विचलित कर देते हैं, 
जिसे प्रकार वायु अपने वेगले जलमें नावको डाबॉडोल कर 
देती है. इसी प्रकार रंस्तारलमुह़में इल्द्रियकपी बप्युके वेगसे 
बुद्धिरृपी नौका अपने परमार्थ-पथसे श्रष्ट दो जाती दे । और 
ज्ञव मननवुक्धि सभी बिम्ुख हो गये, तव इस पुरुषका ऋल्याण 
कैसे दो १ जि प्रकार जब राज़ाक्रे मत्रो व सुलाहिब सभी उस 
से विसुख होकर बझ्धक हो ज्ञाएँ तो उसकी कुशल कहा १ 
इस रीतिसे पक इन्द्रियके भी विषयलोलुप दोनेसे और संयप्त 
के अभावले इस पुरुषका सर्वस्व नए हो जाता है। 

इस प्रकार इन्द्रिय-असंयमसे दानि व संयमसे लाभ दिखाते 
हुए झब पूर्व पर्सगपर आते है 

तस्मायस्प महावाहो निश्हीतानि सर्बश। । 
इन्द्रियाणीन्द्रियार्थेभ्यस्तस्य प्रज्ञा श्रतिष्ठिता ॥६८०॥ 

इसलिये हे महावाहों। जिख पुरुषकी इन्द्रियों सब प्रकार 

अपने विपयोसे रुको हुई द्ोती हैं, उसीकी बुद्धि स्थिर होती दै। 
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मा अर्थात्‌ ऐसा संयमी पुरुष ही स्थितप्रश्षताके योग्य दे ओी 
की बुद्धि श्रात्मस्वरूपमें अचल स्थित हो सकती दै। * 
अब सर्व कामना-परित्यागपूवेंक उस स्थितप्रशुका खरूप 
बिरूपयण करते हुए इस विषयक उपसंहार करते हैं-- : - 
या निशा सर्वभूतानां तस्‍्यां जागति सैयमी |... 
यस्पां जाग्रति भूतानि सं निशा पर्यंतों सुने ॥६६॥ 
सर्वेभूतोंके लिये जो राशि दे, उसमें संयमी पुरुष जागता दै' 
ओर जिसमें स्वेभूत जांगते हैं, वद्द वत्ववेत्ता छुचिके लिये सत्रि है। 
भावार्थ--सब भ्ूतप्राणियोंके लिये जो आ्रात्मतत्त्व राजितुल्य 
डै,श्र्थाद्‌ जिस आत्मतस्वकी ओरखे सर्वभूत सोये हुए: हैं ओर 
बस तत्त्वसे अचेत द्वो रहे हैं. तथा जिनके लिये वद आत्मतत्त्व 
अश्वात हो रहा है, उस वित्यशुद्ध परमानन्दखरूपमें वह संयमी 
स्थितप्रक्ष जाग रद्दा दे; सचेत: दो रद दे. । अर्थात्‌ उस तर्वमें 
उसकी चुद्धि ज्यों-की-्यों स्थित दो जानेसे बह उस तत्च्े 
आत्मरुपसे स्थित है और उसका भली भाँति भोग:कर रहा है। 
परस्त॒ जिन सांसारिक भोग-विषयों्म सम्पूर्ण भूत-प्राणी सचेत 
हो रहे हैं, उनका भोग फर रहे हैं ओर जिनमें उनकी 
सम्यग्वुद्धि हो रही दै, अर्थात्‌ जिद विषयोंको थे “सत्यरूपसे 
अहण कर रहे हैं; उन सांसारिक विषयोंकी ओरसे बंद तस्व- 
चेक मुनि सोया पढ़ा है! और उसके लिये ये विप्रय राजिके 
समान शुल्वरूप हो गये दें, . अर्थात्‌ उसकी दृष्टिमे ये घिपय 
खपुष्प तुस्य हो गये हैं। - २2 ; 
आपूर्यभाणमचलप्रतिष्ठं ... समुद्रणापः : प्रविशन्ति यहूत्‌ 
शहत्कामा य॑ं प्रविशन्ति सर्वे स शान्तविमाप्रोति न कामकामी ॥ 
है लक प्रकार सब, ओरजले परिपूर्ण अचल प्रतिष्ठावालै' संझुद्र 
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में ( नाना नदियोंके ) जल प्रवेश फर जाते हैं ( परन्तु उसमें 
कोई क्षोभ उत्पन्न नदी करते ), इसी प्रकार जिस ( स्थिरवुद्धि ) 
पुरुषके (हृदयरूपी समुद्गर्म ) सम्पूण भोग-फामना ( किसी 
प्रकार विकार उत्पन्न किये विता ही ) समा जाती हैं ( अर्थात्‌ 
उसको विचस्षित नहीं कर सकतीं ), वर्दी पुरुष शान्तिको प्राप्त 
डोता है, तकि भोगोंकी काम्ननाबाला ॥७०ण। 

भादार्थ-जब अपनेमे, अपनेसे भिन्न कास्य वस्तुर्मे और 
अन्त/करणुकी कामनारूप वृत्तिमे भेदबुद्धि द्वोती हैः तथा उस 
भेदवुद्धिमें सदुद्धि भी द्ोती है, तव डस भेददुद्धिकी सत्यता 
करके कामना हृदयमें ज्ञोभका हेतु वचन जाती है । परन्ठु इसके 
खिपरीत वच्चसाक्तात्कास्छाए जब इन सबके अधिछ्ठानरूप 
आत्मामेँ अमेव्रूपसे स्थिति भाप्त हो जाय और ये स्व कामुक, 
कास्थव कामना अपने आत्मशवरूपकी तरक्षेमात्र भान होने 
लगें, तव हृव जिपुटीरूप काझुक, कास्य व फामनामें खत्यतः 
घुद्धिकपी रख दुग्ध दो जाता है! और इनकी आमासमात्र दी 
स्थिति रद्द जाती है। ऐसी अवस्थार्मे आभासमात्ष कामता अपने 
उद्लोधसे छृदयमें ज्ञोभका हेतु नहीं होती। इस प्रकार 'मैं न 
कामना हैँ, न मेरेमें कोई काम्य वस्तु है और च में कामताका 
कर्ता ही हैं” इस श्रपरोक्त शानले जिसका हृदय भरपूर होकर 
सझुद्गके समात्र अचल गम्भीर हो गया है, उस छृदयरूपी समुद्र 
में आसासमात्र कामनारूपी नदियों प्रविष्ठ होकर किसी प्रकार 
ज्ोभ उत्पन्न नहों कर सकतों | ऐेसा स्थितप्रश ही शान्तिको 
आप्त द्वोता है, चकि काम्र-कामी पुरूप | 

बिहाय कामान्यः सर्वान्युभांश्रति निःसुपद३ [ 
निर्ममो निरहकारः स शान्तिसधिगच्छति ॥७१॥ 
[इस प्रकार ] ज्ञो पुरुष सम्पूरें कामनाओंका परित्याग 
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करके निर्पृद्द हुआ अहंकार व मप्ततारदित विचरता है, पद्दौ 
शान्तिको प्राप्त द्वोता है। नस 

अब इस स्थितप्रशताका फल निरूपण करके अ्रध्यायकी 
समाप्ति करते हैं-- 


एपा ब्राह्मी स्थितिः पाये मैने प्राप्य विमरद्वति।.. 
स्थिलास्पासन्तकालेईपि ्ह्मनिषाशशच्छति ॥७२॥ 
हे पार्थ ! यही ग्रह्मरपसे स्थिति दे ( यही स्थितप्रह्ठता दै ) 
इसीको ग्रात्न दोकर ( संसाय्मे) मोहित नहीं होता। यदि अत्त 
समयमें भी इस ( निष्ठा) में स्थित हो जाय तो निर्वाण ब्रक्लको 
दी प्राप्त द्वो ज्ञाता है, ( फिर बद संसारमें नहीं आता )। 

3४ तत्सदिति थोमद्भगवद्गीतासपत्निषत्सु अह्मविधायां योगशाश्रे 
भीक्ृष्णाजुनसम्बादे सांस्ययोगों नाम द्वितीयोउध्याया ॥ २॥ 
भरीमर्ञगंवज्जीतारूपी उपनिषद्‌ एवं ध्रह्मविारूप योगशाज्रविषयक 
'औरामेश्वरानन्दी अ्रतुभवार्थदीपक' भाषा-भाष्यमें भीकष्णाजुतः 
संबादरूपसांस्पयोग' नामक द्वितीय अध्याय समाप्त हुआ॥श॥। 

- द्वितीय अध्यायका स्पष्टीकरण 

>अधम भध्यायमे जब अर्जुत मोइसे, शोकाधुर हो शंख परित्याग कर 
दैठा, तय पद किंक्सेन्यपिसृद हो गया और अपना श्लेयः झाप न सूऊ 
पद़नेडे कारण, इस अध्यायके झासस्ममें उसने भगवादको झाप्म-समर्पणकर 
दिया(४-७)|वब भगवानने उसके शोकको तीन निमिच्तोमे विभक्त करके प्रत्येक 
मिप्तितसे उसके शोक-मोहका निराकरण किया भौर उसको समस्धाया कि 
क्या शारीरिक, क्या आत्मिक और क्या धार्मिक इॉ्िसे उसके शोकका कोई 
निमित्त नहीं बनता । अर्थात्‌ यदि आत्म-हिसे भोष्मादिकोंका सोक किया 
ज्ञाय, तब आश्मा तो सो सूत-परणियोंका अज़-झविनेशशी है, वढ कढ़ापि 
शर्खेंद्वारा बेदन नहीं हो सकता । यदि देह:इं्टिसे रोक किया.जाग, श्लो 
देह समो प्राशियेंके अपने स्वरुपे हो मिल अस्थिर व दशमकपुर हैं; 
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हेसी कोई शक्ति संस्लारमें बढ्ों जो उनको रख सके । भौर यदि घार्सिक 
इष्टिसे उनका शोक किया जाय तो भी अधुक्त है, क्योंकि 'वार्मिक असमझस 
उपस्थित होनेपर घर्मके सस्सुख सभी सासारिक सम्बन्धोंकी चाहूृति देना ही 
धर्म हैं। इस अकार च्यवद्वर व परसाथैको लक्ष्य करके सब मकार युद्ध ही 
डसके लिये कतंव्य है (११-३५) । इतना ही नहीं, वल्कि युद्धसे उपरामता 
डस्तको लोक-प्रलोक दोनोंसे भ्रष्ट करनेवाली शोगो और थुद्ध करके जीतना 
अथदा मरसा, दोसों अदस्थाएँ ही उसके लिये कल्याणकारी दोगों ($३-३४)। 

इसके उपरान्त भगवाबूने साधनसह्दित डख योगका उपदेश किया, 
लिख योग ( झात्मल्वरूप ) से स्थित होकर कर्मेरा क॒तो भकर्ता हो जाता है 
और उसके समी कर्म अ्रकर्स हो जाते हैं । जो ललाख्य-शान अज्लुलको शोक 
३० पर्यम्त उपदेश किया गया है, उस छानके अपरोएद्वारा देद्देन्ट्रियमन- 
चुद्धिम अदभाव भस्म होकर अपने साक्षीस्वरूप आत्मामें अभेद्रूपसे स्थित 
होगा और देहेन्द्रियादिके ब्यापारेसिं झह-कर्टृ्यामिसान दग्ध होकर केवल 
इनका द्रष्ठा होना, इसोका नाम “योग! दे । इस योगका यह फल वर्णन 
किया कि इस योगमें झारम्भका चाश नहीं है, क्रयोत्‌ इस योगवा इस 
जीवनसे जितना कुछ भी साधन हो छुका है वह निष्फल नहीं जाता और 
विपरोत्त फल्रूप दोष भी नहीं द्वोता, दढ्कि इसका थोढ़ा सी श्ाचर्ण 
महान्‌ भयसे रक्षा करता है ( ३६-४० ) । 

'सुखल्वरूप घुक भात्मा ही है? ऐल्ली निश्चयात्मिका बुद्धि ही इस 
योगर्म सुख्य साधनरूपसे वर्णन की यहे | इसके पिपरीत्त सकास तथा 
असिश्चयात्मिका चुद्धिको इस योगमे प्रतिवन्‍्धक बतलाया गया और 
स्वर्गपर्यन्स सकास भोगेंकी निरदा की गई ( ४३-४४ ) । फिर इस योगकी 
महटसा चर्णान करते हुए कष्दा कि वह ब्ह्मवेत्ता चेदोक्त सकाम करे आर 
उज्यन्य भोय-ऐश्व्योंसे ऊँच्य उठ जाता हे तथा बेदोक़ पिधि-निषेघले उसका 
कोई प्रयोजन नहीं रहता ( ४४-४६ )॥ तत्पक्षाद फलाभिसन्धानरहित 
निष्काम-कर्मका वर्संन करते हुए योगधुक्त कर्मकी सोत्क्ृष्ठता वर्णुन की 
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गईं, निसक्े द्वारा कतुंल॒व-संग्रज्याण और समलबुद्धिकी सिद्धि हो' ज़ाती है, 
कसेके पुसुय-पापरूप फलसे इसी लोकमें छुटकारा हो जाता दे शऔर जत्म- 
मरणका यनन्‍्धन कटकर झअनासय झाक्मपदुकी आप्ति हो जाती है। फिर 
इसको अपेझा सकाम-फर्मकों अल्यन्त सुच्छु “वर्णन किया गया और फल्न- 
हेहुघोको कृपण व दीन बतलाया गया( ४७-५१ ) ।, इसके उपरान्त छो* 
३२ व २३ में उन झुत्य म्तिवन्धर्कोका दर्णन क्रिया, जो इस थोगस विप्त 
है भौर कहा कि जय तेरी युद्धि धरहंकसुँल्व व क्तव्यादि मोह-दलदलसे तर 
जायगी तब तू शास्रयचनेकि तत्को ग्रहण कर सकेगा ,। इस रोतिसे 
झनेक शाद्ोंड्रे विभिन्न सिदान्तेंसे विचलित हुई तेरी बुद्धि जब आत्म" 
स्बरुपमें भ्रचल स्थित हो जायगी, तव लू योगको प्राप्त होगा । #क 
.'/ इसपर अज्जुनने स्थितप्रजुफे लक्षणोंको पृद्ठा और भगधावने उसके लक्षण 
कथन - किये, जिसकी बुद्धि शरधत्मस्वरुपमें श्रचल्न स्थित हो गयी है और साधक 
से इस स्थितप्र्ृका मेद करके दिखलाया (£४-६६ ) । फिरइस योग 
की प्रापिमें बिकषसप जो हस्दियेंकी महिसेखता, उसका वर्णन किया झोह 
इन्द्रिय-संपमप्र ही इस स्थितप्रशताकों निर्मर किया, ( ६०:६३) ) तथा, 
विषय-चिन्तनसे जिस प्रकार धुरुष ग्रासक्ति, काम व क्रोधके पशीमृत हुआ 
अधर्पतनको प्राप्त होता जाता है; उठ क्रमका वर्णन :किया ( ६२-६३.) | 
तदरआात्‌ इन्द्य-निग्रहद्वारा जिस प्रकार अन्तःकरणकी निर्मलता प्राप्त करके 
दुःखोंका झभाव भौर बुद्धिकी स्थिरता दो जाती है, उसका निरूपण किया। 
इस प्रकार इन्द्रिय-भसंयमसे हानि और संयमसे जाम दिखाते हुए इखिय: 
संयमपर ही इस स्थितप्रक्रताको निर्धारित किया ( ६४-९८ ) | 

..अन्तर्मे उस स्थितप्रज्ञ तस्ववेत्ताका रूप और म्दिसा इस प्रकार दर्शन 
करते हुए इस झध्यायकी समाधि की--“वह संसारकी ओोरसे सोया हुआ है 
और अपने स्वरूपमें जागा हुआ है तथा सब संसार उसकी इष्टिम आकाश- 
बत थूत्य हो गया है। इस तस्ववेत्ताके हृदयरूपी समुदे्म कोई सांसारिक 
कामना प्रवेश करके इसको, भपने स्वरूपसे अक्मायमान नई कर सकती, 
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इस प्रकार वह निर्मम व निरहकार हुआ परम शान्तिको प्राप्त हो जाता है। 
और यदि जीव अन्त समयमें मी इस प्राक्ी-स्थितिर्म स्थित द्वो जाय तो वह 
'लिवोण घष्मको हो भाप्त होता है, जन्‍्म-मरणमें नहीं आता ( ६६-७२ )४ 
इस प्रकार इस अध्यायसें प्रथलत साख्य-शानका स्वरूप और फिर इसमें 
अभेदरूपसे स्थितिरूप “योग” का स्वरूप निरूपण किया गया, जिसके द्वारा 
कर्मोफा बन्धन समूल्त कट जाता है शोर सब कर्म अकर्म हो जाते हैं ! फिर 
इस योगका साधन, हसके वि्न, इसकी स्रह्िसा भौर दस योगोके जज््णों 
का वर्णन किया गया । हुसखपर अज्ुनने सगवाके आशयको यथार्थत्तया न 
सममकर यही समझता कि भधवान्‌ कर्म-त्यायरूप ज्ञानकी प्रशसा कर रहे 
है... बह सलारकी ओरले सोया पड़ा है” “ससुद्रमें नदियोंके समान कोई 
कामना उसके हृदयमें क्षोम उप्पत्न नहीं कर स्रकर्ती! प्वद सब कामनाओकों 
छोड़फर निर्म्र-निरहकार हुआ्ला विचरता है इत्यादि !? अर्जनने समझा, मेरे 
लिये तो भक्ता हुआ, मैं तो सहज ही इस इत्पाकायढते पीछा छुड़; खूँगा। 
परन्तु मगवाव्‌का भ्राशय प्तो उस योगीकी ऐसी उत्कृष्ट महिसा धर्णान करने 
में था, कि जिस तास्त्विक योगके भ्रतापसे चह योगी अपने साक्षीत्वरूप्मे 
इतना इठरूपसे स्थित हुआ होता है, जिसके प्रभावस्ते सम्पर्ण संसार तथा 
अपने म्रन, इन्द्रियों व शरीर उसकी दृष्टिम स्वप्तसे जागेझे सम्रान शूल्यरूप 
हो जाते हैं । और अपने देहेन्द्रिक्रादिके न्यापरोंसे वह इसना दबरूपसे अर्सतः 
हो जाता है, जिसले देहाविद्वारा सब चेष्टाएँ स्वाभाविक होती हुई भी उसको 
इष्टिमें कुछ नहीं होतीं और यह खारे संसारकों सारकर भी नहीं मारता और 
न बैंधवा ही है। ल्वरूपसे कर्मके त्यायम भगवानका आशय कदापि नहीं या, 
बल्किइस योगद्वारा कहूंत्व-खग व कर्तव्यादिसे मुक्त होकर अनासऊ स्वाभाविक 
कर्म-अद्धत्तिम ही भगनानका तात्पर्य था । क्योंकि के अपने स्वरूपसे जीवके 
घन्धनके हेतु चही होते, केवल श्रज्ञानद्वारा अहकतुलामिसान व कर्तन्यादि ही 
बच्धनके हेतु होते हैं। परन्तु मगवानूके इस आशवको यथार्यरुपसे त समर, 
असुव शकायुक्त हो तृतीय अध्यायके आरम्मर्म मगवादूसे प्रक्ष करता है-- 


ओपरमात्मने नमः 
अथ तृतीयोब्ध्याथः 


अज्जुन उवाच 
ज्यायसी चेत्क्मंणस्ते मता बुद्धिजनादन। 
तत्कि कर्मणि घोरे मां नियोजयसि केशव ॥१॥ 
अजजुन घोला--है जनादेन ! यदि फर्मोकी अपेक्षा आपको 
आन श्रेष्ठ मान्य दे, तो हे फेशव (इस) घोर कर्ममे आप मुझे 
क्‍यों जोड़ रहे हैं? 
ज्याभिश्रेणेव बाकयेन बुद्धि मोहयसीब मे | 
तदेक॑ बंद निश्रित्य येन श्रेयो छमाप्लुयाप ॥ २॥ 
मिल्ले-जुले बचनोंद्गाण आप मेरी बुद्धिको मोद्दित-सी फर 
रहे हैं, इसलिये उस एक बचनको निग्वय-करके सुझे कदिये, 
जिससे मैं कल्पाणको प्राप्त दोऊँ (अर्थात्‌ कर्स मेरे लिये श्रेयः है। 
अथपा अकर्मरुप शान श्रेयः है ) ! 

शय इस प्रकार अजुनने प्रश्न किया और घद भगवानके घचनों 
"के तात्पयंको भ्रहयण व कर सका; तब उन्होंने अध्यारोप# करके 
असको इस प्रकार उपदेश किय[-- 

श्रीक्षमवालुवाच 
लोकेअस्मिन्दरिविधा. निष्ठा पुरा प्रोक्ता मयानव | 
द्ानयोगेन सांख्यानां कर्मयोगेन योगिनामु॥रे॥ 

« मुख्य आशयको सन. रखकर उसको सिद्ध फरलेके लिये भ्रप्मुए्य 
विफयकी चर्चा करना, भध्यारोप क्दाता है। जैसे किप्लीको तक़की ज़रूरत 
है, उसको सनमें रखकर चहद मित्रसे प्रश्न करे-- आपके यह्टों गौ दे | दूध 
देती है ! दूध जमाते दो ! सक्खन निकालते हो? इत्यादि बचन अध्यारोप_ 
गहलाते हैं। ; 
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श्रीसगवान, वोले--हे निष्पाप ! इस संसारम दो प्रकारकी 
निष्ठा मेरे द्वारा पूे कथव की गई हैं, खांस्योंकी ज्ञानयोगसे 
आर योगियोंकी कर्सयोगले ६ 

भवार्--पुरामोक्ता' से यह तात्पय॑नहों है कि पूर्व 
अध्याय ये दो चिष्टाएँ कही गई हैं। ठारपये यद्द डे कि सुष्टिके 
आसय्म्मसे ही इस लोकमें ये दो निछठाएँ चली आती हैं । 

अर्थात्‌. जितका जानमें अधिकार दे, निष्कामन्कर्मद्वारा 
जितका मल ब विक्षेप-ठोप निदुच् होकर जो रजोगरणसे छूटे हुए 
हैं और ज्ञिकके चिसेल अन्त फरणम विवेक-वैराग्यादि उद्दुछ 
ड्ोकर ठच्च्च-जिधासा जाय दो गई है, ऐसे बैराग्बवान जिशाखओं 
के लिये तो छातनिष्ठा छथन की गई हैं। परन्तु जिनका कर्समें 
ही अधिकार है सजोगुणके प्रभावस्त जी कर्मक्े बिना सहाँ रद्द 
सकते तथा स्जोगुणी बेगके कास्ण तत्च-चिन्तनादिमं जितके सन 
की स्थिस्ता भी चहों हो सकती, ढनके रजोशुणी सेंगकों उत्तम 
मार्गले निकालतेके लिये निप्काम-छममेयोग सिष्ठा कथन की गई 
है (पृष्ठ (४७३-१७६) | चित्तके दृढ़ निश्चयका नाम “निष्ठा है 

इस प्रकार कर्सके बिना नैष्कम्धैरूप झातकी सिद्धिका अस- 
अ्थव दर्शाते हैं-- 

न कर्तणासनास्स्सानैब्कर््स पुरुषोड्शसुते । 
न च्‌ संन्यसनादेव सिद्धि समधिगच्छति ॥४॥ 

कर्सके आस्स्म विना ही पुरुष नेष्कम्यैका भोग नहीं कर 

हक च कर्मके त्याग देनेसे दी (ोच्तरूए) सिक्धिको समाप्त 
ता डै। 5 


भावार्थ--अपने आत्मखरूपके सात्षापत्कास्दाश- जब यह 
च्वचेचा देदेन्दियादिसे अर्सय दो ज्ञाता है. वेहेन्द्रियादिके 
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व्यापारोंका कर्ता लद्दों रहता केवल दशा ही स्दता.है ओर अपने' 
खरूपमें कर्मद्वारा किसी प्रकार कुछ होता हुआ नहीं देखता ।' 
उस आत्मस्वरूप-स्थितिमं आरूढ़ होकर खामाविक ही जो कर्म 
इसके देहेन्द्रियादिद्वारा होते हैं, वे किसी फल्के हेतु न रइनेसे. 
'जेष्कस्थे' (अकर्म) ही कहलाते हैं । परस्तु कर्सके आरस्भ विना- 
ही इस नेष्कस्पेकी सिद्धि असम्भव दै, घल्कि फर्मद्वाराद्वी इस. 
की सिद्धि सम्भव है। फ्योंकि भेद व परिच्छेद-द शिर्सयुक्त दोनेसे 
आरक्ममें यद्द पुरुष प्रकृतिके आवेशमें आया हुआ देहाभिमानसेः 
आबुत रहता दै और स्वाभाविक दी तमोगर थ रज्ोगुणसे 
आच्चादित होता है। तथा अहन्ता-ममता कश्के खार्थ घ कामना 
से घिरा हुआ, मल्न७ व बिक्तेप] दोपजजुक ही रद्दता दे इस 
लिये निएंकाम-कर्स एवं उपालवाद्वारा जबतक इसके मल्ल-विक्षेप 
की निवृत्ति न दो, वह उपयुक्त नैष्कस्थफा' भोग फैसे कर 
सकता दै? उपासना भी मानसिक कर्म होनेसे कर्मके अन्तर्गत 
ही है । जिस प्रकार फोड़ेमे पीप भरी हुई दे तो अबतक चर 
ज्ञगाकर उसको न निकाला ज्ञाय, शान्ति कैसे मिल ख़कती है ! 
इसी प्रकार जबतक निष्काम-कर्म थ उपासनाद्ास हृद्यरूपी 
फोड़ेमेसे मल-विज्ञेपरूप पीप व निकाली ज्ञाय, इस नेष्कम्पेरूप 
शान्तिके-भागी कैसे द्वो सकते हैं: ! मल-विक्तेपरूप दोषोंको 
अन्द्र भरे रखकर करे त्याग बैठनेसे हो मोक्षरूप सिद्धिको 
घाप्त करना तो सर्वधा अ्रसम्भव ही है। इस प्रकार उपयुक्त 
शीतिसे कर्मद्वारा ही नेष्कस्थे तथा मोक्तरूप सिद्धिको प्रात किया - 
# भस्त;करणमें दुर्वासना उत्पन्न होना 'मलू-्दोप' कहलाता है, निष्काम- * 
क्मद्वारा इसकी निव्ृत्ति होती दै। - पर 
, | मक-्दोष निबृत्त होकर भी चित्तका स्थिर 'ल दोना झौर चबल' - 
रहना “विषेप-दोष! कहा जाता है, उपासनाद्वारा इसकी निदृंचि होती है। 
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जा खकता है, कर्मके आस्स्भले पहले कर्स त्याग वेडनेसे डी 
नहीं | यद्यपि सद प्रदुत्तियोंके सूलमें पवृक्तिसे अघाकार निद्धक्ति 
मे स्थित होना छी लक्ष्य है, परन्तु पन्मृत्तिसे पूर्व ही सिद्ुक्ति तो 
किसी फल्कका हेठु हों दोती। जिस भरकार जुघातेके लिये 
ओज्नर्मे प्रचुत्त होकर ही निन्नच्ध होता सफल है, भोजतकी 
अद्चक्तिसे पू्वे हो तिद्॒क्िि तो किखी फलका हेतु नहीं होती । 
इसी प्रकार उपर्युक्त रीतिसे करेमें प्रचुत्त होकर ही केसे निदृत्ति 
सफल हो सकती है, कसेके आस्स्मसे पूर्व ही कर्स त्याग बैठना 
सैष्क्म्य घ मोज्षका हेतु सहीं दनता । 

पस्मार्थम कर्सकी उपयोगिता बणैच की गई, अब व्यवद्दार- 
डपछिले करमंकी प्रधलतर दिखलाते हैं । 


न हि कश्रित्तणमपि जातु| तिष्ठलकर्मकृत्‌ । 
कार्यते छवशा कर्म सर्वः प्रछृतिजेगुरों) ॥ ४॥ 
कोई भी पुरुष क्णभर भी किसी कालमें करे किये बिना 
नहीं रहता दे, किंतु सस्ती पुरुष प्रकृतिके मु्योक्वाण परवश्ध हुए 
करे फरते हैं | 
आवार्थ--स च्त्यभुण, रजोगुरण व तमोग़ुरु, पक्ततिके ये तीन ही 
शुणदैं । इन तीनों शणोंखे दी अहंकार, चुद्धि, भव, इन्ठियों तथा 
सम्पूर्ण भ्रूत-भोतिक्त प्रपश्चकी उत्पत्ति होती है। अर्थाद दश्य- 
भाव प्रपख्षक्री उत्पत्तिमें इन तीनों गुसोंसे सिन्न ऋर कोई कारण 
नहीं है। सत्दग्रुण छातराकार परिणामकों घाप्त होता है, रजो- 
शुणयसे चश्चलता व क्ञोभकी उत्पत्ति होती है और तमोगुण घन 
अइतारूप परिणिमको पाप्त होता है। इस प्रकार सीकचों गुर 
मिलकर इश्य ध्यश्चक्ों उत्पन्न करते हैं, चरायर जड़न्चेतन 
धत्वेक बस्तुर्मे तीनों गुण दी विद्यम्ाव रहते हैं, ऐसा कोई भी 
पदार्थ नहीं डो सकठा जो इस तीनों गुणोंले खाली हो | ज्वकि 
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अस्येक पदार्थले तीनों गुणोंक सस्वन्ध हैः और ये तीनों गुण 
अपने खडूपले ही परिरुम्ी हैं; तव कोई भी.वस्त संसारमें 
निष्क्रिय तथा निर्व्यापार कैसे स्थित रह सकती है! कदापि नहों। 
इस रीतिसे कोई प्राणी किसी भी क्षण फर्मशत्य नहीं रद्द सकता, 
किन्तु सभी वलात्कारसे प्रक्ृतिके ग॒णोंद्वार कर्म करते ही हैं। 
जबकि इस प्रकार कर्म व्यापक एवं अनियवाय है, तव ऐसी अवस्थामें 
कर्मेन्द्रयाशि संयम्य य आस्ते मनसा सारन्‌ । 
: इन्द्ियाथान्विमूहात्मा मरिध्याचारः स उच्यते ॥६॥ 
जो मूढबुद्धि कर्मेन्द्रियोंको ( हृठले ) रोकफर मतसे इन्द्रियों 

के विषयोक्ता चिन्तन ६ रहता है, पद तो मिथ्याचारी 

श्र्थात्‌ दम्भी ) कद्ा जाता है। 
हि पदक किसी घेष्टा थ व्यापारके साथ मतका 
सम्बन्ध द्वोता है, उसी चेष्टा व व्यापारकी 'फर्स' रूपसे संश् 
की जाती दै। जिस चेण्टके साथ सनका संसर्ग मह्दीं बह कर्म' ' 
भी नहीं और उसका कोई फल भी नहीं | जिस प्रकार धाया- 
पानकी ग्रतिद्वाण शरीर्में असंझ्य क्रियाएँ हो रही हैं, जितके 
द्वाय रस, रक्त, मांस, मेद, मजा, मल व मूुत्रादि बनते-विगड़ते 
हैं, परखत मनका सम्बन्ध न दोनेसे वे 'कर्स' की संशार्मे नहाँ 
आती । इससे स्पष्ट दे कि मनके द्वारा जो कुछ होता दे बही 
कर्म है, केवल कर्मेन्द्रियोंद्ारा दो वह कर्स पहीं। परस्तु इस 
भूढ बुद्धिते मनका व्यापार तो चालू कर रखा है; भर्थात्‌ मतसे 
तो विषयोका चित्वन कर रद है और फर्मेन्द्रियेंको जकड़कर 
चेहा दिया दे, जिसले इसका कर्म रूप व्यापार चालू है ओर बह: 
शुभाश्भ फल्कका हेतु भी दै। प्राकृतिक प्रवादक्षे बिरुद केवल 
कर्मेन्द्रियोंो रोक बेढनेसे वह मिथ्याचारी व दम्मी दी कद्दा 
ज्ायगा, क्योंकि कर्म रे करता हुआ भी वद कर रहा दै।., 
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'यस्लिन्द्रियाणि मनसा नियम्यास्थतेड्जुस । 
कर्मेन्द्रियेः कर्मयोगमसक्तः स विशिष्यते ॥छ॥।| 
हे अज्जुत ! ज्ञो मतले इन्द्रियोंको बशम करके, अनासक्त 
हुआ फर्मेन्द्रियोद्ारा कर्संयोगका आचण्ण करता है, ( इससे 
तो ) बह श्रेष्ठ है! 

“ भावार्थ-डप्युक्त कर्मत्यागी एवं -मिथ्याचारीसे तो वद 
पुरुष श्रेष्ठ है, जो फर्मेनिद्रयोंको रोकनेका वजाय इन्द्रियोंके 
विषयोर्म मनसे राग-छोष परित्वाय करके फलकी आसक्ति बिता 
इंश्वर्र्पण खुद्धिसे कर्मेन्द्रियोद्वारा कर्सयोचका आचरण करता 
दै। उसका यह गवाह प्रकृतिके अजुछूल है, फ्थोंकि पक्तति-राज्य 
में बन्धनका हेतु कर्मेन्द्रियों वहीं हैं, किन्तु वे तो अपने-झपते 
सियत व्यापारके लिये ही रची गई हें।दनन्‍्धनका हेतु तो मतका 
राण-द्वेष दी होता दे, जिसको डसने परित्याग कर दिया दे । और 
अब तो बह रैश्वरार्पण-चुद्धिसे श्तालघतक्त हुआ कर्ममें पत्ुत्त हो रद्दा 
है, ज्ञिससे इधर इसके अन्त'करणक्ती निर्मेलतता हो रही है और 
ढधर रजोग्रणका वेग निद्धत्त द्वो रहा है। कर्म का यही फल था। 

नियत कुछ कर्म स्तर कप ज्यायों छाकरमण३ ।- 
शरीस्यात्रापि च ते न प्रसिद्धयेदकम्रेणः | झ ॥ 
| इसलिये ] तू शास््रनबिधिसे दियत किये हुए स्वघर्सरूप 
कर्सेको कर, कर्म न करतेकी अपेक्षा कर्स करना ही श्रेष्ठ है, 
कर्सके विना तो ठेरी शारीरिक चर्चा भी सिद्ध नहों हो सकेगी । 
आावार्थ--ज्वकि कर्मेल्छियोंको रोक चेठनेस भी करे इस 
डी ज्ञाता दे, वद्िकि मिव्याचारित्वका दोष व्याजमें अधिक बढ़ 
जाता दे, वव इससे तो यही श्रेष्ठ है कि शाज्म-विधिले नियत 
किये हुए खधरंरूप कसका आचरण किया ज्ञाय, जिससे शाख्र- 
विधिके पतलनद्वारा इघर मिथ्याचारित्वसे बच जाएँ श्र उघर 
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अन्तःकरणकी निर्मेलताद्वाय प्रवृत्ति निवृत्तिमे बदल जाय। क्योंकि 
शे्-विधि अधिकार्ालुसार प्रदूत्तियें पवृत्त कराके स्वाभाविक 
डी.निवृत्तिमे ले जानेंके लिये है । इसलिये कर्म न करतेसे कर्म 
करना ही भला है, मलरूप विकारको अन्दर रोक रखनेले 
उसका वाहर निकालना ही संला है, जिससे अन्दर साँद तो 
'नद्वो ।.यदि देखा ज्ञाय तो कर्मक्रे बिना शरीरका निर्वाह सी 
नहीं हो सकता, फिर कर्म बिना कैसे-रह सकते हैं? .“#. 
:: आपकेमतालुसार फर्स तो छूट ही नहीं सकता और कर्स करके 
'जीवके लिये उसके बन्धर्नमें आना भी ज़रूरी है, क्योंकि बन्धन 
का हेतु कर्म ही है। इसके साथ ही फ्या प्रदृत्ति व फ्या निश्वत्ति 
सभी अपना-अपना फल भी रखती हैं, तब ऐसी अवस्था जीवके 
'लिये कौन गति? ऐसी शक्ल उपस्थित होनेपर भगवान कहते हैं--- 
यज्ञाथोस्कर्भणोड्न्यत्र लोको5यं कर्मबन्धनः | 
तदये कर्म कौन्तेय मुक्तसड्क समाचर ॥६॥ 
है कुन्तीपुश्न ! यज्ञ ( अर्थात्‌ विष्णु ) के निमित्त किये हुए 
कर्सके सिवा अन्य कर्मोर्में गा हुआ ही यह मह॒ष्य कर्मोंद्रारा 
चन्धायमान द्ोता है, इसलिये आरसक्तिरहित हुआ ई#बरापण- 
बुद्धिसे भली माँति कर्सका आचरण कर | _* 
भावार्थ--स्वार्थ व ममता धारकर प्रद्वुत्तिरूप अथवा नित्रृ- 
फ्तिरूप, जो कुछ भी कर्स यह पुरुष करता दै उसका फल 
संसार दै। और वे सभी इल पुरुषको संखार-बन्धनर्म डालने 
वाले हैं, 'बाहेः स्वर्गकी प्रासिके अर्थ भी क्‍यों तन किये जाएँ । 
'फ्योंकि अपने फल-भोगके लिये वे कर्म इस पुरुषको जन्मके 
बन्धनमें डालते हैं. और फक्-भोगकी समाप्तिपर सत्युके सुखमें 
धवेश कराते हैं | जन्म-मरणकै वन्धनसे छुड़ानेमे वे कस्ने इस जीव... 
की किसी प्रकार सद्दायता नहीं करते । परन्तु इसके विपरीत 
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जो कर्स' संसारसम्बन्धी स्वार्थ थ ममताकों छोड़कर केबल 
ईश्वरापंय-दुदिलि फ़लकी आखसक्तिके बिना किये जाएँ, वे इस 
घरकार कर्ताको संसार-पन्धनमे बॉधनेबाले नहीं होते, क्‍योंकि 
वच्घनके हेतु तो स्वार्थ ८ ममता ही हुआ करते हैं, कर्म 
अपने स्वरूपसे बन्धतके हेतु नहीं होते । बल्कि वे यज्ञार्थ कर्स 
( निष्काम-कर्स ) तो धतेमानमें अपने आतयरणदाय अमन्तःकरण 
को सिर्सल्न करते हैं शरीर फाल्ान्तस्में इश्वरकी प्रसन्नताद्वारा 
ज्ञान-राज्यका अधिकारी बनाते हें। जिससे पुरुष योगारूढ होकर 
अपने 'आत्मखरूपमें अभेढ प्राप्त कर लेता है ओर नेध्कम्येका 
भोग करता दे | इस रीतिसे ये यशार्थ कर्म परम्परासे कर्ताके 
लिये बन्धन-सुक्तिर्म सहायक द्ोते हैं, वन्धनके हेतु नहीं दोते । 

इस प्रकार र्छो० & से ६ तक कर्मेकी अनिवयता और 
करमेका प्रतिकार निरूपण किया मया, अब कर्मकी अनादिता 
तथा खष्टि ब कमेका ओत-ओोतभाब दर्शाते हैं-- 

सहयज्ञा: भ्रजा। सुष्टवा पुरोवाच प्रजापति: । 
अनेन प्रसविष्यध्वमेष बोड्स्त्विष्ठकामधुकू ॥१०॥ 

कल्पके आदिमें यक्षके सहित पजाको रुचकर प्रजापति 
बह्माने मज्ञासे कद्दा--/इस यज्षत्वारा तुम लोग बृद्धिको ध्राप् 
हो और यह यज्ञ तुम ज्ोगोंको इच्छित फलका देनेयाला दो । 

भाए्थ--यक्ष, दत्व द तपादि शुअ्र कर्म जो शुश्ष बासतासे 
देवताओंको उद्देश्य करके आच्चस्ण किये जाएँ, थे सब यश्षकूप हैं 
ओर बह यज्ञ कर्सरूप दी है। भोग अथवा मोक्ष जो कुछ मी ज्ञिस 
किसीको ज्ञब कभी प्रात होता है, वह अपने क्ेद्धाया दी मात 
होता है। अपने कर्सेरूप यज्षके विना प्रह्मा भी अपनेको कुछ घटी 
दे खकता, ब्रह्मा भी खष्टिकी उत्पत्ति जीवके कर्माघीव ही करता 
डै। ऐसे कर्मेग्रधान यक्षको सष्टिके साथ ही उत्पत्न करके ब्रह्माने 
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प्रजासे कदा कि इस यज्ञद्वात तुम लोग दुद्धिको प्राप्त दो और 
भोग अथवा मोक्त जो कुछ भी तुमको अ्रभीष्सित दो, उस इच्छित, 
फल्नका देनेवाला तम्दारे लिये यद फर्सरूप यह ही हो सकता दै।| 
इस प्रकार कर्मकी आनादिताका निरूपण किया गया ओर 

सकाम-निष्काम फलकी आप्तिमें कर्सेकी व्यापकता दिखिलाई 
गई। फिर ब्रह्मा ने कहा--_- 

देवान्भावयतानेन दे देवा भावयन्तु व । 

परस्परं भावयन्तः श्रेयः परमवाप्स्यथ .॥११॥ 

“इस यक्षद्वारा ठुम देवताओंको सन्तु्ट करो और थे देवता 
तुमको सस्तुष्ट करें, इस भ्रकार आपसर्म एक-दूलरेको सन्तु् 
करते हुए परम कल्याशुको प्रास होगे 

भावार्थ--जितना कुछ भी श्रधिभूतरूप स्थूल जगत है, उस 
के सश्ालन करनेधाली अधिदैव शक्तिको देवता कहते हैं! जो 
मत्येक व्यपष्टि शरीर, कर्मेन्द्रिय, झानेन्द्रिय, मन, चुद्धि तथा 
अहंकारको जीबोंके अ्रपने-अपने फर्माधीन इसी प्रकार सश्ालन 
करते हैं, जिस भ्रफार ड्राइवर इज्ननको चलाता दी! प्रत्येक 
इच्द्रियके देवता भिन्न-भिन्न दोते हैं. । जिस प्रकार चक्षुका 
देवता सूर्य और मनका चन्द्रमा दै। प्रत्येक व्यष्टिशरीरकी 
जोओ इन्द्रिय है, डस-उस समष्टि इन्द्रियका जो अभिमानी 
देवता होता है, घह विराठकी इन्द्रिय होती दै। जिस प्रकार 
समष्टि चच्चुओंको सश्चालन करनेयाला स॒र्य देवता है,सो विशट॒का 
चछु है और समष्टि म्रोंको सत्ालन करनेवाला चन्द्रमा देवता 
है, सो विराटका मन दै इत्यादि ! इस प्रकार कल्पके आदियमं 
यह्के सद्दित प्रजाको रचकर अद्माने प्रजासे कद्दा कि तुम इस 
यहद्वास देववाओंको सब्तुष्ठ करो और सन्तुष्ट हुए वे देवा तुमको 
सस्तुष्ट करें। जिस प्रकार एक वीज प्रृथ्वीमें समर्पण करके बहुत 
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फल प्राप्त किया. जा सकता दै, पृथ्वी बिना तो फलेकी आप्नि 
/ असस्मेव ही डे । इसी भ्रकार समष्ठि धराह्मारडके आधाय्थूत 
जो देवता हैं, डे दो फर्मरूप घीज समर्पण करके तुम मदहत्‌ 
फल प्राप्त करोगे, अन्यथए पहों । इस प्रकार देवताओंको समर्पण 
किया हुआ कसे यश्षरूप होया, बह वेवताओंको सन्दुए ऋकरनके तुम 
कोभी सन्‍्तुए्ठ करेगा और तुम परम्परासे परमर्शेय को धाप्त होगे। 
इष्टान्भोगान्हि वो देवा दास्यन्ते यज्ञमाविता: । 
तैद॑त्तानप्रदायैस्पो यो श्रुरक्ते स्तेन एव स+ ॥ १२ ॥। 
“(इसप्रकार]यशब्वार सन्तुष्ट हुए ठेबता तुम्द्दा रे लिये चाम्छित 
भोगोंको देंगे, (परन्तु) उनके छाप दिये हुए. भोगोंको जो पुरुष 
डसको तिवेदन किये बिना ही भोगता है, वह निश्चय चोर है । 
चन्नशिष्ाशिनः सनन्‍्तो झच्यन्ते सर्वकिल्विये: । 
अछते ते त्वघं पापा ये पचन्त्वात्मकारणात्‌ ॥१३॥ 
“प्‌ इस प्रकार ] यशशेप भोग करनेवाले श्रेष्ठ पुरूष सब 
पापोंसे छूट जाते हें, ( इसके विपरीत ) जो पॉपीलोग अपने 
शरीरके निमित्त ही पकाते हैं,चे तो पाप ही सच्चण करते हैं।” 
आावा्ें--बिनके छाय भोयोंकी घाप्ति हुई दे, डत्तको निवेदन 
करते हुए और उनके प्रति कृतज्ञता दर्शाते हुए उनके प्रखादरूपसे 
ग्राप्त आायोको सोगता, चहिकि अन्य भूत-प्राणियोंका सी डसई 
विभाग करना और बॉटकर खाना, यही धरेष्ठ पुरुषोका सदत्वार 
है.। इसी सदाचारको स्थिर रखनेके लिये और इसी लक्ष्यसे 
नित्य पशञ्चमद्दायज्ञादि व सेसिक्तिक पोड्-संस्कारादिकी रचत्ता 
की गईं है'। इसी सठाचारकों स्थिर रखकर मनुष्य ल्ोक-पर- 
जल्ञोककी उन्नति कर सकता दे और इसको मिटाकर तो वह दोनों 
ही लोकोंसे वस्धथित रद्द ज्ञादा है, इसमें कोई रून्देह नहों। बस्तुतः 
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जिनके वाद भोगोंकी प्राप्ति हुई है, मोगकालमय डनको स्वेधा 
उपूल जाना, उनसे मुँह मोड़ छेना तथा अन्य भारियोंका विभाग 
“किये बिना आप-द्वी-आप भक्षण कर जाना, यह तो महान्‌ छतप्नते- 
आूचक पशु-व्यवहार है' और अत्यन्त घुणाजनक है। यही अनेक 
अकारके दुःख दारिद्रयका हेतु दोता है इसमें कोई संदेह नहीं ) 
इस शेतिले जिस प्रकार रृष्टि के साथ ही कर्मरूप यश्ञकी 
'उत्पत्ति हुई है और शभ सकामी पुरुषोंको शुभ वालनाले जिस 
'अकार यश्ञद्धारा बाब्छुत भोगोंको भाप्ति होती है' तथा प्राप्त 
भोगोंफोी जिस प्रकार निवेदन करके भोगना चाहिये, उस कमफा 
संक्तेपसे दिग्दशन कराया गया । अब कर्म व प्रजञाका ओ्ोत-प्रोत 
आध तीन सछोकोंम्ें बुत कस्ते हैं-- 
_अन्नाद्धवन्ति शृतानि पजन्यादत्नसम्भवः | 
यज्ञाक्ववति पजेन्यों यज्ञः कमसमुद्धय/ ॥ १४ ॥ 
.. अन्नसे सब भूत-प्राणी उत्पन्न दोते, हैं, द्ृष्टिसे अन्न उत्पन्न 
द्वोता है, यश्षसे वृष्चि होती है और यज्ञ कमेजस्प है| 
कर्म ब्क्षोद्धव॑ विद्धि ब्रक्षाचससयुद्प्त +..“- 
' तस्मास्सवैगत ब्रह्म निस्य॑ यद्ञे प्रतिष्ठितम्‌ ॥ १५ ॥ 
.... क्मकोतूबेदसे उत्पन्न हुआजानओरवेद्अविनाशी परमात्मा 
'लैडत्पत्न हुआ दै। इस लिये सर्वेगत वेद्‌ नित्य दी यज्ञोप्रतिष्ठित दे। 
एवं भ्रवर्तित चक्क नालुवर्तयतीह यः। 
अधायुरिन्द्रयाराप्तो मो पा सर जीवति | १६ ॥ 
है पार्थ | इस संखारयमें जो पुरुष इस प्रकार घुमाये हुए खष्टि- 
च्वकके अज्चुसार नहीं वतेदा ( अर्थात्‌ इस सष्टिचनक्रको चलाने 
अपना हाथ नहीं बठाता ) बह इन्द्रियोंके दी खुखोंकों मोगने- 
खाल पापायु पुरुष बरथा डी छीता दे 
५ 
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भावार्चे--छो० ६४-१४-१८) उपयुक्त रीतिसे करमेरूप यक- 
द्वारा तो दृष्टि च अन्नकी उत्पत्ति दोकर प्जाकी उत्पत्तिका 
क्रम चलता दै, क्योंकि छृष्टि व अक्षसे दी चारों खानिके 
जीबोंकी उत्पत्ति द्ोती हैआऔए प्रजाह्रा कर्स रूप यक्षकी उत्पत्ति 
होती दे । इस पकार भ्रद्धाद्यास कर्मयल्ठ तथा कर्सयक्षद्धास 
प्रजाका ओत-प्ोत खष्टि-कालसे डी चला आता है'। 

सो कर्स वेदुजत्य हैः और घेट्‌ अविनाशी परमात्मासे उत्पन्न 
हुआ है, इसलिये सव अर्थाका प्रकाशक वेद नित्य द्वी यप्षमे 
विराजमान दै। जिस प्रकार सृत्पिड व घटादिमें सचिका विराजमान 
इोती है, इसी प्रकार परमात्मा ही यक्लरूपमें प्रकट होकर संसार 
की डर्त्पाचि करते हैं आर यश्ञकी खेवा ही परमात्माकी सेव! दे । 

ऐसा यज्ञ ब प्रजारुपमें श्रवर्तित इस संसार-चक्रको चलानेगे 
जो पुरुप स्थय कुछ भाग नदों लेवा और केचल इन्द्रियाराप्ती दी 
है. अर्थात्‌ इन्छियोंके भोगोंमे ही स्मण करता जिसके जीवनका 
लक्ष्य द्वै, उस निपिद्ध सकासी पाम्तर पुरुषका जीवन तो किसी 
भी फलका हेतु नहों, केवल पापके ही सिमित्त है। क्योंकि न 
वो उससे शुभ सका कर्मेयल्षद्धारा सेंसार-चक्रको चक्षानेमे 
चखद्ायता की ओर च तिष्काम फर्सयश्द्धार अपना पश्मार्थ 
चनालेमें ऋपनी ही सहायता की । इस लिये उसका जीवन तो 
केवल पापोंकी चुद्धिका दी हेतु है ओर बह दुःखके दी बोज 
सुट्टी भर-मरकर बो रहा डै, इसलिये उसका तो मरण दी भला 
(घु० २७+-१८० )) 

अजुसके प्श्मके उत्तरमें यह्ोतिक भगवादजे कर्म की अतिवार्यता: 
कर्मी कत्तेब्यता, फर्सकी अनादिता और प्रज्ञा व. कर्सेका 
आओत-ोव भाव दिखिलाया । तथा इन्द्रियारामी पामर पुरुषके 
व्यवद्दारकी निन्‍्दा की औरर इसकी अपेक्ता उस छुम सकामीकी 
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सराहना की, जो यहद्वाया अपनी व खंसारकी सलाओयें प्रदृत्त 
है। यथपि कामनासहित होनेसे उसका फल खंखार ही दे, 
तथापि इन्द्रियारामीकी अपेक्षा तो बह उत्तम ही है, फ्योकि बह 
निष्कामताकी ओर श्र्नसर हो रहा है'। संसार-चन्धनसे छूठने 
के मार्गपर तो केवल वही पुरुष है; जो खछोक ६ के अनुसार 
निष्काममावसे फलासक्तिरद्दित भगवदर्थ कर्ममें प्रवृत्त दो रहा 
है। अब कर्स-बन्धनसे मुक्ति कद पहुँचकर होती दे और 
कर्सका पर्यवसान कहाँ दोत है, सो दो खछोकोर्मे कहते हैं-- 
यस्लात्मरतिरेवस्यादात्मद्प्भ् मानव: । 
आहझन्पेव च सन्तुष्टस्तस्य काये न विद्यते ॥१७॥ 
[परन्तु ] जो मनृष्य अ्आत्मामें ही प्रीतिवाला, आत्मा ही 
ठ॒प्त और श्त्मामें ही सन्‍्तु्ठ दो, उसके लिये कोई कर्कय नहीं है। 
लैब तस्य बृतेनायों नाढृतेनेह कश्नन । 
. न चास्य स्भूतेषु कथिदर्थव्पपाश्रय/ ॥ १८ ॥ 
इस संखारमें उस पुरुषका न वो फर्स करनेले दवी कोई प्रयो- 
ज्ञन है और न कर्म' न फरनेसे ही कुछ प्रयोजन दे तथा उसका 
सम्पूर्ण भूतोंमे कुछ भी खार्थका सम्बन्ध न्दीं रदता | 
भावाये-( स्छो० १७-१८ ) 'मेरे लिये कर्स करना कर्तव्य 
है? अथवा 'कर्सेत्याय मेरे लिये कर्तव्य दे' इन दोतों प्रदण व 
त्यामरूप विधियोंसे वह तत्ववेत्तः मुक्त दे । क्योंकि सभी फर्मो 
का बस्थन तथा कर्सकी कर्तव्यता वस्त॒ुतः बन्धनमुक्त व करैव्य- 
मुक्त द्वोनेके लिये ही थी, नकि वन्धन बनाये स्खनेके लिये दी । 
जैसे नदीका प्रवाद्द तटोंके बन्धनमें इसी लिये चलाया गया था। 
कि वह समुद्र अभिक्ष दोकर तटोंके वन्धनसे सुक्त दो ज्ञाय ! 
अथवा रोगीको ओपषधि घ पथ्यके बन्धनमे इसी लिये रखा गया 
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था कि बह रोगस्ुक्त होकर औपधि व पथ्यके वन्धनसे मुक्त 
हो ज्ञाय, नक्ति ज्ञीवनपफ्येन्‍्त इस वन्धतमें रहनेके लिये छही। 
साराश, प्रक्ृति-राज्यमें सभी वन्धन अपने डद्देश्यकी पूर्ति कराकर 
बन्धनले छुटकारा दिलातेके लिये छी होते हैं। इस नियमके 
अच्ुसार जो पुरुष अपने आत्मा ही दप्त हुआ दे, चद् स्वा- 
भाविक ही सब वन्धवोंसे सुक्त है, किसी चेष्टा कग्फे यहीं । 
जैसे क्षय वच्चेके दोत निकल आये ओर अन्न खाबे लगा, तव 
स्वाभाविक ही स्तनपान छूट जाता है | इससे यह आशय नहीं 
कि बह कर्सेशज्य हो ज्ञाता छे, किन्तु बद कर्तब्यशल्य ढो ज्ञात 
है। जैसे शिशुफ अय स्वाभाविक हिलते रहते हैं किसी कत्तत्य 
करके नहीं, इसी प्रकार इस आत्मदप्तकी चेशा भी स्वासाविक 
जैसा प्रकृतिके राज्यमें इसके शरीरद्वारा नीति रची गई है, 
द्ोवी रहती है. किसी ऋतंव्यकी पूर्तिके लिये नहीं। कर्तब्योंका 
घन्धन तो उस समयतक ही था, जवतफः परिच्छिन झअहफऊारसे 
बन्‍्धायमान हुआ यद्द आत्मा कर्ता बना छुआ था । परन्ठु जब 
कर्ता व अहंकार सभी तच्च ८फिद्वाण छुछ हो गये, तव फर्तव्य 
कह? कर्स कहॉ?रओर प्राप्तव्य क्या ? अपनेको एबं अखिल लंसार 
को अपते आत्माले भिन्न कुछ न देखता और सब झपने आत्माके 
ही चमत्कार देखना, इसीका चाम आत्म दप्ति है (छ्ू3 र८ू०-१८४)। 
कर्सद्वारा सल-विक्षेपादि दोपोंसे निर्मेल होकर दी इस 
आत्म-ठृप्तिकी धाप्ति हो सकती दे । इस प्रकार कर्म कय्के ही 
इस्त नेष्कम्थेको पाप्त हो सकते है| । इस लिये इस अवस्थामें 
शआरूढ' होनेके लिये कर्सकी कतेव्यता दिव्बलएते हैँ--- 
तस्मादसक्तः सतत कार्य कर्म समाचर । 
असक्तो झा परन्‍्कर्म परसाप्तोति पूरुष: |॥ १६ ॥ 
इस लिये तू अनाखक्त हुआ निरन्तर कंतेब्य कर्सेका मली 
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अकार आचरण कर, फ्योंकि आशस्कक्तिरद्धित कर्सका आचरण 
करता हुआ पुरुष परम पदको प्राप्त दोत है। 

अर्थात्‌ आसक्तिरहित कर्मोहारा ऋर्तःकरण निर्मल होने 

* पर ही इस नैष्कम्यम आरूढ़ दो सकते हैं, जहाँ कर्मकी के- 
व्यता नहों रहती और सब कर्म अकर्स हो जाते हैं। 

इसी विषय दश्एल्त कथत्त करते दैं-- 

फर्मणुव हि संसिद्धिमाखखिता जनकादय! । 
लोकमंग्रहोचापि.. संपश्यन्कतुमईसि ॥९०॥ 

[ इस भरकार ] जनकादि भी कममद्वारा ही इस नैष्कम्येझुप) 
परम सिद्धिको प्रात हुए हैं, इसलिये लोकसंग्रदकी ओर दृष्टि 
करके भी तेरे लिये कर्म करना दी योग्य है। 

इस श्रनासक्त कर्म-प्रवृत्तिका मुख्य फल नैष्कम्येकप परम- 
खिद्धि ही बतलाया गया, जिसमें जवकादि इश्राम्तरूप फथत 
किये गये | अन्य हेतु इस फर्स-परशृत्तिका लोकसंश्रह कद्दां गया, 
कि इस लोकसंप्रहकी ओर दृष्टि फरके भी फर्म करता योग्य दे।. 

अब इस शोकसंत्रहमें कर्सकी देतुवा कहते हैं-- 

यधदाचरति श्रेष्टस्ततदेवेतरतो जनः | 
से यतामाण॑इुस्ते लोकस्तदलुवर्तते ॥२१॥ 

[क्योंकि] श्रेष्ठ पुरुण जो-जो आचण्ण फरता है, अन्य पुरुष 
भी इस-डलके अचुसाएर ही वर्तते हैं, वह (अपने श्राचरणोद्ारा) को 
कुछ प्रमाण कर देता है, लोक उसके अल्॒सार दी वर्ताव करते हैं। 

भावार्ध--अपने शुभाचस्णोंद्वारा संसारके लिये उपदेशरूप व 
रश्टन्तरूप द्वोना 'लोकसंग्रह' कहलाता है। इसलिये भेष्ठ पुरुषको 
चाहिये कि यद्यपि उसपर कर्मकी कतेब्यता महों है, वधापि से- 
सारे लिये प्रभाएरूप बनकर करे करे, जिससे उनका कल्याण दो। 


श्र ज्ीता-दपैण 








इसमें भगवान्‌ स्वयं अएना दृशान्त देते डैं--- 
न में पार्धास्ति कर्तव्य त्रिषु लोकेप किंचन । 
नानबाप्तमचाप्तव्यं बे एव च कमणि ॥२२॥ 
[इसी लिये ] हे पाथे ! ( यद्यपि ) मेरे लिये तीनों लोकॉर्मे 
कुछ भी कतेव्य नहीं दै और न कोई ऐसी बस्त अप्रात्त है जिले 
मुझे घाप्त करता दो, ( घथापि ) मैं कर्समें ही द्तता हैँ । 
यदि हाईं न वर्तेयं जातु ऋभणयतन्द्रित: 
प्रश्न ब॒त्मानुव॒तन्ते सलुण्पाः पायें सवेश३ ॥२३॥ 
[क्पॉकि] यदि मैं कदएन्वित्‌ सप्वधान छुआ कर्समेंनबदु तो 
हे अजुन मनुष्य सब पव्दारखे मेरे वर्तावके अनुसार वतेने लग जाएँ। 
उत्सीदेयुरिमे लोका न कुया' कम चेदहम्‌ । 
संकरपस्य व करो स्पामुपहन्यामिमा: म्रजा।॥ रेछा 
[ और ) यदि मैं कर्म न करूँ तो ये सब लोक कर्मसे भ्रष्ट 
हो जाएँ, फिर में कर्मस्ंकरता ( कर्महीसता ) का करसेबाला 
डोऊँ और इस सम्पूण प्रजाका चाश करनेवाला दो ज्ाऊँ। 
यद्यपि विद्वानुपर किसी प्रकार कर्मकी कर्तच्यता नहीं है, 
तथापि इस घकार लोकसखंप्रहकी ओर दृष्टि करके उसको कर्स 
में बतैना दी योग्य है। इस विफयमें भगवानने स्वयं अपनेको ही 
इणशान्तमें रखा कौर विद्धालके कर्स छोड़ ठेतेले जिल प्रकार 
स्वेलारकी हांने होती है, उसका हेतुपूर्वंक बर्सन किया ! इसी 
प्रकार अन्य विद्वानोंको मी इली उद्देश्यले कर्म-प्रद्नन्तिके लिये' 
भगवान्‌ दो स्छोक्ॉर्म पसमशी देते हें- 
सक्ताः कर्मेएयविद्धंसो यया कुवेन्ति सारत । 
कुर्याद्िद्वास्थासक्तशिकी एल किरसेग्रहप॒ ॥२४॥ 
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[इस लिये ] दे भारत ,! जि प्रकार अश्ानीजन कर्समें 
आसक्तिसह्दित वतेते हैं, उसी प्रकार लोकसंग्रद करनेकी 
चच्छासे विद्वार आसक्तिरद्दित हुआ कर्ममें वर्ते । 

न॑ बुद्धिमेदं जनयेदज्ञानां कमेसब्षिनाम्‌ | 
जोपयेत्सवेकमाणि विद्वान्युक्तः समाचरन्‌ ॥ २६ ॥ 

[विद्वान पुरुषको चाहिये कि] कर्म में आकसक्तिवाल्े अश्वानियों 
की नुद्धिमे कर्मसे ग्लानि उत्पन्न न करे, किन्तु खय॑ं अपने प्रात्म- 
खर्पमें स्थित हुआ सर्व कर्मोको करते हुए उच्े भी करावे । 

भावार्थ-जिस्त प्रकार सथ तदियोंका खाभाविक प्रवाद 
समुद्रफी ओ्ोर दै श्रौर उसमें मिलकर बह स्त्रतः ही निमुसत 
डोनेके किये दै। इस लिये प्रवाहकों अपनी गतिसे चलने देना 
चादिये, क्योंकि बद अपने लक्ष्यकी ओर आ रहा है! । यदि 
इसे दीचमें दी किसी प्रकारका व्यवधान खड़ा करके रोक 
दिया जाय तो ऐसा करनेसे बद प्रवाह अपने वास्तविक लच्यसे 
आ्युत हो आता दे | इसी नियमके अज्जुसार प्रकृतिशज्यमें 
अखिल प्रवृत्तिरुपी नदियोंका प्रवाद स्वतः निवुत्तिरुप समृद्र 
की झोर ही है और श्रन्ततः सभी प्रवृत्तियोँ अपनी गतिसे 
चलती हुई निृत्तिरूपी समुद्रमे निदृत्त ढोनेके लिये दी हैं। 

इसी प्रकार कर्ममें आरसक्तिवाले अश्वानियोंकी फर्मप्रदृत्ति 
भी अपनी गतिसे बढ़ती हुई परिपक होकर उस नेप्कस्थैरूपी 
समुद्र (छो० १७ उक्त आत्म-तृप्तिगमे निवत्त दोनेके लिये ही है; 
जहाँ सब फर्म श्रकर्म दो जाते दें और सब कर्तव्य सफल द्वोकर 
झतकत्य द्वो जाते हैं । परन्तु यदि इस कर्मअवृत्तिके श्रधाहको 
अध्यर्मे ही तोड़ दिया जाय तो .यद्द पाप होगा, क्योंकि ऐसा 
“करनेसे यद अपने वास्तविक लक्ष्यतक पहुँचनेसे वश्चित. ही रह 
खायंगा। इस लिये विद्वान पुरुषपर यद्यपि कोई कतेव्य नहीं दे, 
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तथएपि लोकसंग्रह-दृष्टिसे विद्वान कर्समसंगी अज्ञानियोंके दिता्थ 
आप भी चैसा दी स्वॉग करे; जेसे वृद्ध पुरुष वालकके साथ” 
खेलता हुआ स्वयं वालक बच जात! है. आप भी वालकके समानः 
झुँद चवाता है और उसको भी खिलाठा है। 
इस प्रकार कर्सका मुख्य उद्देश्य तो वद्च आत्महृप्ति और 
लेष्कस्थे दी है जो ख्लो० १७ ब (८ में बरेन की गई और बह 
अनासक्त कर्म हो प्राप्तव्य है, कर्म-त्याग्ल ही कदापि 
नहीं कर्मका सीण उद्देश्य लोकसंग्रह है और इस लोकसतअदहमे 
विद्वानका ही अधिकार है, सो मी किसी क्तेत्य करके नहीं, 
केवल लोकसेग्रह-ईप्टिसे अपने चिचोदार्थे (प० १८४-१६२) 
अब दो श्छोकॉमें बतलाते हैं कि अज्ञानसे फिस प्रकार कर्म 
का बनन्‍्धन हो ज्ञात है और शानदार किस प्रकार कर 
चन्धनसे सुक्ति हो ज्ञाती है। इस अध्यायके आरफ्मममे अर्जुनवेः 
द्वारा जो कर्सक्रे विषय शह्॥ की गई थी डसका यहाँतक 
समाधान करते हुए भगवान्‌ कब फिर अपने मुख्य आशयपर' 
आते हैं और ज्ञान्युक्त प्योगयुक्त) कर्सका बर्यन करते दैं---. 
प्रकृतेः क्रियमाणानि गुणैः क्माशि सर्वशः 
अहकार विमृढात्मा कर्ताहप्तिति भन्‍्यते || २७ ॥ 
[वास्तव तो] कर्स सद प्रकारसे प्रकृतिके गुणोंद्वएए दी 
किये जा रहे हैं, तो भी अहड्ारले विभोहितसित्त 'में कर्ता हैं 
ऐसा मान चेठवा है । 
भाषार्थ-सच्द, रज्ञ च तम, प्रकृतिके तीन शुण हैं 
जितना कुछ भी व्यापास अत्येक्ष प्राद्ीद्वार होता है बह 
इन तीचों गुर्णोद्ार ही दोता दै। तमोशणल प्रम्मद्‌, मोह: 
आलस्य एवं निद्धादिकी पच्चत्ति होती है। रजोगणले चश्लठा: 
राग, लोभ और कर्मों आसक्ति दोवी है तथा सच्चगणासे 
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निर्मेलता, खुख, क्वान, प्रकाश व शान्ति आदिकी प्रद्नत्ति होती 
है। इस प्रकार प्रत्येक पुरुषके देह, इन्द्रियाँ और मन-बुद्धिमे 
जितना कुछ भी स्फुरण व स्पन्द उत्पन्न होता है, वह सब ब्या- 
पार अपने-अपने गुणोंके अनुसार इन तीतों गुणेंद्वार ही होता 
है। ग़णोंखे भिन्न अन्य फोई पस्तु देहेन्द्रियादियें स्फुर्ण थ 
स्पन्दका हेतु नहीं होती। जिस काला जीनसा गुण उद्दुद्ध होता 
है उसके अशुसार वैसाही व्यापार देदेन्द्रियादिद्वाय प्रकट 
दोता है। परन्तु श्रत्मा इन गुणों घ कमोंका कद्ाचित्‌ कर्ता: 
नहीं दोता, किन्तु इन गुण-कर्मोले असंग इनका केवल सात्षी- 
रूप द्रश्ट दी रद्ता है। ऐसाहोते हुए भी अद्ञारखे विमोहित» 
चिन्न 'मैं कर्ता हूँ! इस रूपसे अपने आत्माकों इन सब व्यापारों 
का कर्मा मान बैठता है । इस मिथ्या कर्दन्वाभिमान करके हीः 
इस पुरुपके लिये भोकतृत्वका बन्धन हो जाता दै। बास्तवर्मे तो 
अपने-अपने गुणोंसे प्ररित ये देह, इन्द्रियाँ, मन एवं घुद्धि अपने- 
अपने व्यापारमें बते रही हैं, एकका दूसरेसे कोई सम्बन्ध 
नहीं है। केवल इस मिथ्या अंहकारने ही अपने अ्शानरूपी सूत्र 
में मालाके मणकोंकी भाँति इन सब देहेन्द्रियादिको गूँथ रखा दे 
इससे यह श्राप ही इत सबके धर्म-कर्मोंका कर्ता बन बैठता है.।. 
फेवल यद्द अधान ही इस पुरुषके वन्धनका हेतु है। 

अब इस अश्लान-निदृत्तिका उपाय वर्णन फरते हैं-- 

तत्ववित्त महावाहों ग्रुणकर्मबरिमागयों!। 
गुणा गुणेषु वर्तन्त इति मत्या न सजते ॥२८॥ 

_.. सन्त] हे महाबाहो ! गुण-कर्म-विभागके/तत्त्वको जान जानने: मर 

#% प्रिगुणात्मक सायाड़े कार्यरुप पत्न मद्राभूत, सन, बुद्धि अहंकार, पाँच 
ज्ञनेख्दियोँ, पाँच कर्मेन्द्रियों और शब्दादि पांच विषय, इन सबके ससुदायका 
जाम मुण-विभाग है भौर इनकी परस्परकी चेष्टाओंका नास कर्म-विभाग है 
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घाला शाती पुरुष तो गुण ही गुणुमें बत रद्द हैं (अर्थात्‌ इन्द्रयाँ दी 
अपने-अपने विषयोर्म वे रदी हैं) पेसा मानकर आखक्त नदों दोता। 

भावार्थ--जिस ठस्ववेत्ताने अपने आत्मस्यरूपको साज्षात्‌ 
बेहादिले असंग जाना दे, बह तो ेहेन्द्रियाडि अपने-अपने 
'विषयोंम बते रही हैं. में इसके व्यवहारोंफा कर्ता नहीं हैँ, किन्तु 
मैंतो बह अलुप्त प्रकाश हैं जिसमें शुर्णोद्दास इन सब वेहेन्द्रियादि- 
का भावासावरूप व्यापार हो रहा दे, परन्तु मुकभकों किसीका 
कुछ स्पशे नहीं होता ऐसा मानकर इन गशुण-कर्म-विभागर्म 
अहन्ता व कर्ताग्भावसे आसक्त नहीं दोत और इचले लेपायमान 
नहीं दोता ( ए० १६२-२०६ ) 

परन्तु इस तत््वको न ज्ञानकर जो अज्ञनी-- 

अकृतेसुंणसंगूढाः सज्जन्ते गुणकमस | 

तानक्ल्मविदो सन्दान्कृत्मवि्न विचालयेत्‌ ॥ २६ || 

प्रकतिके गुणोंसे अति मूठ हुएए जो ग्र॒ण-कर्माम आखक्त हो 
उद्दे हैं (अर्थात्‌ इेहेन्द्रियादिलि अभिन्न हुए अपनेको कर्वा-भोक्ता 
जानते हैं) डन असूस्यग्दर्शो मंद धुद्धि पुरुषोंको सम्यग्दर्शों पुरुष 
कर्मसे विचल्षित न करे । 

क्योंकि कर्मोह्ए्ए मल-दोष निवुत्त दोनेपर जे सस्यस्दर्शी 
झ्वो सकेंगे, कर्म-त्यागसे द्वी नहीं । 

अब अजुनको लक्ष्य कय्के सगवान्‌ उसी छानयुक्त कर्सेका 
उपदेश करते हैं-- 

सयि सर्वाणि कप्तोणि संन्यस्याध्यात्मचेतसा । 

निराशीनिम्रमो भृत्वा सुध्यस्तर विगतज्बरः ॥३०॥॥ 

[ इस लिये हे अज्ुच ) तू लो ] मेसेमें अध्यात्म-डडिसे खब 
नकर्मोका त्याग करके, आशा व ममतासे छूटा छुआ सब्तापसे- 
खुक्त द्वोकर युद्ध कर; 
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भावार्थ--जमिप्त प्रकार आकाशके जाश्रय सम्पूर्ण द्रव्य, गुण 
य कमोंका उत्पत्ति-नाश द्वोता है, परन्तु कोई विकार थ्राकाशको 
स्पश नहीं करता, इसी प्रकार सम्पूर्ण गुण व कर्सरूप व्यापार 
आत्माके आश्रय होते हुए भी आत्माकों स्पर्श नहीं करते | ऐसा 
अपने श्रात्माको सा्षात्‌ अपरोक्ष करता और उसमें अभेदरूपसे 
योग प्राप्त करना, बस्तुतः यही 'सर्वेकर्स-संन्यास' है । केवल इस 
अपरोत्त शानद्वारा ही सरवेकर्म-संन्यासकी सिद्धि होती दे ! इस 
से भिन्न 'सबे कर्मोंका संम्यास कर और युद्ध कर' यह दोतों 
विरोधी बाते तो एक अधिकरूर्मे और एक फालावब्छिकमे 
रात और दिनके समा कैले इकट्ठी रह सकती हैं! इस प्रकाए 
अर्शुन ! तू इसी शाननिष्ठ चित्तसे कि 'न मैं देह हैं ल मेरा देह 
है, न मैं कर्ता हैँ न भोक्ता हैं, किन्तु मैं तो बह स्वयंप्रकाश हैं 
जिसके प्रकाशमे देहादि श्रौर फर्दत्व-मोऊुत्वादि सब भांवोंकी 
सिद्धि होती है' मुझ सर्वसाक्षी सर्वात्माममे सर्वकर्म-संन्यास 
करके देदादिसे श्रसंग हुआ फलकी आशा ओर राज्यादि व 
बान्थवादिकी ममतासे सुक्तदोकर सन्ताप रद्धित हुआ शुद्ध फर। 

(पूर्वपत्त ) 'केबल फल हो नहीं, किन्तु मैं अपने सम्पूर्ण 
करे भगवारर्म समर्पण करता हैं! इस भावनासे भी सर्वकर्स- 
संन्यासकी सिद्धि हो सकती दै। 

(समाधान) ब्रथम वो भावनामरर व्याग यथार्थ नहीं, फ्योंकि 
भावना म्याराज्यका पदार्थ दै और अद्ानका काये है; इंसजिये 
मलसे मल्रको धोनेके तुल्य है। द्वितीय, यद्यपि इसने सर्वकर्म- 
संन्‍्यासकी मावना की है, तथापि इस भावनाका त्याग नहीं किया 
ओर नहीं हुआ, बहिक यद भावना और इस सावनाका फर्ता दोनों 
विद्यमान हैं।अतः जबकि भावना और उसका कर्ता दोतों विद्य 
मान हैं तर सर्वेकर्मे-संन्यासकी सिद्धि नहीं ढों सकती, क्योंकि 
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फलका हेतु तो भावना ही है। यद्यपि यह भावना पवित्र है 
आर तार्िक सर्वेकर्म-संन्यासकी सिद्धिमें सहायक है, परन्तु यह 
अपने स्वरूपसे ही सर्वेकर्ये-सेन्यासकी सिद्धि नहों कर सकती! 
ये भे मतामेद॑ नित्यमलुतिष्ठल्ति मानवाः | 
अद्भाबन्तोधनथ्ूयन्तो मुच्यन्ते लडपि कमामेः ॥ रे १ै॥ 
ज्ञो पुरुष दोष-दुछिसे रहित और भद्धासद्वित होकर मेरे इस 
मत्का नित्य ही अनुघान करते हैं,वे मो कर्से वन्धनसे छूट जाते हैं। 
भाषाश्व --जिन पुरुषोंका उपर्युक्त रीतिसे तत्त्वसाक्षात्काए- 
द्वारा सवेकर्म-सेन्याल अभी खिद्ध नहीं डुआ, परन्तु जो मेरे 
इस भतमे अ्रद्या्सयुक्त हैं कि 'बास्तवर्म असंगरूप उमारे 
आत्मामे किसी प्रकार कर्मोका लेप नहीं दे! और ढोष-दछ्टिसे 
छूटे हुए है तथा इसका सित्य अ्रछ्लष्ठाव व अभ्यास करते हैं 
वे पुरुष मी इस श्रद्धा ब अभ्यासके मभावसे तस्वसात्तात्कार- 
डारा योग प्राप्त करके कमोले छूट जायेंगे। 
ये ल्लेतदमभ्यस्तयन्तो नाजुतिष्ठन्ति में मतस्‌ | 
सर्वज्ञानबिमूढांस्तान्विद्धि. नष्टानचेतसः ॥३२॥ 
[परन्तु] जो इसमें दोप-्छि रखते हुए. मेरे इस मतफा अत 
छान हों करते सब शानोंसे विमूर्काचत् उत्त अविवेकियोंको 
तू ऋआए हुआ दी जान | 
भाबाथ--इसके विपरीत जो पुरुष सेरे इस मतर्म न श्रद्धा 
दी रखते हैं, न इसका अभ्यास ही करते हैं, बल्कि डल्टा दोष- 
इष्ठि करते हैं कि 'यद केसे हो सकता दै कि आत्मा कर्मोका 
लेप नर्दीं और वह कर्ता भी नहों, यह हम कैसे मान छेचें? ऐसे 
जोगोंका तो अध.पतन ही समको ! 
इसपघकार कर्सकी अनादिता ब अनिवा्यताका वर्णन करते 
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हुए सगवानने अन्त्म उस योगमुक्त कर्सका वणेद:कियाजिसके 
द्वारा कर्मबन्धन समूल कट जाता है! और सर्वेकर्म-संत्यासों 
सिद्ध हो जाता, है । अब इस अध्यायशे उपसंहारम अर्जुनके इस 
अक्षपर दृष्टि करके कि यदि फर्मसे ह्वाव ही श्रेष्ठ है तो आप सुझे 
इस घोर कर्समें फ्यों जोढ़ते हैं? मगवान स्पष्ट करते हैं कि जैसा 
झुमने समझा है,स्वरूपसे कर्स-त्याग्में हमरा आशय नहीं है; किन्‍्तु 
सहश चेष्टते खस्थाः प्रकृतेशनवानपि । 
प्रकृतिं यान्ति भृतानि निग्रहः कि करिष्यति ॥ ३३ ॥ 
शवान्‌ भी अपसी प्रकृतिके अनुसार चे्ट करता है और 
सभी प्राणी अपनी-अपनी प्रकृतिके अधीच वर्तते हैं, फिर इसमें 
'कोई.चिग्रद क्या करेगा ?ै 
भावार्थ -पूवैकत पुरय-पापादिके संस्कार जो वर्तमान जन्मे 
प्रकट होते हैं, उनका नाम यहाँ प्रकृति' है.। इस प्रकार सब 
कर्सरूप व्यापार भक्ृतिराज्यका पदार्थ, है तथा अपनी-अपनी 
अक्ृतिके अनुसार इसका देहेन्द्रियादिमें प्रकट होना खामाविक 
ही है! अपनी प्रक्ृतिके विरुद्ध इसका मिम्नद्व करना मिथ्या दी 
पुरुपार्थ है। वास्तव पुरुषार्थ यही दे कि तत्त-दश्िद्वारा अपने 
आत्माको इन वेहेन्द्रियादिसे असंग॒ कर लिया ज्ञाय, जिससे 
कर्सका वन्धकत्व दी मिश्ृत्त द्वो जाय | वैसे तो अपनी अछतिसे 
चन्धायमान हुआ झातवान्‌ भी उसके अजुसास चे्ठ करता ड्ठी 
है और समी भूत अपनी-अपनी अ्रकृतिके अल॒सास व्तते हैं, 
फिर इसमें निम्रहसे क्या होगा ? 
जबकि इस प्रकार प्रकृति धलवान, है और वह अग्वाये दे। 
तब पुरुषका प्रयज्ञ निष्फल्ल होगा और शाह भी विस्थक होंगे। 
येसी शक्ञाका झबकाश होनेपर भगवान, कहते हैं कि पुदुषका 
भ्रयत्ष यदी दै कि-- हु है 
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इन्द्रियस्पेन्द्रियस्पार्थें रागद्रयी व्यवस्थितो । 
तयोने वशप्तागच्छेचौ द्स्य परिपन्थिनी ॥ ३४ ॥ 
इन्द्रियोंका अपने-अपने विपयोर्मि जो राग एवं द्वेष स्थित है, 
उनके वशीसूत थे दो जाय, फ्योंकि ये ही इसके कल्याण- 
सार्ममे ठसा हैं । 
भाषार्थ-- जिस प्रकार वश्चक पुरुष जीवके साथ-साथ लगे 
रहकर और उलको अ्रमाकर उसका धन हरण कर लेते हैं 
इसी प्रकार ये राम-द्वेप भी जीबफे ह॒द्यमें ही यैठकर और अखत्य 
विषयोर्म लत्य-दुद्धि इढ फरके इस जीवको अमा देते हैं ओर 
इसका आत्म-घधन हरण कर लेते हैं। अतः मनुष्यका पुरुषार्थ यही 
है कि वह अपने विवेक व विचास्वलले इन राग तथा द्वेषोंके 
वशीमूत न हो जाय । क्योंकि बैसे तो यद्यपि प्रत्येक इन्द्रियका 
अपने अनुकूल विपयर्म राग और प्रतिकूल विषयमें ठेप खाभा- 
विक द्वी रहता है, तथापि आप भी इनके साथ लगकर इन्द्रियसत- 
रूप न बन जाय। किन्तु विचारद्दारा अपने-आप को इनसे इसी प्रकार 
पृथक्‌ कर सोचे, जेखे तुली से मूँज अलग कर ली जाती दे । 
इस लिये भजुष्यको चादिये कि अपना कल्याण साधन 
करनेके लिये ऋम-से-कम खधर्मका आचरण फरे, क्योंकि 
स्वथर्माचण्णले ही ये राम-द्वेष दवाये ज्ञा सकते हैं-- 
श्रेयान्सधर्मो विगुणः परघमोत्खजुष्ठितात्‌ 
खथमसें निधन ओयः परघर्मो मयावहः ॥ ३१ || 
पं घनीके सोते हुए जो धन छुरा ले जाय, उसको “चोर' कहते हैं । 
घथा घनीकी सावघानोमें शत्मवक्से जो धनका इरण करे, उसको “डाकू! कहते 
हैं। परन्तु घनीके साथ-साथ क्या रहकर और सिश्रमाव दर्शाते रइकर 
चासाकीसे जो घनका इरण करे, उसको 'उय' कहते हैं। 
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इसरेके धर्सका आप आचरण करनेसे, ग़ुण्रहित भी अ्रपना 
अर्स कल्याणरूप है, अपने धर्ममें मर जाना भी श्रेष्ठ है, परन्तु 
परध भयदायक है। पु 
भावार्थ-आशय यद्द है कि खधर्मका आचरखु प्रकृति 
(यहाँ प्रकृतिका अर्थ ईश्वरीय नियम अर्थात्‌ क्रामून है) के 
अनुकूल दे, इसलिये अपनी प्रक्ततिके अछुसार खाभाविक चेष 
भी जीबको ऊँचा उठा ले जानेकी जुम्पेवार है,चाहे वह सदोष 
भी दो। परन्तु प्रकतिविरुद्ध चे्ठ चाहे वद उत्तम भी हो, तथापि 
जीवके कल्याणमें वाधक दै । जेसे ज्वरपीड़ित रोगीको रूखा 
अश्ष द्वी उसकी प्रकृतिके अनुकूल दे, चाहे बढ वलद्दीन भी दो, 
फिर भी इसीसे बल प्राप्त करता हुआ वह फालाल्तरमें घृत 
भी पचा सकता दै। यदि उसको अभी घुतका सेवन कराया 
जाय, तो बह्द इसके लिये पुष्टिकारक न होकर उसकी डुर्वलता 
का दी हेतु दोगा। इसी प्रकार खधर्सका श्राचरण फरते-करते 
मर जाना भी श्रेष्ठ है, क्योंकि इस प्रकार मरकर भी भाबी जन्म 
में खथर्माचरण उसको उन्नत किये बिना न रहेगा। जैसे बालक 
प्रथम पाठ पढ़ता-पढ़ता यदि सो गया है।तो ज्ञागकर बह दूसरे 
दिन दूसरा पाठ दी पढ़ेगा। सारांश यद्द कि प्राकतिक प्रवाहके 
साथ-साथ चलकर ही प्रकृतिपर क्राबू पा सकते हैं, जैसे नदीके 
प्रवाइके साथ-साथ चलकर और डसको बहनेका मार्ग देकर दी 
नदीपर पुत्न बना सकते हैं ओर उसपर क्राबू पा सकते हैं। 
शाझानुकूल वर्णाश्रम घर्सके साथ-लाथ जिन कर्मोर्मे फिसी भी 
अशमें मानसिक, वाचिक, शारीरिक अश्रथवा आर्थिक त्यागका 
सम्बन्ध हो और जिनको चित स्वाभाविक प्रदण करता हो, वेदी 
कर्स स्वथर्माचरणुरूप कह्ठे जाते हैं । इसी स्वथर्माचरणसे यग- 
द्वेष दब सकते हैं।क्योंकि इस स्वधर्माचरणरम अधिकायडुसाए 
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व्यण निद्धित है और केवल त्याय ही राग-द्वेपके दबानिकी कुडी दे। 
इसपर अजुन ऐसी शड्डा मनमें लाकर कि 'खुख खभी 
चाहते दैं ढु.ख तो कोई भी नद्दों चाहता, इस लिये कल्याणक्े 
इच्छुक तो सभी होते हैं, फिर भी मह्॒ष्य पापरूप डुःजोंकी 
आओ फ्यों सिंच छल ज्ञाता है! आश्चर्यमान हो धशक्ष करता ढे-* 
अजुः से उदच्चाच 
अथ क्षेन प्रयुक्तोष्य पाप चरति पूरुषा। 
अनिच्छन्रपि वाष्णेय बल्लादिव नियोजित३ || ३६ | 
अर्जुन चोला--हे कृष्ण ' फिर यह मनुष्य किस शक्तिद्धारा 
पेरश छुआ न चाहता हुआ भरी इसी प्रकार पापका आवरण 
कर वेठता है, माव्रो किसीने वलाल्कारसे इसको जोड़ दिया हो ? 
शीसगवासुवाच 
काम एप क्रोध एप रजोगुणसमुझ्धवा । 
महाशनो सहापाप्मा विद्वथ्रेनमिह वेस्णिस ॥३७॥ 
श्रीभगवान्‌, बोले-श्जोगुणले उन्पन्न शुआ यह का! दै। 
और यही क्रोध' है| भोगोंसे कभी छृप्त न होतेवाले सहापापी 
इस 'काम'को ही तू इस विषयप्रें (जीवका) बैरी जान । 
अपने लक्ष्यमें विध्ल होते घेखकर यह काम ही क्रोवाकार हो 
जाता है, इस लिये क्रोध कामकी दी एक दूसरी अवस्था है! 
अर्थात्‌ यद्यपि सुख वो सभी चाहते हैं, तथापि अपने रजो- 
भुणी बेगके कारण यह कास जीइको ठेखसे नहीं देता कि इसका 
चास्तवविक कल्याण किसमें है । 
यढ कास किस प्रकार जीवको आच्छु'दन कर लेता है? 
धरमेनात्रियते बहियंधादशों मलेन च । 
ययोल्वेनबृत्रों गर्भस्तवा तेनेदमाबतम् ॥३८/ 


छतीयोडध्याय श्र 


जैसे धूफँसे अ्र्मि ढकी रहती है, जेसे मलसे दर्पण ढक जाता 
है तथा जैसे जेरसे गर्भ हका रहता है, तैसे ही उस कामसे यह 
(ज्ञाव ) ढका हुआ है। 
इस प्रकार कामका आवरण तीन प्रकारका बतलाया गया, 
एक अश्विको ढकनेवाले घूमके समाव सूच्म आवस्ण, दूसरा 
अध्यम आवरण दर्पएको ढकनेवाले मलके समान तथा तीसरा 
गाढ़ा आवरण जेरके सम्रान जिसमें लपेटा हुआ गर्भ दिखलाई 
भी नहीं पड़ता । 
अथूृत्त ज्ञानमेतेन ज्ञानिनों नित्यवैरिणा | 
.'._ काप्ररुपेण क्ौन्तेय दुष्प्रेणानलेन च॥३६॥ 
[इसी प्रकार] हे. कौन्तेय ! झ्ञानियोंके नित्य बैरी और अप 
के समान जो कभी पूरे द्ोनेबाला नहों है तथा इच्छा जिसका 
रूप है, ऐसे इस काप्रद्वारा ज्ञान ढका हुआ है! 
इसी लिये ज्ञीवको अपना कव्वाण नहीं समता ! श्ुको 
पकड़नेके लिये उसके घरका प्रता जानता चाहिये, अतः भगवान, 
उसके घरका पता देते हैं. कि बह कहाँ रहता है-- 
इन्द्रियाणि भनो बुद्धिरस्याधिष्ठानप्नच्यते । 
एवेविंगोहयस्पेप ब्ञानप्रावृत्य देहिनम ॥१०॥ 
इन्द्रियाँ, मन एवं बुद्धि इसके निवासस्थान कहे जाते हैं इनमें 
बैठकर और शानकों आतचछाद्धन करके यह जीवको विमोहित कर 
देवा है ( और जीबको अपना श्रेयः देखने नहीं देता )। 
इसको पकड़नेका क्या उपाय दे ! है 
तस्पात्वपिन्द्रियाण्यादो नियम्य गन ४ का 
| क्लेनं ज्ञानविज्ञनना 
इस 58050 700 62% बंशमें करके 
झा 
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जञान-विश्ञानके नाश करनेवाले इस पापीको जय कर ! (गुर शाख्तर- 
द्वारा आत्मानात्म-विषेफका नाम छाम दे ओर उसका विशेषरूष 
से अदुभव विज्ञान फहलात है )। 

तू यह जान कि इन्द्रियों, सन एवं घुछधि, कामरूपी शज्ुके गढ़ 
की ये तीन उ्मौद्धियों हैं, इसपर अधिकार पानेसे लोक-परलोफक 
सभी जीते जाते हे । बह इस प्रकार-- 

इन्द्रियाणि पराण्याहुरिन्द्रियेम्प! पर मनः ) 
सनसस्तु परा बुद्धियों चुद्धे! परतस्तु सः ॥४२॥। 

( बाह्य धपश्चसे ) इन्ट्रियोंको परे ( श्रेष्ठ, अन्तःस्य व खूब्म ) 
कहते हैं, इन्ठ्रियोंसे परे सत है, मनसे परे बुद्धि है और जो 
घुद्धिसे भी परे है बह आत्मा है! 

भाबाधै--दृश्य प्रपक्ष व शरीर इन दोनोंसे इन्द्रियोँ परे हैं, 
अर्थात्‌ इन दोनोसे श्रेष्ठ; अन्तःस्थ व सध्म हैं । इन्ठियोंको वश 
में करनेसे सभी संसार वश किया जा सकता है, जसे बीणा- 
डुन्दुभी आदि धजॉपर अधिकार पानेसे उनसे निकलनेयोग्प 
सभी खरोंपर अधिकार पाया जाता दे ) जब इन्हियों इस जीव 
के शछु दो ज्ञाती दें तो सभी संसार इसका शत्रु ही जाता दे । 
अर्थात्‌ जव इन्द्रियों वेलगाम घोड़ेकी तरह भोगपथमें मतमाने 
रूपसे विच्चस्ने लग जाती हैं, तमी सम्पूर्ण संसार सशख्र इस जीव 
के विरुद्ध खड़ा हो जाता है । इन्द्रियोंसे परे मन दे; इन्द्रियोपर 
अधिकार पानेसे सनपर सी अधिकार पा सकते हैं, जैसे घोड़ेंकी 
पकड़नेसे सवाए भी पकड़ा जात है.। सनले परे बुद्धि है, अर्थात्‌ 
मलरूपी घोड़ेको पकड़नेसे चुद्धिरुपी लवार भी पकड़ा जाता है! 
आर जो चुछिले भी परे है' बद आत्मा है, अर्थात्‌ इन्ठियों, मन 

व बुछ्धि पर अधिकार पानेसे कामरूपी शश्लुको पकड़ सकते हैं 
और फिर आत्म-साक्दात्कास्दाय इसको भस्म फर सकते दें! 


उत्तीयोध्ष्याय श्द्रे 








रूप शब्लुक्री ग्रिरफ़्तारी और आत्मज्ञानद्वारा उसका समूह 
उच्छेद्‌ कद्दा गया, अब इसी विषयको स्पष्ठलया धर्युव करते हैं-- 
एवं बुद्ढे। पर बुदध्वा संस्तम्यात्मानमात्मना । 
जहि श्रु महाबाहों कामरुप दृरासदम ॥१३॥ 

हे महावाहो.! इस प्रकार अपने प्रन-न्द्रियोद्वार अपनी 
बुद्धिको बश॒में करके तथा चुद्धिसे परे जो आत्म है उसको 
साक्षात्कार करके दुजय कामरूपी शुको मार। 

भावार्थ--आशय यह दे' कि इन्द्रियों, मन व बुद्धिको वश 
करनेसे कामरुपी शच्चु दयाया ज्ञा सकता है, मारा महीं ज्ञ सकता। 
केबल आत्मसाक्षात्कारद्धार खरूपस्थ्रिति प्राप्त करके ही यह 
कामरूप शत्रु समूल भस्म किया जा सकता है.। जब यह शिव- 
शस्सु अपना तृतीय क्षानरूपी नेत्न खोले तो एफदम कामरुप 
शत्रु खमूल भस्म हो जाता है।। विचारसे देखा जाय तो सब का- 
पनाओंके मूलमें भेद-टष्टि ही एकमात्र कारणरूपले पाई जाती 
है। काम्य वस्तुको जब अपनेसे भिन्न जाना, तब राग करके उसकी 
प्राप्तिकी इच्छा और हद्वेष फरके निद्धत्तिकी इच्छा खतः ही होती 
है। कामना मरयुद्धिका धर्म है, इस लिये धर्मीको दवानेसे 
धर्स भी दूव तो जाता है, परन्तु ज्वतक भेद-बुद्धि बनी हुई है. 
और काम्य बस्तु अपनेसे भिन्न प्रतीत हो रही है, काम समूलल 
नष्ट नहीं हो सकता । परन्ठु जब ज्ञानद्वारा भेद-डप्रिरूप अज्ञात 
दुग्ध हो आय और अपने आत्मासे भिन्न कोई वस्तु खरूप 
से शेष ही व रहे. तो कास्य वस्ठुके अमावसे कामनाका भी ख- 
रूपसे ही अमाघ हो जाता है। अधिष्ठान-ज्ञानसे अध्यस्त-वरतु 
की आत्यन्तिकी निवृत्ति हो जाती है; जैसे शुक्तिके शानसे श्रम- 


श्च्ड सीदा-द्पेस्‌ 


इसी अका् सस्प्स 











डल्य उप्पकी आल्वस्तिकी सिद्धत्ति होती हे 
कास्य चस्ठु व कासताका ऊथिछ्ात को ऋआत्ना उसके साज्ञास्कार 
ले क्रापरूप शहुका अत्यल्ताभाव सस्मव हैं। 


ड तन्‍्लादिति अोमर्ूणवर्नीतालापनिपत्सु हद्यविद्यार्य दश्गशादेर 












श्वीकृष्णाहुदसंदबाद राम दतीयोफध्यायथ' ) हे ग 
अीमसकुावद्दीवारूपी डपत्तिपदध छाबियानप स्पेगशाद- 


सिप्यक 
में आक्षल्णओनसंचहरूप 
घीलरया ऋध्याय सप्माम छुआ ता हे ॥ 





चुर्तांथ अध्यायका स्पष्ठाकरण ' 


द्विंदीय ऋत्यापके इन्दर्म स्थिचप्रदके छपरा इर्रत करते; हेड 


भगदाचले ऊदा कि “दिए पसार-अऋते सद झूल-प्स्यो 





हुयु हू डमससे 


बह स्थितमह् खतोपा पदाहै ऋर घिंस परनाय८-तत्छस ऋूच सूट-धायी झसत 


है श्घाद सोते हुए हैं. उसे यह झाग रहा है ऋधोद्‌ उसका रख मो 


रहा है (६ ६६६) ॥ तब ऋःट्टनने इछका अर्थ यह समनन्‍द कि सयवाद 





है और ने अपने स्वरुपमें कुछ होता हुआ ही देखता है। बढ्कि इसके 
शरोरादिद्वारा स्वाभाविक चेष्टाएँ इसी प्रकार होती रहती हैं, मैसे किसी 
घढ़ीमें चयबी लगा दी ज्ञाय तो वह नियत समयतक श्रपने-आप टिक-टिक 
करती रहती है। इस प्रकार सब कुछ करता हुआ भी बह कुछ नहीं करता 
और नहीं बधता है । 
परन्तु अजनके इस प्रश्न करनेपर भगवानूने समझा कि यह- इमारे 
आशयको कुछ भी अहर नहीं कर पायाहै। तब नीचे उतरकर उन्होंने उसको 
उपदेश किया कि जैसा तुमचे समा है, स्वरुपसे कर्म-सयागमें हमारा भ्राशयु 
कदापि नहीं है। इस संसारमें दो प्रकारकी निष्ठाएँ मेरे द्वारा पूर्व कथन की, 
गईं हैं, एक 'सांस्यनिष्ट/ दूसरी 'योगनिष्ठा' ( इन दोर्सोके भेद बनानेमें 
भगवानका तात्पर्य नहीं है, किन्तु इसका भेद अ्रध्यारोप करके इन दोसोंके 
अमेदरूप समन्वय हो उनका ता्पर्य है)। परन्तु इन दोनेमिंसे किसी भी 
निष्टार्मे स्थिति पाजेके लिये कर्म-्यागसे काम नहीं चल सकता भौर प्रकृति" 
राज्यमें स्वरूपसे कर्मका त्याग ट्ो भी नहीं सकता। क्योंकि केवल हाथ-पौव 
के हिलन-चक्षनका नास ही कर्म नहीं है, बल्कि भन-बुद्धिमें मो भावरुप: 
रपन्‍्द होता है, ,चह सब कर्म ही है । जब.ऐसा है तो द्वा-पोंव भरादि 
कर्मन्ट्रियोंकी जकड़कर जो सनसे पिषय-चिम्त्न करता रहता है. वह कमे:- 
बागी नहीं होगा, बल्कि वह तो मिथ्याचारी ही कहा जायगा। इस प्रकार 
कर्मकी अनिवार्यता बतलाकर इस मिध्या कर्मझागले उस निः्काम-कर्सके 
झाचरणको भगवानने आदर दिया,- जिसके द्वारा इधर मिथ्याचारित्वके 
दोषसे छूटकर रजोगुणी वेग निवृत्त हो जाता है तथा रजोगुणी वेगसे छुट- 
कार पाकर अन्त;करणकी निर्मज्ता हो जाती है और :उघर ईश्वरकी प्रस- 
जताद्वारा ज्ञानराज्यका अधिकार प्राप्त हो जाता है। यही कर्मका फल था 
३-६ ) । 

इस प्रकार कर्मकी अनिवाबंता कयन करके कर्मकी अनादितों निसपण 

की और चतक्ाया कि बच्माने सश्कि साथ दी कर्रूप यज्ञका निर्माण किया 





श्द्द गीता-दर्पण्‌ 





है, दल लिये ज्वतक सृष्टि विद्यमान है कर्म फैसे छूट सकते हैं? बत्कि कम- 
से-कम मजुप्यपर यहा कर्तन्प है कि यह अपने कर्मरूप यज्ह्वारा संसार 
के सद्बालन करनेदाली शक्ति जो देवता हैं उनको प्रसन्न करे, जिनकी 
प्रसच्चवासे संस्ारकी स्लाईके साथ-लाथ इसको अपनी सी भलाई हो । 
फिर उस यक्षरूप चक्रका वर्णन फिया, जिसके द्वारा चपो व अज्नकी उत्पत्ति 
होती दै और अ्नद्वारा प्रजाको सष्टि होती है। इस प्रकार कर्मले मजा और 
प्रनासे क्सका जो अ्मादि चक्र चला था रहा है उसका वर्णन किया और 
जन इन्दियारामी निषिछ सकामिय्योक्ती निन्दा की, जो निष्काम-कर्मद्वारा 
इईंश्वरके कृपापत्न होकर न ज्ञानराज्यके अधिकारी हुए भौर न जिन्होंने 
शुभ सकास कर्मद्ए्श इस प्रकार ससार-चकनो घुमानेमे ही अपना द्वाथ 
बठाया ( १०-१६ )। 

इस प्चकार अगवान्‌ने वतक्काया कि भ्रक्तिके राज्यमेँ लो किसी तरह कर्म 
से छुटकारा है ही नहीं । परन्तु हाँ, वे दोर पुरुष जिन्होंने मदमाते केसरी 
छिंदके समान देखते-देखते प्रकृषिके पिल्रेको घृरमर करके ज्ानाप्रिसे 
सस्म कर दिया है और अपसे प्रावस्दृत्थरूपसे रूठे गाड़कर परमानन्दसे 
तृष्त दो रहे हें, उनके लिये तो कुछ भी कर्तव्य नहीं । क्योंकि कुछ करके 
भा ल करके उनको कुछ पाना या स्यामता नहीं रहता और कर्ममें प्रदृत्ति 
कुछ पाने था त्यागनेके लिये ही होती है। इस लिये अद्भजैन ! सु उस 
खद्ची स्वतस्त्रताको प्रानेके लिये, जहाँ सब करेव्य इस सिंहके सम्मुख ख्गा- 
लॉफी भाँति पीठ दिखाते होते हैं, सदैव अन्यसक्त मावसे-कर्स कर, क्योंकि 
अनासक्त कर्मद्राद्य दी मनुष्य परसात्माको प्राप्त होता है । इस रीतिसे कर्म 
का पर्मदखान उस आक्तृप्तिमें डी किया और झनासक्त कर्मद्वारा उसकी 
ग्राप्तिका क्रम बतलाबा तथा जनकादिको इसमें इृष्टान्त रूपसे दर्एन किया 

49-१३ )॥ 

30093 उस्ववेत्ता क्षानियोंके लिये किस्रों प्रकार कर्तज्यता-व प्रासष्पता 
न रहते हुए भर ल्ोकसंप्रह्मर्थ कम्ेंमे प्रदत होनेके किये उन्हें परामर्श 
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दिया । उनके कर्म न फरनेसे जिस प्रकार संसारकी हावि झौर उनके छम्ी- 
चस्णसे जिस भकार संसारी जीवीका लाभ होता है, उस हेतु ध फल्का 
पर्णय किया तथा इस पिपयमें स्वयं अपने-भाषको इश्ान्तरूपसे प्रस्तुत 
"किया ( २००२६ )। 

इस रीतिसे वास्तवमें कर्म तो किसी भी अवस्थामें छूटते नहीं हैं, ऐसा 
अर्मकी बकपत्ताका वर्णन करके 'प्रकृतिके कार्य देहादिमं अशाससे भासक्त 
हुआ पुरुष किस प्रकार क्म-्वन्यनर्मे भरा जाता है थोर तस्ववेत्ता पुरुष देहा- 
'दिसे भसंग हुआ किस प्रकार कर्मोंसे निलेप रएता है' सो स्पष्ट फरके बत- 
काया भौर भ्रज्जुनको उपदेश किया कि तू इसी क्लानविष्ठ दित्तसे सुरुमे 
खब कर्मोँका संन्यास करके विगतज्वर हुआ युद्ध कर । फिर कहा कि जो 
पुरुष मेरे इस मतसें श्रद्ध रखते हैं भौरं इसका अभ्यास करते हैं, वे भी 
अर्म-बन्धनसे मुक्त हो जाते हैं । प्रन्सु जो इस मठ्में कि "हमारा धाका 
अकतों ८ अभोक्ता है! अरद्धा मी नहीं रखते बह्कि दोष-ईष्टि रखते हैं, उनका 
तो अधःप्तन ही होता है ( २०-३२ )। तद॒नन्तर इस अध्यायके उप- 
संडारमें अजैनको कष्टा कि जैसा तुमने समस्त है, स्वरूपसे कर्म-लयागर्मे हमारा 
आशब नहीं है, किन्तु उस थोगयुकत कर्ममें हो हमारा ताथ्यय॑ है जिसके द्वारा 
अथारये व शुद्ध सर्वकर्म-संस्पासकी सिद्धि हो जत्ती है; क्योंकि कर्म तो क्या 
ज्ञानी, क्या भज्ञानी किसीसे भी घूटते नहीं हैं । इन्द्रियोका अपने-अपने 
विषयोर्स जो राण-द्वेप है, उसको परसार्थ-पय्मे बट्मार कहा गया झौर 
स्वधमोचरणद्वारा उस राय-द्रेपकों दबाने की आजा दी भई (२३-२१ )। 

तत्पश्चाद भजैनके पूछुनेपर कि यद् पुरुष पारपोंको इच्चा व रखता हुआ 
 क्योंकर पापॉकी ओह चल/श्कारसे रिंचा चला जाताहै? भगवादने बत- 
द्ञाया कि रजोगुशसे उत्पन्न हुआ पह काम दो लीवका शरु दे । अप्निके 
समान भोगोंसे कमी दृछ न होनेषादा यही शानको आच्चादित कर देता 
है जिससे मनुष्यको अपना श्रेयः नहीं सूक पढ़ता ! इन्दियों, मत व बुद्धि 
सके रइनेके स्थान अतकाये गये भौर समक्ाया कि इन्द्ियों, मत व हद्धिको 
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दबानेसे यह कामरूप शत्रु दव जाता है, नष्ट नहीं होता; परन्ठ बुद्धिसे 
परे जो आप्मा है, उसके सादात्कारसे यह समूल दग्ध हो जाताहे (३६-४३) 

इस प्रकार वह अछ्लन जो मोद् करके कर्मसे ग्लानि कर बैठा था, 
इस अध्याय भग़वानने उस्रको फर्मका विचित्र रहस्य समक्ताथा | ठथा 
क्रमेंकी बज़वत्ता, अनिवायंत्रा, अनादिता, सृष्टि व कर्मका परस्पर घनिए्ठ 
सम्बन्ध, ज्ोकसग्रहके निमिक्ष कर्मकी शवश्यकता भ्रौर लोकसम्रह्ठकी 
विधि कथन फरके यद ससझाया कि वास्तवमें भ्कृतिके शुर्योद्धारा हो. सब 
प्रकार कर्सरूप व्यपपरर चल्न रहा है, जीवऊे वास्तविक अआक्रस्व॒रूपमें तो इम 
का कुछ भी स्पर्श नही है।परन्छु सहकार करके जिनका चित्त मोहित हो गया 
है, वे अपने आत्मासे कर्तापनका अहंकार धारण करके सुफ्तमें दो शपने- 
आपको भोवतृव॒वके वन्धन्ममें ढाल छठे हें । तथापि तत्त्व-सादात्कारद्वारा इस 
विपयको ४यो-का त्यों ऐसा समर लेना कि “मेरे बास्तव स्व॒रूपमें कर्मोका 
क्द्पपि कोई लेप नहीं है, में तो प्रकृति व अकृतिजन्य गुण-कर्मोका केवल 
द्रष्ट-साक्षी हैं और पकृतिके गुण-ऊर्म मेरे आत्मस्वरूपके उम्रत्कार व तरज्ेे- 
मात्र हैं, जैसे समुद्र अपनी तरप्रोंसे भीग नहीं जाता, चैले हो कर्ुत्व 
ले कर्म मेरेसे मिक्त कोई वस्तु नहीं हें ओर सेरेम डलका कोई सज्भ नहीं है 
यही भगपानमे सर्वकर्स-सन्‍्यास है । कर्मोको स्वरूपसे छोड़ बैठता कर्म- 
संन्यास नहीं है, यहाँ आकर ही 'सोरय' व “योग? दोनोका यथार्थ समस्वय 
हो जाता है। यद्दी सच्चा व ठोस कर्म-सन्यास करके अस्तम अर््धुनको युद्ध 
करनेके लिये डप्रदेश किया ग्रया ( को० ३० ) ॥ 

इस रीत्तिसे कर्मसे विघूलचित्त अजुनको वास्तव कर्म-त्य/गका स्वरूप 
चोधन करके श्रध्यायकी समाध्ति की गई | झप चतुर्थ अध्यायके आरस्मर्म 
अगवान्‌ उसी अमिन्नरूपसे सगवच्स्वरूप-स्थितिरूप योग्की स्वय चर्चा करते 
हैं, जिसका दूसरे अ्रध्यायके अन्तम भी निरूपण कर चुके हैं ॥ अब उस 
योगकी अनादि प्रन्परा तथा अन््ययताका धर्णान इस अकार करते हैं-- 


अरीपस्मात्मने नम! 
अथ चतुर्थोधध्यायः 
श्रीमगवाज॒वाच 
इस पिवेखते योग ओक्तवानहसन्ययस्‌ । 
विवस्थान्मनवे प्राह मनुरिच्वाकवेब्जवीत्‌ ॥ १॥ 
श्रीभ्णवान्‌ वोले--इस अब्यय योगको मैंने (स्ष्टिके आदिम) 
स्यके प्रति कहा था, सू्ेने ( अपने पुत्र ) मज्ुको और मन्ुने 
( अपने पुत्र ) इच्चाकुके प्रति कहा । 
भावार्थ--इमं अब्यय॑ योगम, ( यह अविनाशी योग ) यहाँ 
“इमसे” (यह) शब्द्से यह संकेत किया गया कि. जो अभी पहले 
कहा ज्ञा चुका है, वह योग । अर्थात्‌ जिस योगका दूसरे 
अध्यायमें निरूपण हो छुका है और तीसरे अध्यायके अन्त भी 
अपनेमें सर्व-कर्म-संन्‍्यास' रूपले जिसका बोधन किया गया 
है, बह्दी यह योग | अव्यय' शब्द इस योगकी पुरातन परम्परा 
का बोधन करता है'। 'योग' शब्दका अर्थ यहाँ निष्काम-जिन्नासु 
का 'कर्दत्व' थ 'कर्त॑व्य' घुद्धि धासकर केवल कर्म फल-त्यागरूप 
“योग! नहीं और बह अविनाशी भी पहीं है । किन्तु अन्तःकरण 
की शुद्धिमात्र ही उसका फल होनेसे डसका नाश है, क्‍योंकि 
फलबाली बस्तु अबिनाशी नहीं हो सकती। किन्तु जहाँ तत्व- 
साज्षात्कारद्वारा 'सांख्य' व 'योग' दोनोंका समन्वय दोकर अर्थात्‌ 
कर्मत्याण व फलत्याग दोनोंकी एकता दोकर जीवका अपने' 
परमात्मखरूपमें योग (अभेद) दो जाता है, वद्दी यह योग' है| । 
इस योगका कदपपि नाश नहीं होता, इख लिये यही अविनाशी 
योग है । क्‍योंकि जीवका बह्मसे परमार्थले भेद नहीं होता दै। 
केबल अज्ञानकी उपाधिके कारण सोफाथिक भेदकी फल्पना 
: होती है| ज्लानद्वारा उपाधिके बाधित हो जॉनेपर नित्य-निरन्तर 
अचल योगकी ही सिद्धि दो जांती दे। मैंने सर्यके प्रति कहा 
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था' इस्रका तात्पयै यह है! कि में भी इस योगका धकर करने- 
बाला था, सचनेवाला नहीं, इस लिये यह योग” अनादि है| इस 
प्रकार इस योगको अज़ व अव्ययरूपले वर्णन किया यया । 
एज परम्पराप्राप्तमिमं राजपयो बिंदु । 
से कालेनेह महता योगों नष्टः परन्वप ॥! २ ॥ 
इस प्रकार परम्परासे प्राप्त करते हुए इस (योग) को राज- 
षिंयोंने,जाना ! है परन्तप ! दही योग वहुत कालसे (इस लोकमें) 
न हो शया था ! 
नष्ट होनेका भाव नाश हो जाना नहीं है, किन्तु देव जाना, 
छुप जाना दी इसका तात्पर्य है। 
स्‌ एवायं मया तेड्च योग। प्रोक्तः पुरातनः । 
भक्तोष्से मे सखा चेति रहस्य॑ झेतदुत्तमम ॥ ३३ 
ब्रद्दी यह पुरातन थोग आज मैंने तेरे घति कथन किया दै। 
क्योंकि तू मेरा भक्त और सखा डै, इसलिये यह उत्तम रहस्य 
घ्रकद किया गया ! 
इसपर अज्जुन शक्भायुक्त दोकर वोला-- 
अज्जुन उबाच 
अपरं भवतो जन्प्र परं जन्म विवस्वत: 
कथमेतद्रिजानीयां त्वमादौ म्ोक्ततानिति || ४ | 
अज्जुन बोला--आपका जन्म तो अभी (बसुदेवके झहमें) हुआ 
हैः और ख्येका जन्म सृष्टिके आविसयमें हुआ था | तव स्टष्टिके 
आदियें आपने (इस योगको) कथन किया था, यह मैं केसे जाने ? 
श्रीमगवानुवा् 
चहूनि से व्यतीतानि जन्प्रानि तद चाझुन । 
तान्यई वेद सवोशि न स्तव॑ चेत्थ परन्तप ॥। ४॥) 


चतु॒र्थोउच्याय शछ१्‌ 











अ्रीभगधान्‌ बोले--हे अजुन ! मेरे और तेरे बहुत-से जन्म 
व्यतीत हो चुके हैं। हे परन्‍्तप ! उन सब (जन्मों) फो मैं ज्ञानवा 
हैं, परन्तु तू नहीं जानता । हि 
भावाथ--अजजैन ! तेटी क्ञानशक्ति पुरय-पापादिके संस्कारों 
से आउचछादित है, इसलिये तू अपने उन व्यतीत जन्मोंको नहीं 
जानता | परल्तु में नित्य-शुद्धू-चुछ-मुक्तखभाव हैं, इसलिये मेरी 
ज्ञानशक्ति श्रावस्णुयहित होनेसे में उन सब जन्मोंको जानता हूँ । 
जब आप सर्व, ईश्वर, नित्य व शुद्धसरूप हैं, तब पुरुय- 
पायके संस्कारों बिना आपका जन्म कैसे होता है ? ऐसी शह्कुए 
उपस्थित होतेपर भगवान कहते हैं-- 
, अजोडपि सन्नव्ययात्मा भूतानामीधरोअपि सन्‌ । 
प्रकृति खामधिष्ठाय सम्भवाम्पात्ममायया ॥ ६ || 
मैं अज-अषिनाशी आत्मा दोते हुए भी और सब भूवोंका 
ईं»बर होते हुए भी अपनी प्रक्ृतिको वशर्मे करके अपनी माया- 
रूप लीलासे प्रकट द्वोता हैं । 
भावार्थ--अन्‍्य प्राणियोंका जन्म अपने पुरय-पापरुप संस्कारों 
सेप्रकृतिके अधीन वस्वश होता है। परन्तु मेरा जन्म अपने फिसी 
पुरय-पापादि संस्कारोंसे प्रकृतिके अधीन नहों होता, किन्तु मैं 
तो प्रकतिको अपने अधीन करके जन्म धारण करता हैं | तथा 
. मेरा जन्म मायामात्र लीलारूप है, वास्तविक नहीं। क्योंकि अल्य 
प्राणियोंकी माँति मेरे जन्सका फल खुख-डु/खादि-भोग नहीं है 
पैसा आप किस समय जन्म धारण करते हैं ? 
यदा यदा हि धर्मस्प स्लानिर्मवति भारत । 
अश्युत्यानमर्मस्प तदात्मानं सजाम्यहम्‌ ॥७॥ 
हे. भाप्त ! जब-जब धर्मकी दानि और अधर्मकी वृद्धि दोती 
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छै, तब-तब ही मैं अपने स्वरुपको ग्रकट करता हैँ ! 
आपके जन्मका प्रयोजन क्या होता है ? 
परित्राणाय साधूनों विनाशाय च॒ दुष्कृताम । 
घर्मसस्थापनाथोय सम्भवासि युगे थुगे ॥ ८।ा 
साधु पुरुषोंका उदार, दुष्टोंकर नाश तथा धर्म-स्थापता करने 
के लिये मैं शुुमन्युगर्मे भकट होता हैं । 
भावार्थ--खाघु पुरुषोंके पुएय और दुष्टोंके पाप ही इकट्टे 
भूतिमान दोकर मेरे शरीरकी रखना करते हैं। और सत्पुरुषों 
का उद्धार, दुशोंका चाश तथा थर्मन्‍स्थापना ही इस शरीण्की 
रचनाका प्रयोजन होता है । इससे भिन्न इस शरीर-रचमार्म 
भेश अपना न कोई हेतु है और तल फल ही है । 
अध अपने जन्म-कर्मोकी दिव्यताका निरूपण करते हैँ-- 
जन्म कर्म च में दिव्यमेव यो बेति तत्तः । 
2 जे ननति 56 
त्यक्ला देह पुनजन्म नेति मामेति सोड्छुन ॥ 8 ॥ 
(इस धकार ] हे अर्जुन । मेरे जन्म व कम दिव्य हैं, ऐसा 
जो पुरुष तच्चले जावता है, वह शरीर त्यागकर फिर जन्म नहीं 
सेना, किन्तु मुझे ही घास हो जाता है ! 
भावार्थ--मैं सर्वसाक्षी, नित्य अजन्मा च अकर्मा मायामात्र 
जन्‍्मता-सा दीखता हुआ भी बास्तवमैं नहीं जन्मता | तथा कर्म 
करता-सा प्रतीत दोता हुआ भी कुछ नहीं कश्ता और कर्म 
डोलेन्से दीखते हुए भी मेरेमें कुछ सहों बचते। अर्थात्‌ थे जन्म व 
कर्म मुझ सर्वस्शक्षीके आश्रय सायाराज्यमें ख्नबत्‌ अतीत होते 
हुए भी झ्ुस्में उत्त जन्म-कर्मांदिका कोई लेप नहीं है, यही मेरे 
जल्म-कर्सक्ी दिव्यता है । ऐसा जो सुस्त सर्वात्मा और अपने 
आत्माको तत्त्व्ले अभिन्नरूष जानता है'। अर्थात्‌ जिसने तत््वसे 
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यह साक्षात्‌ श्रपरोक्ष कर लिया है कि 'जिस प्रकार आकाशके 
आश्रय आऔँधी, वर्षा थ तायादि प्रकट होते हुए भी आकाश्॒को 
रक्षकमात्भी रुपश्नी नहीं करते, इसी प्रकार अस्ति-भाति-पियरूप 
आत्माके आश्रय सम्पूर्ण जन्म-्कर्मादे आमासमात्र प्रतीत द्वोते 
हुए. भी श्रत्माकों स्पर्श नहीं करते, देदादिसे अंग सो आत्मा 
में ही हैं ।' बद् पुरुष जीता हुआ ही मुक्त दे और वद शरीर 
स्पागकर फिर जन्म नहीं लेता, किम्तु सुझे दी प्राप्त हो जाता दै। 
ऐसा आपको जानकर फोई मुक्त हुआ भी है ! 
बीतरागभयक्रीधा मस्यया सामुपाशिता। । 
बहवो ज्ञानतपसा पूता मद्भावमागता। ॥ १९ ॥ 
जिनके राग, भय घ रोध निवृत्त हो गये हैं. और जो मत्प- 
रायण व मदाश्रित हुए हैं, ऐसे शवरूपी तफले पवित्र हुए बहुत- 
से पुरुष मेरे खरूपको प्राप्त दो गये हैं! 
भावार्थ--इस प्रकार राग, भय व ऋोधसे छूटे हुए वहुत-ले 
पुरुष शानरूप तपसे पवित्र हुए मेरे खरूपको प्राप्त होगये हैं। 
पाससे भिन्न अन्य कोई तप इस जीवको ऐसा पवित्र नहीं कर 
सकता, जिसके द्वारा ' यद जीव अपने आत्मलखरूपमें योग माप 
कर सके। केवल यह शान दी इसको पवित्न फरके अपने अआत्म- 
स्वरुपले अभेद्‌ करा सकता दै कि में देहादिले असंग नित्य- 
शुर्ू-बुर-मुक्तस्वरूप हूँ।' तथा इस शानके अधिकारी वे ही. होंगेजी 
शाग, भय ब क्रौधादिसे सुक्त होकर केवल भ्गवत्यरायण हुए होंगे। 
इस अकार सानरूप तपसे तो वहुत-ले मेंरे स्परूपको शाप्त 
हुए दी हैं, परन्तु अन्य भी-- 
मे यथा मां प्रपधस्ते तांस्तवैव मजाम्पइस । 
मप्त चर्त्माखुवर्तस्ते मलुष्याः पार्य सर्वशः ॥११॥ 
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जो जिस भावसे मुझे भजते हैं, में भी उनको घेसे ही सजता 
हैं, इस भकार) है पाथ! सब प्रकार मह्ुप्य मेरे मागके अनुसार 
ही चतेते हैः । (आर्थात्‌ मुझ सत्तास्वरूपके आश्रय ही उनका सब 
व्यवद्यार सिद्ध होता है) | 

भावार्थ--आशय यह कि मैं सामान्य चेतन और सर्वेसाक्षी 
स्वय नीरूप होते हुए भी जेंसी-मेसी जीवॉकी भावरूप उपाधिको 
पाता हैं उनके लिये बेसा &ी बन जाता हैँ। जैसे वायु तथा अश्नि 
अपना फोई आकार न रखते हुए भी, जेंसी-जेली लम्बी, चीढ़ी, 
झेढ़ी, सीधी डपाधिरूप काए अथवा स्थानके साथ मिलते हैं, 
आप वैसवैसा डी आकार धारण कर खेले हैं । वाडुर्यशषैक्रो 
आुबस भविष्ठो रूपे रूप प्रतिरूषो व्भूत' ( कठ० उप० )। इसी 
प्रकार रावणादिके वैरभावसे भजनेपर में डनके लिये शह्लरुप, 
दशरथ तथा वसुद्रेयके पुञत्रभावसे भजनेपर उनके लिये पुच्ररूप, 
अज्जुन और सुठमाके मित्रमाबसे मजनेपर सखारूप, फामनियोकि 
लिये फामरूप, सकामियोंके जिये इच्छित वस्तुरूप, निप्का- 
मियोंके लिये शांतिरूप और अभेदभावसे भजनेवालोंके लिये 
आत्मरूप धारण कर लेता हैं । इसी प्रकार यह संसार अपना 
कोई रूप न रखता छुआ भी डुष्टोंके लिये कलियुगरूप, सत्त्व- 
श॒णीके लिये सत्युगरूप, कामियोंफे लिये भोगरूष, बेराग्यवानोंके 
लिये झश्निके समान तपरूप और ज्ञानवानोंके लिये आननन्‍्दरूप 
सिद्ध होता है। यद्यपि इस संसारका अपना कोई रूप नहों 
डै, तथापि उनकी अपनी-अपनी मिन्न-मिन्न दृष्टियोके अछुसार 
में ही उत-डचको स्लेसाररूपमें बैसा-वैसा प्रतीत होते लगता हैँ) 
इस प्रकार सब भाणी सेरे ही मार्सका अलुसस्ण कस्ते हैं, 
अर्थात्‌ खब प्राणियोंकी खब गतियों में ही हैँ। सव घराणियोंकी 

- खब गतियाँ एकमात्र खुखके लिये ही होती हैं, सो झुक खुस्त- 
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खरूपको जो जिस भावसे भजते हैं, में भी उनके लिये वैसा 
ही रूप धारण कर लेत! हूँ । ! 
इसी नियमके अनुसार-- 
काइस्न्तः कर्मणां सिद्धि यजन्त इह देवता: । 
त्तिम्ं हि मातुपे लोके सिद्धिंबति कर्मजा ॥१२॥ 
इस लोकमें कर्मोके फलको चाहते हुए जो वेवताओंफो 
पूजते हैं, मानुप लोकमें (मेरे द्वारा) उनके कर्मोसे उत्पन्न हुई 
फल-सिद्धि शीघ्र ही होती है । 
भावार्थ--जो सकाप्ती फलाशा धारकर देवताओंका भजन 
करते हैं, उनकी भावनाके अनुसार डस-डस देवताके रूपमें में 
सर्वात्मा ही उनका पूज्य इप्देवरूप धारण फरताहूँ। तथा 
उनकी इष्ट बस्तुफ़े रूपमें भी मैं ही उन्तके सस्मुख उपस्थित होता 
हूँ, जेसे खबर ही कटफ-कुएडलादिके रूपमें प्रकट होता है । 
चातुर्वैणर्य मया सृष्ट॑ गरुणकर्मतरिभागशः । 
तस्य कतौरमपि मां विद्वयकर्तीर्मन्ययम््‌ ॥ १३॥ 
[तथा] गुण व कर्मके भेदसे चत॒वेण (त्राह्षण, क्षत्री/ 
चैश्य व शहद ) मेरे द्वारा ही रे गये हैं, मुझ अधिताशी अकर्ता 
को ही तू उनकर भी कर्ता जान । ; 
भावार्थ--वास्तवमें तो में अविनाशी य अकर्ता हैं, कर्ता 
बननेसे में अविनाशी नहों रद्द सकता, फ्योंकि जिसमें कर्तापन 
का विकार हैः वह अविनाशी कैसे रद्द सकता है! परन्तु 
चस्तुतः अकर्ता होते हुए भी केवल मेरी सत्ता-स्फ़ूतिद्वाराडी 
यह सब रचना प्रकृतिराज्यमें होती दै, अतः सुझमें कर्तापनका 
आरोप होता है। जैसे आकाश खयं कुछ न करता हुआ भी 
कैवल उसकी सत्ताके आश्रय उसमें अखिल ब्रह्माएडकी रुचना 
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डोती दै। इसी मरकार परकतिराज्यमें गुण द कर्मके च्िसागसे 
चारों बर्णोकी रचा यरेटी सचा-स्फ्रृतिक्ाया दी सिद्ध होती ह्दे। 
इस प्रकार सब कुछ मेरे द्वारा लिद होते हुए भी तत्तसे-- 
न माँ कर्माणि लिम्पन्ति न में कर्मफुले स्पृद्ठा ! 
इति माँ योडमिजानाति कममिन से वध्यते ॥१9॥ 
न सुमको करे लेपायमान करते हैं और स मेरी कर्मफलमें 
आसक्ति दी है, ऐसा जो सुझको जानता है. बद भी कर्मोसे वन्धा- 
यप्तान नहीं होता | 
श्ावार्थ--जसे आकाशके अख्यय आकाशमें सभी सचनाएँ: 
होती हैं, परन्तु आकाशकों उन सवका कोई लेप नहीं होता । 
इसी घ्रकार सत्र कर्ता, के व करण सुभ सर्वसाज्ञी सर्वात्माकी 
विद्यमावतामें भरें आश्रय सिद्ध होते हुए भी वे खुककी लेपाय- 
मान महीं करते | ऐसा जी मुक्त सर्वात्माकों आत्मरूपसे अपरोक्त 
जआजता है कि वही में हैं चुद कर्मोसे चन्धायमात नहीं होता । 
एवं तात्या हे कर्म पूर्चरपि सुसुछुभिः । 
कुरु क्ेय तस्मात्य पूंवेंः पूवेतर कृत्य ॥$ शी 
इस अकार ज्ञाबकर (कि मुझ सर्वात्माक्ो किसी प्रकार कर्स 
का लेप नहीं दे तथा ऐसा मुझे यथार्थ आवरेयाला भी केले 
नहीं बेंजता ) पहले समुलओॉडारा भी ( सुझे इस मककार जानने 
के लिये ) कस किया गया है । इस लिये ( दे अर्जुन ! ) व भी 
पग्स्पशाले किये हुए ऋर्सको दी कए। (स्सस्ख रहे कि डपासना 
ब तत्व-चिन्तनादि भी अधिकारीके लिये कर्म ही हैं. कर्मेीवता 
नहीं पू० ११३-१२१ देखिये )। 
इस घकार मगधानज़े अपने ठिव्य जल्म च॒ कर्मोका बीक्षन 
किया और डत्तको यथार्थक्ूपसे जावतेका फल भी बणेत किया । 
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अब कर्म-झअफर्मका ख़रूप कथन करनेकी प्रतिशा करते हैं:-- 
कि कम क्रिमकर्मेति ऋवयो्प्यत्र मोहिताः । 
तत्ते कम प्रवक्ष्यामि यज्ज्ञाल्या मोक््यसेज्शुभात्‌ ॥ १६॥ 
[ वास्तव ] करे क्‍या है ओर अकर्स क्‍या है! इस विपय 
में चुद्धिमान्‌ पुरुष भी मोहित हो जाते हैं.। इसलिये में उस कर्म' 
का तस् तेरे प्रति कहता हैँ, जिसको जानकर सू अ्रशुभरूप 
संसारसे छूट जायगा । 
कर्मणों दवपि बोहव्य वोद्धन्यं व विकर्मणः । 
अकर्मणश्र वोद्धव्यं गहना कमंणों गतिः ॥१७॥ 
'कर्स' का खरूप भी जानना चाहिये और 'विकर्स' (निषिद्ध 
करभे) का खरूप सी जानना चाहिये तथा “अकर्स' ( कर्मशज्यता ) 
फा रूप भी ज्ञानता चाहिये, क्योंकि कर्मकी थति गहन है। 
इस प्रकार कर्म-क्रकर्मादिका स्वरूप कथन करनेकी प्रतिक्षा 
फरर्फे अब उनका स्वरूप निरूपण करते हैं-- 
जि, 2० # 8 
कर्मश्यकर्म यः पश्येदकर्मशि च कर्म यः । 
स बुद्धिमान्मनुष्येपु स युक्तः कृत्हकर्मकृत्‌ ॥१८॥ 
जो पुरुष कर्समें अकर्स देखता है तथा अक्षेमें कर्म 
देखता दै, वह मूलप्योम छुद्धिमान्‌ है, चंह युक्त दे और वही सब 
कुछ कर चुका दें कद 
थ्र--'श्रस्मेवेदं सर्व! ( यह सब दृश्यमाव गपश आत्मा 
ह्दी है) इस ज्ञानकी पर लक करके जिसका परिच्छिन्न- 
अहंकार दुग्ध दो गया है और देहेन्द्रियमनवुद्धिसे अहंभाव छूट 
कर जो अपने साक्षीखरूप आत्मामें दी अहंरूपले स्थित हो गया 
दे, बद्द पुरुष सम्पूरों द्रव्य; गुण व कर्मरूप संसारको आत्मरूप 
ही देखता है और अपने आत्योले मिन्न इचकी अपनी कोई संत्ता 
७ 
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नहीं ऐखता, जेसे फटक-करडतलादि अतेक आभृपणोम सर्राफकी 
खुबर्ग[-टण्टि अपरोक्ष होती है। ऐेस पुरुषक्रे देट्ेन्द्रियमतचुद्धबादि- 
डारा सब चेष्टाएँ स्वाभाविक प्रकट होती हुई सी. बह आकाएश- 
बत्‌ बेहेन्ट्रियादिके व्यापारोंका अपने आत्मस्थरूपमें कोई लेप 
नहीं देखता ओर स्वप्तवत््‌ छुछ पनता हुआ नहीं जानता | यही 
'कर्स' में 'अकर्म ( आत्म ) दर्शन है । इसके विपरीत जो पुरुष 
डेहाभिमानर्सयुक्त रहते हुए शारीरिक बाद्य चेशओंको तो स्याग 
चेठा है, परन्तु मतले विपयोका चिन्तन कर रहा है और इस 
म्पश्षमं उसकी सद्गुद्धि भी विद्यमान द्वे. चह पुरुण न करता 
हुआ भी सव कुछ कर रहा है और चस्तुत कर्म-वन्धनमे है 
क्योंकि वह वासना व भावनासंयुक्त है, यददी 'अकर्से! (कर्मे- 
त्याग ) में भी कर्स-उर्शन है'। ऐसा जो तत्त्वले जानता है चही 
बुद्धिमान, ढै, वह्दी अपने आत्मामें योगयुक्त है! और उसीने सब 
कुछ कर जियए है, अर्थात्‌ ऐसा तत्त्ववेत्ता रृतकत्य है और इस 
के लिये कुछ करंव्य नहीं रहता । 

अध डसी योगीका स्वरूप, जो कर्समे अकर्सेदर्शी है, पॉच 
श्छोकॉर्म नीचे बर्णुन करते दें-- 

अस्य सर्वे समारम्भाः कामसंकल्पवर्जिताः | 
ज्ञानाप्रिदग्धकप्रोएं तमाहु पणिडिव बुधाई ॥१६॥ 

जिसके सभी कर्स कामना और संकल्पसे रहित हैं तथा 
जिसने ज्ञाचाझिखे सभी कर्मोको सस्स कर दिया है; उसको 
चुड्धिमान्‌ घुरुष 'परिडत कहते हैं: ! 

भावाथ--कर्मम प्रवुत्तिके हेतु काम (इच्छा) च संकल्प दी 
हैं. और काम व संकल्पका सूल पारिचिछुन्-अहंकार कहै। अक्वान 
के श्रमाचसे पुरुष जव अपने-आपको अपने वास्तविक आत्मस्थ- 
रूपसे भिन्न कुछ कल्पना करता है, तभी कास उत्पन्न दोता दै 
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और किर कामसे संकल्प वनता है'। परन्तु जब ज्लानाप्मि प्रज्ज्य- 
'लित दोकर अज्ञानको भस्म कर दैती है आर सर्व में ही हैं! इस 

शानकी प्रोढ्तासे 'अहन्ता' का आसन परिच्छिन्न-अहंकारसे 
उखड़कर सर्वसाक्षी अपने आत्मामें जम जात! है, तव बह सम्पूर्ण 
कारणु-कार्यकी एकमात्र सत्ता अपने आत्माको ही देखता है 
आर तब आज्ञान करके प्रतीयमान अहंकाररूप कर्ता, काम व 
संकल्परूप निमित्त तथा कर्सरूप कप्लै-ये सभी निपुटीरूप 
ख्हुला शिथिल हो जाती है'। फिर तो क्या कर्ता, क्या निमित्त 
ओर क्या कमे--सभीकी अधिष्ठानरूप सचा बह अपने आत्माको 

ही देखता है'। और ये सभी कर्ता व कर्मादे अपने खरूपकी 

आभासमात्र तरंगें ही भात दोने लगती हैं तथा काम व संकल्प 
भुने हुए वीजफे समान रह जाते हैं। इस प्रकार जिसके कमे 
शानासिसे भस्म होकर फाम-संकल्पवर्जित हो रहे हैं, उसीको 
शानीजन परिडत कहते हैं ( पू० २१४-२१६ )। 

त्यक्ल्ा कर्मफलासहू नित्यक्प्ों निराभयः । 
कर्मण्यमिप्रवृत्तोडपि नैव किंचित्करोति सः ॥२०॥ 
[ऐसा] निद्यतस्त थ निराश्रयी (योगी) कर्ममें कर्दत्वामिमान 

आर फलकी आसक्तिको त्यागकर कर्ममें भमली भाँति प्रचृत्त 

छुआ भी कुछ भी नहीं करता है'। 

भावार्थ--अपने पसमानन्द्खरूपमेँ जो नित्य तृत्त दे, तत्त्य- 

साक्षात्काय्द्वाय देहादिके संगसे जो असंग है, 'मैं कर्ता हैं! ऐसे 

कर्दृत्थासिमानसे जो विमुक्त हैं; जिसने फर्म-फलको त्याग दिया 
है तथा जो उमय ज्ञोकके इष्टफलके साधनरूप आश्रयसे भी रद्वित 

है, ऐसा योगी देहेन्द्रियमनबुद्धिद्वाय कर्मर्ति भली भाँति प्रदत्त 

डुआ भी कुछ भी नहीं करता दे । जैसे खप्से जागा हुआ पुरुष 

सप्नव्यवद्दारोंका अपनेमें कोई लेप नहीं देखता, इसी प्रकार वह ' 
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वच्चारूढ छुआ कर्समें अकर्सदर्शों दोवा दें ( प्‌० सदृच )! 
नियशीरपृतचित्तात्मा. लक्तसत्रेपरिग्रहः 


शारीरं केबल कम इनैन्नाप्नोति क्रिल्वियम्‌ ॥*३१॥| 


[वा बहू छुटप लिखने ] चित व शरीरको जीत लिया है 
तथा सम्पूर्ण भोगसामप्रीको व्याम द्विया है, एसा निराशी पुरुष 


केबल शारीरिक कमे क्षस्ता हुआ पापकतों प्राप्त बह होता होता है । 
भावार्थ-उपर्युक बिंचाराउुसार चित्त व शरीरले कईभाव 
तिन्नत्त होकर अपने स्ज्नीखरूप आत्मामें 'अ्ईसूप से स्थित हता। 
यहीं चित्त व शरीरका सोलहन्‍-आे डीकञ-डीक जीतना दे । पदार्थों 
में सद्ृद्धि करके ही आश्ाका यवेश होता है. परन्तु सर्वाधिष्ठान 
अपने झआत्मस्यरूपमें स्थिति पा जानेके कास्य आशाछक्े वि८य सब 
पदार्थ साक्षात्‌ सम्बत्‌ प्रतीव होठे हैं. तघा जब पदार्धोक्री ऋपनी 
कोई सच्चा ही नहों रही तच आशाको ठोर कहाँ ? इस प्रकार यह 
घोगी खामाविक ही निराशी' हे | जिसके सस्वन्धर्त सखुखमत्व रुपए 
भी थे घिप्य झुसदूप भाव होते थे ऐसा सुखूखरूप अपना आत्मा 
सचक्त प्रत्त छो जानेके कारण सब परिह्रहरूप भोग-लामशीफा खत 








संसारमें नहीं आता | शारीरं केबल कसे का अर्थ शरीरनिर्याह- 
माद कर्स नहीं है। यदि ऐला ऊर्य किया जाय तो 'चस्प सर्वे समा- 


रम्भा एलो० ३६) ठथा ऋर्सेएयारि पि'(उलो० *णे कपणए 
केइन वचनोंसे इसकी सह्ञति नहीं तगती और न ऐसा विधिसे 
चल्धायमान पुट्च कि उलको शरीरविविट्माज ही कर्म कर्ता 

कर्ेब्य है कर्समें अकर्मदर्शों ही हो सकता है। किन्तु आशय यह 
है कि केचल शरीर इन्द्रिय भत्त ठया दुद्धवादिद्वारा किसी कर्तच्य 
का बिता स्वासादक सच फेस करता हुआ ही, उच ऋमोक साथ 
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अहंकारका सम्बन्ध न होनेके कारण, वद उनके पुण्य-पापरूप 
बन्धनम नहीं आत्ता। क्योंकि वन्‍्धन व पापादिका भूल अहंकार 
हो द्वोता है, सो शानाप्निद्वारा भस्म हो चुका, अब शरीरादि इजिन 
के सम्मान अपनी प्रारव्धरूपी सड़कपर चल रहे हैं। यही 'शारीरं 
केवल कर्म” का भावार्थ है । स्मरण रहे कि 'शारीर शब्द यहाँ 
केबल स्थूल शरीरका ही बाचक नहीं है, किन्ठु स्थूल-सूद्म दोनों 
का ही घाचक है। क्‍योंकि सूद्म शरीरके संयोग बिना केवल 
स्थूल शरीरमें कर्सका आसस्मव है।। तथा 'किल्विय शब्द भी 
चुयय-पाप दोनोंका दी बाचक है, क्योंकि पुरुय भी पन्‍्थनका 
देठ द्ोनेसे किल्विपरुप दी द्वै ( ० २१६२१८)॥। 

यह्च्छालाभसंतु्ो इन्द्ातीतो विमत्सरः। 

समः सिद्धावसिद्ध च कृत्थापि न निवध्यते ॥२२॥ 

[ तथा बह पुरुष ] अपने-आप जो कुछ आ प्राप्त हो डसरमें 
डी सन्‍्तुष्ट रहनेवाला, (हषे-शोकादि) दन्द्रोंल अतीत, मत्सरता- 
रहित तथा सिद्धि व्‌ असिद्धिमें समचित्त कर्मोंको करके भी 
बन्धनर्म नहीं आता दै। श् 

भावार्थ--शरीर-इन्द्रियादि भोगसाधन, भोग्यरूप सामभी 
और इनके सम्बन्धसे अमुकूल-प्रतिकूलशानद्वार हर्ष-शोकादि 
अन्तःकरणकी तुक्षि--ये सब डस समयतक ही अपना प्रभाव 
रखते हैं. और जीचको अपने वन्धर्में लाते हैं, अबतक शरीरादियमें 
अज्ानकल्पित 'अहंबुद्धि वनी रहती है। परन्तु जब इस अह- 
चुद्धि! का नाता यहाँसे टूटकर अपने सच्चे आत्मखरूपमें जा मिला, 
तब इच्छाके विषय पदार्थोकी सत्ताके अमाच-दर्शनले बह योगी 
खाभाविक 'यदच्छालामसंतुष्ट' होता है. तथा हन्द्रोंकी कोई 
सत्ता न देखता हुआ स्वतः 'दवन्द्रातीत' है। और वह सब मेरा ही 
अमत्कार डे इस दृष्टिसे मत्सरताशल्य दे, क्रषोंकि मत्सरताका 
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छेतु भेद ही हुआ करती है'। इस प्रकार अहकर्दृत्वभाव न 
रहनेसे सिद्धि व असिद्धिमें समता स्वाभाविक शआंजादी हे! 
शानाशिके प्रभावले शरीरादि भोक्ता, भोग्य सामग्री तथा खुख- 
डु/खादि फलमेंसे सत्यतारूपी रस दग्घ हो जानेके कारण ये सब 
उसके स्वरूपमें आभासमात्र रह जाते हैं, बह अपने स्व॒रूपमें इन 
का कोई स्पर्श नहीं देखता और वास्तवर्मे अपने आत्मस्परूपमें इन 
करके कुछ बनता हुआ नहीं पप्ता। उस रीतिसे बहू आभासमात्र 
क्रिया करता हुआ भी कुछ नहों करता और नहीं बेंधता, चाहे 
अन्य अछानियोंफी दणफ/मिं वह कर्तासा और भोक्ता-सा प्रतीत 
द्वोता भी हो, परच्तु चस्तुतः वह फर्समें अकर्मदर्शी ही हि (पु० २१८) 
गतसद्गस्य मुक्तस्य ज्ञानावस्थितचेतलः । 
यज्ञायाचरतः कम समग्र प्रवित्वीयते ॥२३॥ 
[इस प्रकार ] सर्वेसम्बन्धशज्य, शानमें स्थितच्ित्तवाल्े मुक्त 
पुरुषके सम्पूर्ण कर्स यक्षार्थ आल्यस्ण करते छुएं नए दो जाते हैं। 
अर्थात्‌ उसके, सम्पूण फर्स' यज्षझुप हो जाते हैं, यश नाम 
व्यापक विप्णुका है ६ 
भवार्थ--ज़िस प्रकार एक तरह्का तो अन्य तरडसे सम्बन्ध 
सम्भव है, परन्तु जलके साथ जलरूव ही होनैसे किसी भी तरह्ञ का 
सम्बन्ध सम्भव नहीं | इसी प्रकार अपने सर्वोत्मखरूपमें स्थित 
हो आनेके कारण वद्द ज्ञानावस्थित पुरुष स्वाभाविक ही सब सक्ों 
से मुत्त है'। ऐसा पुरुष 'मैं कतो हैं' और 'सुझे कुछ कतेव्य है” 
इस भाषसे छूटा हुआ स्वाभाविक ही जिन क्मोर्तते भ्रद्भत्त होता 
है, वे सभी यज्ञरूप अर्थात्‌ घह्मरूप ही होते हैं ( प्रू० २१६ ) । 
डन आत्मस्वरूपस्थ थोगियोंद्यरा अपनी-अपती पूर्घ प्रकृति 
के अलुसार स्वाभाविक जो भिन्न-भिन्न चेडाएँ: यप्लरूप होती हैं, 
हब उनकःए वर्णन करते हैं-- 
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ब्रह्मापंणं अ्ह्न हवि्रद्यमों अल्ृणा हुतम्‌ । 
ब्रह्नेद तेन गन्त॒व्यं ब्रह्मकर्मसमाधिना ॥२४॥ 

अर्पण (अर्थात्‌ खुदादि) ब्रह्म दै, इृवि (अर्थात्‌ इवनयोग्य 
हुब्य ) भी ब्रह्म है और प्रह्मरप अप्निमें अह्मरप कर्ताद्वार जो 
हथनरुप क्रिया है वह भी जह्म है। इस प्रकार ऋरह्म-क्रमे-समाधि- 
चाहे पुरुषद्वार जो अरव्य वस्तु है वद भी प्रह्म ही है। 

भावाथे--आशय यह है कि कर्मग्रदृत्तिमें छः कारक होते 
हैं, बे इस भ्रकाए-- ५ 

(१) क्रियाका 'कर्ता, (२) जिसपर क्रियारूप व्यवहार हो, 
बह 'कर्म', (३) मिस साधनद्वारा क्रिया हो, वह 'करण', (४) जिस 
के लिये क्रिया की जाय, वह सम्प्रदान, (५) जहँसे क्रिया को जाय, 
चहद 'अपादान', (६) तथा जिसमें किया फी आय, वह अधिकरत। 
इस प्रकार इस ब्रह्म-कर्म-समाधिवाले पुरुषकी प्रवृत्तिके हेतु 
चुहों कारकोमे प्रहृम्टष्टि ही चनी रहती है | जिस प्रकार रज्युके 
ज्ञाताकी भ्रमके विषय सर्प, दर्‌ड व माला आदिय रज्जु-डष्ठि ही 
रहती है। 'यज्ञ' शब्द करके इस कारकोंको अग्नि, हवि आदिके 
अलक्भाररूप् वर्गन किया गया है। 'पह' शब्दका अर्थ व्यापक 
विष्यु है, अर्थात्‌ ऐसे योगियोंकी खाभाविक सब चेषराएँ 
अह्यरुप ही होती हैं। प्रह्मकर्मसमाधिना' का समास इस प्रकार , 
हैं--ब्रक्ष एवं क्नशह्मकर्म, तस्मिन्‌ अद्यकर्मणि समाधि 
( एकल्वृष्टि ) यध्यासों बह्मकर्मसप्राधि, तेन तरहाकर्ससमा- 
प्रिना' । अर्थात्‌ अह्मरूप फर्ममे दी जिसकी पकत्व-दृष्टि हो रही 
है, उस पुरुषकी सब चेष्टाएँ अर्मरूप दी होती हैं। 

देवमेबापरे सजञ योगिनः पर्युपासते । 
व्रह्माज्ावपरे यज्वे यह्देलवोपजद्डति ॥२१॥ 


श्ध्ड गीता-दर्पण 








अन्य योगी देबयश्षको ही भली भाँति उपासते हें 
आर अन्य योगी अह्मसरूप अभिमे ( शानरूप ) यक्षद्वारा यक्षफों ही 
हवल करते हैं: । 

भावार्थ--आशय यह कि किसी कर्तव्यक्रे बिना खाभाविक 
अपनी प्रकृतिके अनुसार कोई तत्त्ववेत्ता योगी देबार्चनरूप यन 
का आवरण करते हें । उसमें जवक घ श्रीयमचन्टादि 5छन्‍्त- 
रुप हैं। ब्ह्माशिमें यश्के छारा यछफा हवन करना यह है कि 
'सर्च खल्विद ब्रह्म! रूपी शानयश्ष करके यश्षको ही भस्प कर बठते 
है। अर्थात्‌ उपसुक्त शानकी पराकाष्टा करके 'कुछ करने अथवा 
कुछ न करने! से ही हाथ थो य्रठते है, इसमें श्रीदर्तात्रेयादि 
अवध्ुत्त दष्टान्तरूप छे । 

ओबादीनीन्द्रियाएयन्ये संयसाम्रिपु जुदद॒ति। 
शब्दादीन्बिपयानन्य इन्द्रियात्रिप जुहति ॥२६॥ 

अन्‍य योगी ओ्रोत्राठ़ि इन्ठ्रियोंफों संयमरूप अस्िमें 
इवन करते हैं और दूसरे शब्दादि बिपयोको इन्द्रियरूप अश्रिमें 
हबन करते हैं । 

भावार्थ--इन्द्रियोंका संयमरूप अश्ञिमें हवन यह है कि 
इन्ठियोंको अपने-अएने विपयसम्बन्धले निरोव फरके स्वाधीन 
कर लेते हैं। तथा शब्दादि बिपयोंका इन्ठियरूप अभिसे हवन 
यढ दे कि शास्प्रविधिसे रसवर्लित इन्ट्रियोंढाण विपयोंका सेवन 
फरते हैं.। जर्मरतादि योगी इसमें दृश्मन्तरूप हैं । 

स्वोशीन्द्रियकर्माणि प्राणकर्माण चापरे । 
आत्संयमयोगात्रौ जुछ्दति ज्ञानदीपिते ||२७॥। 

अन्य योगीजन सब इन्दियों व घाणोके व्यापायोंको छ्ानसे 

अस्ज्वज्षित हुई आत्मसंयम योमरूप अजसिर्से इबन करते हैं। 
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भावार्थ--'अहं अक्मास्मि' रूप आत्माकार अपरोक्त वृत्तिदारा 
जिन्होंने झ्ञानाज्ि प्रज्ज्वलित करके 'दिहो5हम', 'कर्तामोक्ताहमः 
इत्यादिरूप देहापश्रिमानकों दुग्ध किया है और जो अपने आत्म- 
स्वरूपमें अभेदरूपसे स्थित हुए हैं । अर्थात्‌ 'मैं देहेन्द्रिय च 
प्राशादिसे असंग हैँ, मैं इनके घमोंका धर्मी बहों, किन्तु दश- 
साक्षी हूँ इस-नक़द ज्ञावद्वारा जिन्होंने अपने आत्मस्थरूपमें 
विश्राम पाया है। ऐसे अन्य योगी इन्द्रियों व प्राणोंके व्यवहारों 
को आत्मसंयमरूप योगाप्ििमें हवन करते हैं, अर्थात्‌ इन्द्रिय व 
प्राणेंके कर्मोके तमाशाई रहते हैं। यही आत्मसंयमरुष योगान्रि 
में इन्द्रिय व आणोके कर्मोकी आहुति है । 

. द्वंब्ययज्ञास्तपोयज्ञा योगयद्ञांस्तथापरे । 
खाध्यायज्ञानयज्ञाश यतय। संशितव्नता: ॥रे८|॥ 

(इसी प्रकार] यल्नशील तीच्ण व्रतोंसे गरुक्त कोई योगी द्वृव्य- 
यज्ञ, कोई तपोयज्ञ, कोई योगयल्ञ, कोई स्वाध्याययज्ञ तथा कोई 
झानयकज्षका आचरण करते हैं । 

भावार्थ-तत्त-साक्षात्कारद्वारा अपने आत्मस्वरूपमें घोग 
पाश्े हुए योगी कर्दृत्वमावके बिना अपनी-अपनी पूर्व प्रकृतिके 
अनुसार भिन्न-भिन्न चेषएँ करते हुए भी कर्समें अकर्सदर्शी 
ही हैं। उसमें कोई पस्मार्थ पथ दब्यका व्ययरूप दब्यन्यश 
करते हैं, कोई तप-यज्ञ करते हैं, कोई अष्ांगन्योगरूप# यश्षका 
शआचरण करते हैं, कोई वेदाध्ययनरूप स्वाध्याय-यक्षकों धारण 
करते हैं तथा कोई तत्त्योपदेश व अध्यात्मविपयक ग्रन्थस्थना- 
रूप छ्ानयश्का आचरण करते हैं । 








» #$ भ्रस, २ नियम, ३ आसन, ४ प्रायायाम, £ प्रत्याहार, ६ धारणा, 
७ ध्यान द ८ समाधि--इन अष्ट अद्भवाले योगका नाम अष्टांगयोग' दे । 
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अपाने जुहूति म्राणं प्राणुंब्पानं तथापरे। 
प्राशापानयती रुदव्वा प्राणायामपरायणा; ॥२&।|। 
अन्य योगी अपान-चायुमैं प्राण-बायुको हवन करते हैं तथा 
आाण-चायुमें अपान-चायुकों हवन फरते है और कोई प्राण व 
अपानकी गतिको रोककर प्राणायाम्नपरायण होते हैं । 
भावार्थ--प्राणायाम तीन प्रकारका होता है पहला, अपात- 
वायुमें भाण-बायुका तायरूप 'पूरक' भामसे कहाता है । इूसरा, 
प्राण-चायुर्मे अपान-चायुका लयरूप रेचक' नामसे कथन किया 
जाता है'। तीसरा, प्राण व अपानकी गतिका निरोधरूप कुम्मका 
सामसे बोला जाता दै।। इस प्रकार घाणायामपरायण छुए कई 
योगी शरीर में स्थित रहते छुए भी शरीरसे असंग छुए प्राणशापानकी 
धौंकनियोंको धौंकत्ते रहते है।योगवाशिष्ट, निर्वाण प्रकरण, सुश- 
रिडवाशिप्ठ-संबाद्म श्ुशरिडिका जीवन इस यहमें रृष्लान्तरूप है। 
अपरे नियताहारा; प्राणान्प्राणेषु जुहूति । 
सर्वेडप्येवे यज्ञविदों यज्ञज्ञपितकल्मपा: |!३०॥ 
दूखरे नियमित आह(र करनेवाले (योगीजन) प्राणोंको प्रारोंमें 
दी हवन करते हैं, इस प्रकार यज्ञ ( शासयन ) छारा जिनका पाप 
नाश दो गया है, ऐसे ये सभी योगी यज्नरूप प्ह्मके केत्ता दें 
इस घकार सात ज्छोकोर्म तत्त्ववेत्ता योगियोंकी भिन्ननमिन्न 
स्वाभाविक चेष्टारूप यज्ञॉका वर्णन किया गया। अब इसका फल 
"तथा व्यापक दडश्चिले यज्ञका महत्व वणुत करते है-- 
यज्ञशिष्टाउतशुजो यान्ति ब्रह्म सनातनम्‌ | 
नाथ लोको<्स्त्ययज्ञस्प कुतो&न्यः कुरुसत्तम ॥३१॥ 
[ इस्र कार ] यश्शैेष बह्मानन्दासतका पान करते डुए ( वे 
चयोगी ) सनातन ऋ्क्मको ही प्राप्त होते हैं । हे कुरुक्रेष्ठ | यश्सयल्य 
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पुरुषको यद्द लोक ही ( खुखदाई ) नहीं है। फिर पसलोक कैसे 
( खुखदाई ) होगा ? 
आवार्थ--इस प्रकार यक्षरूप अपनी सव शृत्तियोंद्वारा ह्मा- 
नन्‍्दका उपभोग करते हुए वे योगी सनातन ब्रह्मको ही प्राप्त होते 
हैं। कुरुश्रेष्ट | व्यापक इश्टिसे त्याय दी यक्ष है। जिस-किसी 
चेणके साथ शारीरिक, वाचिक, मानसिक, अथवा आर्थिक 
व्यागका किसी भी अंश सम्बन्ध दोता है, घद्दी यहुरुप चेश दो 
जाती है।त्यागके सम्बन्ध विना किसी यक्षकी सिद्धि नहीं दो लकती, 
इस लिये त्याग ही यज्ञ दै, ऐसा कहना चाहिये | इस प्रकार त्याग" 
शल्य (यह्षशल्य) पुरुषको जब यहाँ ही खुखका असम्भव है, तब 
उसको परलोकमे सुख दोगा, इसकी क्याआशा की जा सकती दे! 
एवं बहुव्िधा यज्ञा बितता ब्रह्मणो अुखे। 
कर्मणान्विद्धि तान्सबरनेयं ज्ञाल्ा पिमोक्ष्ससे ॥३२॥ 
ऐसे बहुत प्रकारके यह्ष वेदकी चार विस्तार किये गये 
हैं, उत सबको तू कर्मजन्‍्य ही जान; ऐसा तस्वसे जानकर 
( संसार-बन्धनसे ) मुक्त हो जायमा । 
भावार्थ--जिन यश्ञॉका ऊपर बणन किया गया दे; वे तथा 
अन्य बहुत प्रकारके यह वेदरम मिरूपण किये गये हैं। परन्तु 
उत्त सभी यश्ञोंकी सिद्धि देह, इन्दियों, प्राण, मद च चुछिकी 
क्रियाद्वारा ही होती है, इस लिये देदेन्द्रियादिके कर्मजन्य दी वे 
, सब पक्ष हैं। अहंरूप आत्मा इन सव यक्षरूप व्योपारोंसे असंग 
है, ऐसा अपने आत्मग्यो अंग, अकर्ता व अमोक्ता जानकर 
और उसमें योग पाकर तू संसास्वन्धनसे. मुक्त हो आयगा। 
अयान्दरव्यमयाधक्ञाष्जञानयज्ञ/ परन्तप | 
सर्व कर्माखिलं पार ज्ञाने प्रिसमाप्यते ॥२३॥ 


श्दय गीतानदर्पण 














[इस पकार] है परतप ! उब्यस सिद्ध होनेचाले यज्ञोंसे ज्ञान- 
यक्ञ ही थेय' है, (क्योंकि) हे पार्थ! यावनन्‍्मात्र सम्पूर्ण कर्म क्षानमें 


यर्यवखानको प्राप्त हो जाते छैं । हि 
सावाध--जितने भी यज्ञ ड्व्यसाध्य हैं, वे सब कर्सजन्य 
हैं। उन सब यश्ञोंका फल साक्षात्त्‌ मोक्ष नहीं, किन्ठ सावव- 
सम्पन्न होकर शानपज्यका अधिफार शप्त करए देता, यही सच 
द्रत्यमय यश्चोका फल हे | इसलिये द्रव्यमय यज्ञोंसे जानयक्ष ही 
अ्रष्ठ है; क्योंकि मोक्षका यही साक्षात्‌ हेतु है, इसके बिना द्रव्य- 
यज्ञ अपने-आप मीक्षको प्राप्त नहीं करा सकते | इस धकार यावत्‌ 
कर्म शालका अधिकार प्राप्त कराके अपने फलसे मुक्त हो जाते है। 
अब उस शानयज्ञकी भ्राप्तिका साक्षात्‌ साथन कहते छ-- 
तदिद्वि प्रशिपातेन परिप्रशेन सेबया। 
उपदेच्पन्ति ते ज्ञान ज्ञाभिनस्त बद शिनः ॥३४॥॥ 
वित्बदर्शी पुरुपोंको] भी प्रकार दरडवत्‌ प्रणाम करनेसे 
धारम्वार पक्ष करनेसे और उनकी सेवा करनेस तू उस जानको 
प्राप्त कर, वे तत्त्वदर्शी ज्ञानी तुझे शावका उपदेश फरेगे । 
भावार्थ-धथ्रम, साधनचतुएक्सम्पन्न७ होकर सहरूकी 
शरणुकों धाप्त हो। द्वितीय, भल्ली भौति डनको दरडबत्‌ प्रणाम 
करके ओर निष्कपद भावसे डनकी सेवा करके उनको प्रसन्नता 
भाप कर । तृतीय, जिनासु-साच ओर तफंसहित बुझिखि डतसे 
धारस्वार पक्ष कर कि भगवन्‌ | इस जीवबक्तो डु खरूप संसारका 
वन्धच कैसे हुआ तथा इससे यह कैसे सुक्त दो ” इस अत्मार तेरे 
कोमल व्यवहारसे द्बीभूत हो वे वत्वदर्शो हनी तुझे शञानोपठेश 
करेथे। अर्थात्‌ केबल शास्मरचेचा शानियोंसे कार्यसिक्धि न होगी, 
किन्तु तत्वदर्शी जानी ही तुझे वत्वश्ञानक्री प्राप्ति करा सकेंगे । 
& पारिम्ापिक झव्दोंको पर्णानुक्मणिकामें इसका छूचरा देखिये । 
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य्ज्जञात्वा न पुनर्मोहिमेव॑ यास्थसि पाणडव ! 
येन भूवान्यशेपेण द्रहयस्पात्मन्ययों मयि ॥३५॥ 
हे पाएडव ! जिक्ष ज्ञानको प्राप्त होकर तू फिए इस प्रकार 
मोहको प्राप्त न होगा और जिस क्लानह्ारा सम्पूर्ण भूवोंको अपने 
आत्मार्म और मुझमें ( अमिन्नरूप ) देखेगा । 
भावाये--पाएडथ ! जिस शानयशमें स्थित दोकर तुफ्े फिर 
इस प्रकार मोहक़ी प्राप्ति न होगी कि 'मैं भीष्य-द्रोणादिको 
मारनेवाला हूँ, अथवा भीष्म-द्रोणादि मारेजानेबाल्ले हैं इत्य(|दि।' 
किन्तु जिस शानके प्रभावसे तू सम्पूर्ण भूतोंको अपने आत्मस्व॒रूप 
में अपनी धम्रत्काररूप तरेंगे ही देखेगा, जिन तरंगोंकि उत्पत्ति- 
नाशसे छेरे आत्य-समुद्॒मे कोई ब्ृद्धिःक्षति नहीं होती तथा अपने 
आत्माका मुझ परमात्मासे अभेद्‌ भी जानेगा। 
अपि चेदसि पापेभ्य; सर्वेभ्यः पापकृत्तमः । ह 
से ज्ञानपवेनेद वृलिनं संतरिष्यत्ति ॥३६॥ 
यदि तू सब पापियोंले भी अधिकतर पाप करनेवाज्ा है, तो 
भी शातरूप नोकाद्वारा सम्पूर्ण प्पोको भली भाँति तर जायगा। 
आवार्य--जिस प्रकार नोकारूढ हुआ पुरुष सारे समुद्गरको 
जलके स्पर्श विना ही खुखसे तर जाता है, इसी प्रकार देहाध्यास 
से छूटकर तस्त्वसाक्षात्कप्द्धाय अपने स्वेसाक्षी आत्मस्वरुपमें 
स्थित हुआ पुरुष इस ज्ञानरूपी नौका आरूद हुआ कि पं 
देह[दिफे धर्स-कर्मौकर कदापि कर्ता-भोक्ता नहीं हैँ, किन्तु सेब 
इनके व्यवद्वारोंका साक्षीरूप द्रष्ठ हैं"-सम्पूर् पापोंके समुद्रको 
किसी खेदके विना तर ज्ञाता है । क्योंकि जैले गंदले गड़देमें 
स्थित हुआ आकाश मलिन नहीं हो जाता तथा समुद्र स्थित 
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आकाश खारी नहीं हो जाता, इसी प्रकार ठेहादिके सब व्यवहारों 
में असंगरूप आत्मा नित्य-सिर्सल है, जिसमें यह योगी एकत्वभाव 
से योग पा जाता है। 
यवैधांसि समिद्धोउप्रिभस्मसात्कुरतेक्झन । 
ज्ञानामि: सर्वकमोशि भस्मसात्कुरुते तथा ॥३५॥ 

[ क्योंकि ] हे अद्'ुन ' जिस प्रकार भज्ज्बलित अधि #ैघधन 
को भस्ममय कर देती है, उसी घकार शावरूपी अग्नि सब कर्मरुप 
ईंधनको जलाकर भस्ममय कर देती है| 

भाषारथ--सब कर्म व संस्कार अहःकर्दत्यामिमानके आश्रय 
रहते हैं. और सभी कर्सेरूप बीज इसी मिथ्या अभिमानरूपी 

आूमिमें फलते-फ़्लते ह्वै । डस मिथ्यामिमानकों इस थोगीते उप- 
झुक्त शानहारा भस्म कर दिया है और अपने आत्मस्वरूपमें 
एकत्वभावसे योग प्राप्त कर लिया है। उस लिये आधरमूत 
आूमिके बिना इसके सब सश्वित क्सेरूप थीज निर्वोज्र हो जाते 
हैं. और क्रियमाण कर्म भी वीजके हेतु नहों होते । 

न हि ज्ञानेन सहश पवित्रमिह विद्यते | 
तत्खय योगसप्रिद्ध+ फालेनात्मनि विन्दवति ॥रे८।| 

[ इसलिये ] संसारमे ज्ञानके समान कोई दूसरी पवित्र वस्तु 
नहीं है, उस ज्ञानको समय पाकर ( सुसुक्षु) योगके भक्ती प्रकार 
सिद्ध द्ोनेपर अपने हृदयमें स्वय ही अनुभव करता है। 

भाकथे--जिस प्रकार खुबणकों झुदध फरनेके लिये यदि 
समुद्रोंके जल्नोसे घोया जाय, अनेक प्रकारसे सोडा-साहुन आदि 
का प्रयोग किया ज्ञाय, तो भी कोई बस्तु उसके मलको निजृत्त 
नहीं कर सकती । परन्तु उसी सुचशेको यदि अशिर्मे भली भोति 
तपाया जाय तो वह तत्काल निर्मल हो जाता है और अपना पूरा 
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भूल्य नकद प्राप्त कर लेता है | इसी प्रकार पुए्य-पापके कर्ता, 
डुःख-खुखके भोक्ता और जन्म-मरणुके घर्ता इस जीवको यदि करे, 
दान, यज्ञ व तपादिसे अथवा अन्य संसारी साधनोंले अनेक 
जस्मोंपयन्त पवित्र किया जाय तो भी यह असम्भव है.। कैचल 
ज्ञानाज्ि ही इसके कर्ेत्व-भोकुत्य, पुएय-पाप तथा जन्म-मरणादि 
सम्पूर्ण मलोंकों तत्काल भस्म करके तुच्छकों महान ईश्वरों-का- 
ईश्वर, नित्य-निष्पाप, नित्यानत्द, अज व अव्ययरूपसे पवित्र कर 
सकती है। इसलिये शान्के समान कोई पवित्र वस्तु संसारमें नहीं है! 

इस ग्रकार ज्ञानकी महिमा व फल निरूपण करके अब 
अधिकारका वर्णन करते दैं-- 

अद्भाबॉन्यमते ज्ञानं तत्पर: संयतेन्द्रियः । 
ज्ञानं लब्ध्धा परां शान्तरिमचिरेणाधिगच्छति ।॥३६॥ 

अद्धाबान, तत्पर एवं जितेन्द्रिय (मुमुछ) ज्ञानको प्राप्त होता हैः 
और ज्ञानको पाप्त होकर उसी क्षण परम शान्तिको घ्राप्त हो जाता दै। हि 

भाषार्थ--गुरु-शाख्तरके बचनोंमे अचल विश्वासका नाम 
'भद्दा' है। झानके लिये कटिवद्ध दोनेको 'तत्परता! कहते हैं। 
और अश्वारूढ' पुरुषकी भाँति इन्द्रियोंका स्वाधीन विचरना' 
“जितेन्द्रियता' कहलाता है । इस प्रकार जिस मुमुछुकै अन्तः- 
करण मे ये तीनों एक साथ णकज्ित हो जाते हैं बद्दी ज्ञानको प्राप्त 
दोता दै। तीनोमेंसे किसी एकके बिना भी श्ानकी घास्ति दुष्कर 
दे; जैसे आटा, घृत व शक्कर इन तीनोंमेंसे किसी एकके बिना 
भी मद्मप्रसादकी सिद्धि असम्भव है। उस ज्ञानको ग्राप्त करके 
बंद अपने परमानन्दखरूप परम शान्तिको इसी प्रकार तत्काल 
नकद भ्राप्त कर लेता दै, जिस प्रकार सोया हुआ पुरुष जागकर 
और खप्नकी व्यथासे छूड़कर अपने खरूपको पा लेता दे । 
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अज्ञवाथब्घानथ संशयात्वता विनश्यति। 
नाय॑ं लोकोइस्ति न परो न सुख संशयात्मन+ 9० || 
अज्चानी बच अद्भाहत है तथा संश्षवान्मा भी 











चच्चयपि ऋछानी च॒ श्रद्धाहीद पुरुषका ऋलत्याजु 
ऋषछिन है. ठथापि छिसी प्रकार उतका कुछ कल्याए दो मी 
जाय परन्तु संशयास्ता पुल्प्रका तो जल्याण असनन्‍्मव ही डे 
प्री तोकोंसे ही ख्रष्ट जानो । 
अध्यायके आरस्ममें जिस योयक्ता बुत किया था. उत्ती 
का उपलंह्ार ऋएर्क्े अध्यायकी समाति करते हैं-- 
योगर्सन्वस्तकर्माणं श्ानतंडिब्रसंशयम 
आत्मवन्त न करप्ताणि निवध्नन्ति घनख़य ॥9 ६॥ 
हे धवसब ! योयद्वाय किससे सद कऋर्मोंक्ना त्याग ऋर दिया 
है और घानद्वाय जिसके सब संशय तष्ट हो गये हैं. ऐसे ऋष्त- 
चेचाक्ो करे चढीं चौँध सकते । 
भावाथे--अपदे ऋ्मत्वदूपते एकल्वस्वसे बोेंगे पास 
ऋरओे जिसने सब ऋमोका स्वेन्यस कर दिया है| ऋथाद अपनी 
क्र ऋणय्ता छुआ सी जो 
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तस्मादब्वानसम्भूत ऋुत्स्वे ज्ाानासिनात्मनः ] 
कितने संशर्य योगमातिष्ठोच्तिउ घारत ॥र४रि॥ 
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इसलिये हे भारत | अश्ञानजन्य हृद्यस्थ इस संशयकों अपनी 
शानरूपी खड्से फाटकर योगमे स्थित दो और युद्धके लिये खड़ा हो। 
आावार्थ--भासत ! तेरा हृदयस्थ यह संशय फि मैं अर्जुन 
इननरूप क्रियाका कर्ता है ओर भीष्मादि मरणरूप विकारके 
'बिकारी हैं? फेवल अ्रपानजत्य है । इस संशयको अपनी शानरूपी 
दबूसे काट श्रीर समझ कि चस्तुतः आएमाका परमात्मासे फदा- 
“चित्‌ कोई भेद नहीं. नित्य दी अभेद है। फेवल अणानद्वार। देहादि 
के मिथ्याहकारसे भेदकी कल्पना दोती है, परन्तु वास्तव भेद 
डहो नहीं जाता. नित्य अभेद द्वी रहता दे । जिस धकार घटकी 
उपाधिसे यद्यपि महाकाशर्स घटाकाशके भेदकी कल्पता फी 
'जाती है, परन्तु वास्तव घट अपने सम्बन्धस आकाश कोई 
'परिच्छेद ऋर नदीं सकता तथा घटके उत्पत्ति-ताशसे घ्रटाकाश 
का उत्पत्ति-ताश;भी नहीं होता । इसी प्रकार देद्रांदिके उत्पत्ति- 
'नाशस आत्माका उत्पत्ति'्नाश नहीं होता हर न ब्यापक चेतन 
(परमात्मा) से उसका फभी कोई भेद्‌ ही होता है | इस प्रकार 
जानद्वारा योगग्े ग्थित हो और झुद्धेफ लिये खड़ा दो । मारता व 
मरनारूप व्यवहार देधोंका है, श्रत्माका नहीं। अशान करके 
देशदिके ध्ययहारोंकों अपने शात्मायँ कल्पता करके दी तुमे यह 
श्रम हो शहा है कि "में मास्नेवाला हैं और वे मारे आनिवाले हैं।! 
( पु० २२०-२२२ )। 
“3 तत्सद्ति श्रीमद्धगबद्टीताखपनिपत्सु ब्रह्मचियायां योगशास्तरे- 
शरीक्षष्णाजुनसम्धादे जानकर्म संन्‍्यासयोगो नाम चतुर्थोंउघ्यायः ॥8॥ 
श्रीमद्भगंधद्टीतारूपी उपनिषद एवं अल्लविधारूप योगशास्त्रविष- 
 यक् 'शीरामेध्वरानन्दीः अज्ुभवार्थदीपक' व्याप्साप्यमें 
* श्रीकृषष्णाजुनसंवादरूप शानकर्म सेन्‍्यसयोग चासक चतुर्थ 
अध्याय सम्राप्त हुआ ॥४॥ 
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चतुर्थ अध्यायका स्पष्टीकरण 


चतुर्थ श्रध्यायक आरस्भम भगवानने उस्ली त्ाल्‍्विक योग (प्रर्थात्‌ आव्म- 
स्वरूपमें अ्रश्िश्षरूपसें स्थितिरूप योग ) की स्वथ चचो को, जिसका द्वित्तीय* 
ख तृतीय अध्यायमें निहूपण किया गया था ओर डस योगको पब्ययरुपसे” 
बर्णन किया | वास्तवमे घात तो यही है कि जीवका अपने परमात्मासे' 
वियोग तो कभी हुआ ही नहीं और होगा भो नही, केवल मध्यम ही अज्लान 
करके सिंथ्या तियोगकी कल्पना कर ली गई है। शानद्वार! जब उस अज्ञाना 
को दरघ कर दिया जाय, तब स्पष्ट प्रतीत होगा कि योग्र तो स्वामाविकः 
पित्य दी सिद्ध था और वह अलादि-अ्रनन्त ह ' जैसे तरड्र अपने किली लख्जे- 
चौढ़े वाह श्राकारपर अमभिमान करके वाहर-भीतर सर्वन्न व्यापक अपने 
अन-पत जलस्वरूपको भुला चैंठे और अपनी सजातीय तरज़ॉंमी मारसे व्या- 
कुक्ञ होकर जलके साथ श्रभेद होनेके लिये आतुर हो, परन्त जब किसी, 
साधनढ्वारा उद्चको अन्त्ईष्टि प्राप्त हो जाय और वह श्रपने श्रन्दर-बाहर 
सर्वश्र व्यापक जलस्वरूपको पाकर तरद्ञ अभिमान छोड बेठे, तब तो उसे 
अ्रज्ुभव होगा कि उसका जल्के साथ वियोग कदाचित्‌ सम्भव ही नहीं था, 
चर्कि सब सरबं उसीका चसत्कार थी, फिर सार कसी ? यह सब कुछ तो 
उसीका विल्ाख़ थां । इस अ्रकार इस योगको अव्ययरूप वर्णन करके फिर 
इसकी परम्पराका वर्णन किया और जिस ग्रकार करपऊे आ्राविम भगवानके हारा' 
इसका प्रादुओव द्वोकर यह ड्ार्थो-हाथ चला! आ रहा था, उसका निरूपण 
करके भगवाचने केद्दा कि काल-प्भावसे यह योग छुप गया था, बही योग मैं! 
अन तेर प्रति कथन कर रहा हैँ (१-३) । 

इसपर अरऊुमने शझ। क्री, कि सूर्यल्े पहले आपका अन्य जन्म या 
ओर तब इस योगको आपने कछ्पके आदिमें कथन किया था, यह में कैसे 
ज्ञाचूँ ? इसके उत्तरमें भगवानने बदलाया कि मेरे और तेरे बहुत-से जन्म 
'डो चुके हैं, तु उनको नहीं जाता, परन्तु सैं उन सबको जाधता हूँ। अन्य 
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जीएोंकी माँति मेरा जन्म पुण्य-पापादिके फल सुख-दुगखादिके भोगके छियें' 
नहीं होता, किन्तु अज-अविनाशी होता हुआ भी जब-जब थधर्मसें ग्लानि 
द्ोती है, तब-तब में घर्मकी स्थापना करनेके लिये प्रकृतिको अपने प्रंपौन 
करके अवतार धारण करता हूँ (४-८ )। परन्तु जन्मता-सा प्रतीत होता 
हुआ मो बस्तुतः मैं अजस्मा दी हूँ और कर्म करता-सा दीखता हुआ भी 
अकर्ता ही हूँ, ऐसा मेरे स्वरूपको जो वत्त्वसे जानते हैं वे भा मुक्त हो जाते 
हैं श्रौर बहुत-से साधनम्नरप्त्न अधिकारी इसी ज्ञानके प्रभावसे सुक्त होगये 
हैं। सकामो, निष्कामी ओ-जो जिस-जिस भावसे मुझे भजते हैं, उनके सब 
भाषोंकी सिद्धि मेरे सकाशसे दी होती है। तथा श्रन्य सब व्यवहार (वे 
वर्णाश्रमादिकी च्यवस्था गुण-कर्मोफे विभागसे मेरे द्वारा ही लिद होती हैं, 
परुतु वे कोई कर्म मुझे लेपायमान नदी करते । मेरे ऐसे दिव्य जन्म द कर्मों 
को जो पुरुष तख्वसे जानते हैं, वे भी कर्मसे अन्‍्धायमान नहीं द्वोते भर रेरे 
स्वरुपको ऐसा जानकर पहले मी मुसुचुर्शोद्वारा कर्म किया गया है (६-११)॥ 
इसके उपरान्त भगवानने आज्ञा को, कि कर्मकी गति बर्दी गहर है, 
बुद्धिमात्‌ भी इस विषयंस भोहित हो जाते हैं कि कर्म क्या है भर कर्म 
क्या है ? फिर उस कर्म-पकमक्रा स्वरूप इस अ्रकार बोधन किया कि तस्व- 
साध्षात्कारद्वारा अपने भ्रात्मस्वरुपमे योग प्रश8 करके जो देड्ेन्द्रियादिके ऋसि- 
सानसे छूट गये ईं और देहेन्दियादिद्ार! स्थाभाषिक कर्मोंकों करते हुए जो 
कर्मृत्वामिमानसे मुक्त हैं, वे कर्म करते हुए सी पस्तुतः भ्रकर्मा दी हैं । परम 
देहामिमानसंयुक्त रहते हुए जिन्होंने केवल देहादिके ध्याप्रारेंका ही स्का 
किया है, वे कछ न करते हुए भी अवश्य कर्म-बन्धनमे हैं ( १६-३८ ) ६ 
तश्पश्नात्‌ उत्त योग्रियेंका स्वरूप निरूपण क्रिया जो सब कुछ करेंते 
हुए भी भ्रकतों हो हैं, जिन्दोंने शानापिसे कर्मोंको भस्म करे दिया है, का 
में अंकेमदर्श है और जिन असेंग पुरुयोकी सब चेहटाएँ स्वाभाविके यहुरुपे 
हो शई हैं ( ६६-३३ ) | फिर उन योगियोंक्री स्वा/माविक मिन्षे-मिल्त कह- 
रूप चेंह्टाओंका निरूपया किया, जो कि यश्शेष अहा्न्दाशसका पान करते 
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हैं। अन्‍्तमे प्व दृव्यमय्र यज्ञोंसे उस ज्ञानयज्ञकी सर्वोत्कृष्टता वर्णन की, 
जिसके सिछ शोनेपर सम्पूर्ण कस सफल हो जाते ह । फिर उस्त ज्ञानयज्ञकी 
सिद्धिका साधन बत्नलाया और उसका फल भा पर्णन किया, जिसके प्रभाव 
से पापी-सले पापी भी पापोके सयुदको अनायास तर जाता है और ज्ञानाप्लि 
से उसके सभी कर्स इसी प्रऊार भस्म हो जात्ते है , जसे सौत्तिक 'पप्रश्चि इंघन 
के ठेरको भस्थप्य फर देतो है ( ९४-३० ) | इसके वाद ज्ञानके अधिकारी 
छा लक्षण किया तथा अनविकारीका स्वरूप भो बतलाया ( ३३-४० ) | 
और कहा कि इस अकार अपने आत्मृत्वरूपमे योग प्राप्त करके जिसके सभी 
छ्मरोका व्याय हो गया है भीर जो कर्म श्रकर्मदर्णी हुआ है तथा ज्ञानद्वारा 
जिसके सब भेद व सशथ कट गये हैं, ऐसे आत्मवानूको कर्म यन्‍्धन नद्दी 
करते | इसी क्लानरूपो खज़से कर्दृत्व-भातुस्वाढि सब्र सशयोंका छेंदन 
फरके तथा य्रोगर्म स्थित होकर अजजुनको युझमे प्रदत्त दोमेके लिये उपदेश' 
फ़िय्रा ४३ ३२)। 

इस भ्रकार घही “शआराव्मस्वरूप-स्थिविरूप योग' जिसमे स्व कुछ 
करक भी छुछ्ट न करना रह जाता है, कथन करके इस श्रव्यायकी समाप्ति 
की गहे और श्र० ३ छ्लो० ३० में कहे गये ( ज्ञाननिष्ठ चित्तले सुरूमें सब्र 
कृर्मोका सस्यास करके तथा श्राशा-ममतासे छुटकर सच्तापरहित हुआ युद्ध 
फर ) डी यागकों इस अश्यायसे बिस्तारसे इृठ क्या गया । इस अध्याय 
मे षसी बसे (| १६-४०) और कभी कान ( १८-३६) की महिमा सुनकर 
पॉचचे अभ्यायऊे अरम्समे अर्जनने फिर शझ्ला की, कि कभी व्यप कर्म- 
सम्यास ( ज्ञान को० ४१ ) और फिर कभी योग ( क्लो० ३३ ) की प्रशसा 
करते है, इसलिये इस दोनर्मि जो निश्चित ओेय हो चह एक मुझे कहिये । 
छास्तवमे भगवादका आशय तो इन दोनेंकि भेद यन्तानेमे कमी मही हुआ, 
किन कर्ससध्यास( स ख्य ) व योकके अभेदसे ही उनका झुल्प लक्ष्य रहा है। 
क्योंकि (महकर्ताबुद्धि रूप' अहवारकों बच्ाये रखकर क्सोको त्याग बैठना 
हो कोई सझा कम सन्‍्याख नहीं है, कितु बह सो एक ऐसा हो सिध्या फर्म 
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संन्यासहै, नैसे किसी वृत्षकी सूलमें जलसिद्नन्‌ करते रहकर केवल पत्तों 
होइते रहना। सच्चा कर्म-संस्थाल तो वही हो सकता है, जहाँ झानद्वारा अपने 
आ्राप्ताखरूपमें एकल्यरुपसे योस पाकर, छिज्नप्रूल छुछकी भौँति कर्मोंकी सूल 
जो कर्तृर्ब-बुद्धिरुप अहंकार है, उसको लिक्चृद्व करके कर्मोंकों द्वी निश्फद 
कर दिया जाय। इसके साथ ही कतंव्यखुद्धि बनाये रखकर भावनामांत्र फल- 
लाग कि 'मुझे कर्मफलकी इच्छा नहीं है” च यह भगवद्दष्टिसे सच्चा 'कर्म- 
योग' ६, किन्तु म्िध्या ही योग है। क्योंकि कर्ृंत्व व कर्तव्य बताये रखकर 
चाहें फल-त्यागकी भावता की गई है, फिर भो जैसा ईश्वरीय नीतिमें रचा 
गया है, उसका फल है ज़रूर। कंतोंकों भोक्ता होना पढ़ेगा, ऐसी ईशरकी 
नौति बन चुकी है | हाँ, यह श्रवश्य है कि फल्च-ह्यायक्री भावनाके कारण 
फत्लत्यागकै साबन्धले उसका फल महान्‌ है, ऐसी ल्यागकी महिसा भी उसी 
नीतिमें रचो गई है। यदि फल्ककी इच्छा न रहनेसात्से ही कम फलशूल्य 
द्ोता हो, तो दुःख़-फल-मेयकी इच्छा तो पापीको भो नहीं है और किसी 
की भी नह है, इसकिये फलकी इच्छा न दोनेसे किल्ीको भी दुःख भोगे 
न होदा चाहिये। इस प्रकोर कह्नेत्व व कतेब्य बने रहकर फलाशाध्या॥ 
फलमोयसे छुटकारा नहीं देता । यद्यपि इसका फद्च उत्तम ल्ोकोंकी 
प्राप्ति है, परन्तु फल है श्रवश्य । इसलिये भगवदूदष्टिसे यह यथार्थ योग भी 
नहीं। किन्तु सच्चा निष्कास-अर्स-योग यही है कि ज्ञानहारा अपने भगवेत्त्व- 
रूपमें योग पाकर कर्ट्वन्चुद्धिरपी सूलको हो दग्ध कर दिया जाय, फिर 
आयमासमान्न कर्म सले निष्कामपोगको सिद्ध करनेवाले हो सकते हैं । 

... इस प्रकार असेदरूपसे मावद्त्वरूप-स्थिविरूप योगद्वरा 'कर्ससंन्यास' 

व “कर्मयोग्' की एकता बनाना ही भगवान्‌का मुख्य लच्य दे ! परम्त भग- 
बायूके इस तात्पग्रकों अभीतक न समझकर अरडुन पुनः प्रश्ष करता है-- 


॥ श्रीपस्मात्मने नम # 
अथ पश्चमो डध्यायः 


इस प्रकार सास्य' (संन्यास) व योगके तत्वको ने समकफर 
अर्जुन उवाच 
संन्यास कर्मणां क्रष्ण पनयोंग व शंससि । 
यच्छेय एवपोरेक तस्मे श्ूृहि सुनिश्चितम्‌ ॥१॥ 

अझुच धोत्ा--द्देकृप्ण ! आप कर्स सन्यासक्री झऔर फिर 
योगकी प्रशसा करते दें, इसलिये इन टोनोंमे जो एफ ओय' हो 
बह मुझे निश्चित रुपसे फह्विये । 

भावाथै--उपयुक्त संन्यास व योगऊे अभेदको न समझ और 
ऊर्ससेस्पास तथा फर्मयोगका अन्धकार य प्रफाशओे ठुत्य भेद 
ज्ञान, अजुव भगवानके प्रति पक्ष करता दै--भगवन्‌ ! 'झम्निल 
ऋर्से क्षानमें समाप्त हो जाते हैं! 'लानाज्ि सब फमोको मह्ममय 
कर देती है' 'शालके समान कोई पविच वस्तु सलास्में नहों हे 
(डा० ४ सछो० ३३-३८) तथा 'योगवारा जिसने सब कर्मोंका सनन्‍्पास 
कर दिया है. (लो० ४१) इत्यादि रूपसे कभी आप कर्ससंन्यासरूप 
ज्ञानकी प्रशंखा करते देंझऔर फिर “योगर्मे स्थित होकर गुद्धके 
लिप खड़ा दो! (४४४०), इस रूपस 'योग' की प्रशंसा करने छें । 
इसलिये इन दोनोंमे जो एक भेय हो वह मुझे निश्चितरुपस कहिये। 

अर्जुन व्‌ मूढ है, अबतक हमारे आशयकों नहीं समझा! 

शैसा तो उस अजुपवारोके घति कहला सगवानने डचित्‌ न 
खमका, ओर ऐसे कठोर बचवोंदाय शिप्पकी दुद्धिको हत 
करना न उचित ही होता दे | इसलिये प्तुस्य आशयको मन्तमे 
रखकर ओर अर्जेतकी भेदरष्टिको अद्भीकार करके, अजैनको 
आन्यताके अनुखार भगवान्‌ पहले कथन करने हैं... 


पद्चमोड्ध्याय न्‍ ६६ 
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तयोस्‍्तु कर्मसंन्यासात्कर्मयोगो विशिष्यते ॥२॥ , 

श्रीभगवान्‌ बोले-कर्ससंन्यास व कर्मयोग दोनों ही मुक्ति 
के देनेवाले हैं, उन दोलोंप भी कर्मेसंन्याससे कर्सयोग विशेष है। 
आवार्थ-आशय-यह है कि स्कोकके प्रथम पादमे अपने लच्य 
नी ओर दृष्टि रखकर दोनोंको निःश्रेयस्कर फथन किया गया, 
क्योंकि वास्तवमें दोनों एक दी हैं। और दूसरे पाद्म अर्जुनकी 
औद-इं्रिको प्रदण ऋर साधनको दढानेके लिये योगको विशेषता 
दी गई। यदि ऐसामाना ज्ञाय कि 'कर्ससंन्याससे कमेयोग साधन 
में खुगम होनेसे श्रेष्ठ मन्तव्य दे! तो ऐसा आशय विचास्ले सिद्ध 
नहीं होता। क्योंकि 'संन्यास' से योग' श्रेष्ठ तव बचाया जा.सकता 
है, जबकि 'संन्यास' व्‌ योग दोनों भिन्न-भिन्न मार हों, अथवा 
“दोनों खतस्त्र हों,परन्तु ऐसा है नहीं | मुख्य सिद्धान्त-इष्टिसे तो 
नदोनोंका भेद नहीं अभेद है, जैसा पिछले अध्यीयोम और-“इसी 
'अध्यायके खो० ४ व २ में आगेस्पट किया गया है। तथा अध्या- 
“रोप-दण्िसे दोनों स्व॒तन्त्र नहों, किल्तु निष्काम-कर्मयोगद्धार/ 
"कर्मेसंन्यास ( लांध्य ) में आरूढ होना होता है, फिर साध्यसे 
खाधन श्रेष्ठ केसे दो ! यद्‌ किसी प्रकार दोनोंको परस्पर निस्पेक्ष 
“ब स्वतन्त्र माना ज्ञाय, तो निष्काम-कर्मयोम स्वतन्ज मोक्ष प्रदान 
“करने किसी तरह भी समर्थ नहों है (पृ-६०-६६), फिर इसकी 
“श्रेष्ठ ता केसे मानी जाय ? इस प्रकार कर्म-संन्याससे निष्काम- 
-कर्मयोग साधन सुगम इोनेसे श्रेष्ठ है, ऐसा अथे किसी श्रकार 
“अलुभवाजसारी नहीं दोता। किन्तु अपने अधिकारके अजुसार ही 
कर्मयोगकी श्रेप्ठता है, जिसकी -संन्यासमें गम नहों उसके लिये 
उनिष्काम-कर्सयोग ही श्रेष्ठ है । जैसे ज्वस्पीड़ित जो रोगी चुत 
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नहीं प्चा सकता,उसके लिये अधिकारहुसार रुक्त अन्न दी श्रेष्ठ है। 
अब अजुनके श्रधिकासनुखार 'संन्‍्यास' ध योग की भेद- 
दृष्टिसे कमैयोगकी महिमा करते हैं-- 


जैयः स नित्यसंन्यासी यो न द्वेष्टि न काइक्षति | 
निह्वन्दों हि. महायाहों सुख बन्धाख्रमुन्यते ॥9॥ 

हे मद्दावाहो ! जो पुरुष न किशीस ढेप करता है और न॑ 
किसीकी आकाज्षा करता हे,वह नित्य-संन्यासीदी जानदेयोग्य 
है, (क्योंकि राम-हेपादि) हन्होले सुक्त पुरुष उखपूर्वफ संसार" 
बन्‍्धनसे छूट जाता 

भावार्थ-खव वन्धतोंका मूल कर्देत्व-मोक्तृत्थ-अहकार दी' 
है, जन्म-मग्णादि अन्य सभी वन्धत तो इसकी शाखाएँ हैं। जो 
पुरुष न किसी प्रतिकूल विप्यले हुप फरता है और न अवुक्कूल 
विपयकी इच्छा ऋरता दे, वह छुसपूर्वक कर्दत्वादि-पन्धगसे छूट 
जाता है । आर्थात्‌ छेप व इच्छा ही कर्त्यादि-धर्धनको ख़ुहढा 
करनेदाले हैं, इनके अभाव हुए. करदेत्यादि-वन्थन शिथिल दो 
जाता द्वै।इस प्रकार जो पुरुप द्वेप व आर्काज्षादि इन्द्रोंसे छूटा 
हुआ कर्मोको करता दे) वह ख़ुखसे शान प्राप्त कर सकता हे, 
क्योंकि द्वेप व आकाक्षा दी ानमें प्रतिवन्‍धक हैं. । फिए इस 
सनिष्काम-कर्मीम तो फल्न-त्यागकी भावना होनेसे ये दोनो ही नहीं 
रहते । इसका यह तात्पये नहीं कि बढ सतन्तनर निष्काम कर्म- 
हार ही बन्धनसे छूट ज्ञाता है, किन्तु द्ेप व आए्ांत्तारहितः 
कर्स करनेसे बन्धन ढीला हो जाता है ओर फिर वह खुखपूर्वक 
झानद्वार बन्धन-मुक्त हो जाता है, यही इसफूर तात्पर्य है।'पेसा 
निष्कामी पुरुष नित्य-संन्यासी ही जानना चाहिये! इस वेचनका 
यह: सावाथे नहीं दे कि चह्द बस्तुत: 'ित्य-संन्यासी' शब्दका 
चाध्यार्थ है और “नित्य-संल्याली' शब्द उसमें वस्तुतः जंच्ेत्त दवोः 
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रहा है। किन्तु गितना कुछ द्वेपादिका त्याग उसके द्वार हुआ « 
है, इस त्योगकी महिमामें ही तात्पय है।जैसे देववत्तकी घीरता- 
अंशको छेफर, उसकी बीस्ताकी महिमाओे लिये फह्दा जाता है 
कि 'देवदत्त सिंह दे! तहाँ 'लिंद' शब्दका वाच्याथे देवदत्तमे 
प्रबूत्त होता है, इसमें तात्पर्य नहीं दै। स्मरण रहे कि संन्यास 
शब्द मीताओ चतुर्थाश्रमके अथमें श्रयुक्त नहीं हुआ है, किन्तु 
तत्वेसांक्षात्कारह्वारा देदेन्द्रियमतवुद्धिके अहंकारसे स्वेधा 
मुक्तिक साम ही गीताकी भाषामें 'संन्‍्यास' है, चाहे वह किसी 
भी आश्रम सिद्ध कर लिया आय | कई टीकाकार 'संन्याप्त' 
शब्दका अर्थ चतुर्थाश्रम श्रदरण करके ओर साम्प्रदायिकताको 
लेकर खणडन-मणडनमम प्रतृत्त हो गये हैं, जो कि भारी भूल दे । 

अब पुनः अपने मुख्य सिद्धांतकों ग्रहण कर 'संस्याक्त व 
“योग' का अभेद्‌ श्रतिपादन करते हैं-- 

सांख्ययोगी प्रथग्याला प्रवदन्ति न पण्डिताः । 
एकप्रप्पास्थितः सम्यगुभयो्पिन्दते फलम्‌ ॥१॥ 

[ वास्तव तो ] 'सांख्य' व्‌ 'योगो फो घालक भिन्न-मिक्ष 
कद्दते हैं. न कि पण्डित, क्‍योंकि एकममे भी भली-भाँति स्थित 
हुआ पुरुष दोनोंफे दी फलको प्राप्त दो जाता है। 

भावाये--चास्तवमें 'सांख्य' व 'योग' "एक द्वी-हैं, फेवल 
नामका ही- भेद है, रूपका भेद नहों | जो इतमें भेद्की कटपना 
करते हैं, वे रहस्यको न जाननेवाले वालबुद्धि दी हैं, तत्ववेत्ता 
उनमें भेदकी कल्पना नहीं करते । जेसा चतुर्थ अध्यायके स्पष्टी- 
करणुके भ्रत्तमें स्प्ट किया गया है, उससे यह बात मलरी-माँति 
खिद्ध है कि कर्दृत्वासिमान बनाये रखकर केवल कर्मोंको त्याग 
वैठना कर्स-संन्‍्यास' नहीं हो सकता, फ्योंकि व्यागंका अभिमान 
पहनेके कांस्य वह कर्सेयाग भी अपना-फल रखता है। और 
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इधर कर्चृत्थाभिमान सखकर फलाशारहित कर्स 'योग' सी नहीं 
चनता, क्योंकि कर्मका कर्ता वत्कर चाहे यह भावना की गई 
है कि 'झुकले कर्मफलकी इच्छा नहीं ओर में डसे ईश्वशर्पेण 
करता हैं तथापि उसकाफल शबश्य है। क्योंकि कर्मका कर्ता 
जब विद्यमलन दे झ्लोर भावना भी सजीब है, तब फल कहों आ 
सकता दे? कर्मसंस्कार संडब कर्ताके आश्रय रहते हैं और 
जिस भावनासे किये जाते हें चेसा हो फल ठेते है, यह नीति 
ईश्वरने रची है। यद्दों जब कि त कर्ठैत्व-अभिमात हो दस्थ हुआ 
आर न भावना ही उग्ध हुई, तब कर्मसंस्कार मिष्फल केसे 
बनाये जा सकते हैं और तब फल कहॉ जा सकता है? हो, 
यह अवश्य हैं कि भावनामें फलत्याग रहने के कारण उसका 
फल उत्तम है, पर है अवश्य | इसके विपरीत कर्वेत्वामिमानके 
दरध होनेपर चाहे शरीर<न्द्रियादि मशोनकी सॉति चेष्टाएं कर 
रही हों, पसन्‍्तु कर्ता न रहनेसे वे फलक्ी हेतु नहों हो खफती। 
क्योंकि वे व संस्कारको उन्पन्न करती हैं और न किसी भावता 
से दी की जा रही हैं| इसलिये वह कर्स ऋर्ता हुआ भी सच्चा 
“कर्म-संन्यूसी ओर सच्य 'कर्म-योगी है, क्योंकि न कर्ता है, 
न भावना है. ओर त कर्स-संस्कार दी हैं, फिर फक्त कहो श्रौरः 
पकिसको ? इस प्रकार अभिन्न रूपसे आत्मस्वरूपस्थितिरूप योग- 
द्वारा कर्तेत्वाभिमान दग्ध होनेपर 'ऊर्म्संन्यास व 'कर्मेयोगा 
दोनों दी सिद्ध दो जाते है ओर इसके बिना ठोनों ही सिद्ध नहीं 
होते । यद्दों आकर ही ठोतोंका मेल व असेद है । ऐस( जो तत्त्व 
से ज्ञानता दे चढ़ पसिडत दै और इस प्रकार कवेत्शसिमानसे 
छुटकारा पाकर जो योग (पद्॒स्ि) अथबा साख्य (निद्धत्ति) दोनों 
अखे किसी एकमें भी भली प्रकार स्थित हुआ दे, बह दोमोके 
मोक्षरूप फलको पा जाता है। स्मरण रहे कि यहों 'सांस्य तथा 
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“संन्पास' दोनों शब्द एक ही अर्थके बाचक हैं.। क्योंकि यद्यपि 
अश्ष तो 'संन्यास' तथा 'योग' के बिषयरम किया गया था, परन्तु 
उसका उत्तर 'सांख्य' व 'योग' शब्दोंसे दिया जा रहा-है । 

इसके विपरीत जिन्होंने 'पोग' व 'खांख्य' को खाधन-साध्य- .. 
रूप अहण करके अथवा पर्म्परासे फलकी एकता होनेसे इन 
दोनोंकी एकता ग्रहण की है, वे तो वाल-बुद्धि हैं ही । क्योंकि 
साधन ब साध्यका परस्पर भेद ही देखा गया है, हेतु व फलकी 
'एकता केसे वने ! यदि परम्पराखे फलोंकी एकता होनेसे इनकी 
'एकता मानी जाय, तो यश्ञ-दान-तपादि भी परम्परासे श्ञानमें 
साधन होनेसे व परम्पणखे फलकी एकता होनेसे इनका भी 
“सांख्य' से अभेद मानता चादिये। और जिन्होंने 'सांख्य' थ 
“योग को भिन्न-भिन्न खतस्त्र व निरपेक्ष सास मानकर इनकी 
एकता ग्रहण॒की है, वे तो बालकोंसे भी परे अत्यन्त लक 
'कहे जाने चाहियें। क्योंकि 'कर्म कर! (योग) और 'कर्म छोड 
(सांख्प) ये दोनों परस्पर भाव व अभावरूप होनेसे ख्न्धकार व 
अकाशके समान इनका भेद दी है, किसी प्रकार इतकी एकता * 
"नहीं बनती और इस ध्रकार परस्पर विरोधी मार्गोका न फल ही 
एक द्दो सकता है (विस्तारके लिये पृ० २९२-२२६ देखिये) ! 

यत्सांख्ये३ प्राप्यते स्थान तधोगैरपि गम्पते | 
एक सांख्यं च योगं च या पश्यति स पश्यति ॥५॥ 
विधा] सांण्योद्वारा जो स्थान धाप्त किया जाता है योगियों: 


द्वारा भी वहीं पहुँचा जाता है, इसलिये 'सांख्य' व योग! को जो 
देखता दे वही यथार्थ देखता है 
भावारथ--डपयुंक्त रीतिसे जब कि 'सांख्य' व 'योग' का 
अमभेंद दै। तब उनके द्वारा भांप्य स्थान भी एक ही दै। क्‍योंकि 
अमेदरूपसे अपने आत्मा योग पाये बिना कर्मर्सन्यास स्वेधा 
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अजलम्भव है | शरीस्ले चेछओंका त्याम हो भी गया तो मनसे 
चेष्टाएँ चालु रहेगी, और वे अपना फल रखेंगी ही। परन्तु आत्मा 
में योग पाऋर तो अनमगैल धन्नृत्ति रखते हुए भी सर्वथा कर्मसे- 
न्यास ही है' और उनका कोई फल नहीं, क्योंकि अब चंद अपने 
अएपार्म कुछ भी दनता हुआ हीं देखता, जेसे स्वप्नले ज्ञागा 
हुसा स्वप्न-्चेशओोका अपने स्वरूपमें फोई लेप लही देखता । 
तथा आत्मस्वरूपमेँ योग बिता फलल्याग भी अशक्‍्य है, जेसा 
ऊपर रुप४ किया गया दै कि कर्ता-धुद्धिक रहने हुए फल अब 
ए्य रहता है | परन्तु वाच्बिक योग शाप होसेपर तो कर्सत्याग' 
ब फलत्याग दोनों द्वी यथार्थ रुपसे सिद्ध द्वो ज्ञात है।इस प्रकार 
जो दोनोंको खरूपसे एक देखता है, वद्दी ययाथे ढेखता है । 
संन्याप्तल्तु महायाहो दुःखमाप्तुमयोगतः 
योगयुक्ती घुनित्नश् नचिरेणाधिगच्छति ॥६॥ 

है महावाहो | योगके बिना सन्यास्रकी प्राप्ति बुष्कर हैं+ 
परन्तु योगय्रुक्त म्रुच्ति तो वत्त्ण ही ब्ह्मको पाप्त हो जाता है' । 

अखार्थ--सहवाहु ! झपने आत्मस्वरूपमें एकत्वभावसे 
योग प्राप्त किये विचा कमेसंन्या/स दुष्कर है, जेल पिछुले व्छो को 
में इस विपयको बिस्तारखे स्पष्ट किया जा चुका द्वै | ताच्विक 
योगके विन कर्मत्याग सी स्थागका कर्ता रहनेसे अपना फल 
रखता दे, यथार्थरूपस कर्मसंन्‍्यासको सिद्ध नहीं कर सकता। 
परन्ध अपने आप्मस्वरूपमें योग पाया हुआ सनन्शीत्न योगी तो 
किसी विल्स्वके बिना तत्त्ण दी अह्मको प्राप्त कर लेता है। यदि 
थोग' शब्दका अर्थ निष्कास-कर्सयोग माना आय तथा 'सांख्य! 
(संन्यास)ले उसका भेद अर्थात्‌ क्रम-समु्यय * अद्डीकार किया 

“ निष्कास कर्मसे अन्त करणकी शुद्धि होती है ओर तत्पक्मात्‌ ज्ञानसे 
मोक्ष द्वोता दै, इस सतको “क्स-समुद्यया कहते है | 
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ज्ञाय, वो उपयुक्त मगवद्द्चनोंकी यथार्थ सद्गति नहों लगती । 
क्योंकि प्रथम तो निष्काम-कर्मी मतनशील सुनि नहीं है, किस्तु 
कर्ता व कवैव्य-चुद्धिरूप भेदअप्टिसंयुक्त कर्मी है। द्विवीय, जैसा 
इस स्छोकम कहा गया है, निष्काम-कर्मेयोगी किसी विल्म्धके 
बिता तत्काल ही ब्रह्मको प्राप्त नद्दों कर सकता | बल्कि सांख्य 
(संन्यास ) तथा योगक्री भेद-दणसि तो उसको : ग्योगद्वारा 
'सांख्य' (संन्यास) में आरूढ़' होना होगा, फिर सांख्य (संभ्यास) 
द्वारा ब्रह्ममाप्ति करनी होगी। अथवा “योग” को खतन्त्र मार्ग 
आर्थात्‌ ई सम-समुच्यय भानकर भी, जैला इस स्छोकमें कहा गया 
है, वह तत्काल ब्रह्मघरप्ति नहीं कर खकता, फ्योंकि बहन तो झभी 
कर्ता व कर्तव्परूप भेद-दष्टि रखता है, फिर तत्काल बह्मप्राप्तिका 
मुँद कहाँ ! (पू० ६०-६६ )। तत्काल त्रहमप्राप्ति तो डख तरकेखरीके 
हिस्सेईँ ही आ सकती दे, जिसने तस्यसाज्ञात्कारद्वारा कर्देत्व 
व कर्तव्यादि प्रकृतिके सव बन्धनोंको खप्से जागे हुएके समान 
काट दिया है श्रीर जीते-जी दी जीवेन्‍्सुक्त है। जिस प्रकार ख- 
असे जागकर मल्तुष्प तत्काल अपते स्वरूपको पा लेता दे, इसी 
अफाए योगयुक्त मुनि शाव-जागृति प्राप्त करके अपते अह्मस्वरूप 
में किसी घिलम्बके विदा स्थित हो ज्ञाता है.। अतः स्पष्ट हुआ 
कि 'योग' शब्दुका अर्थ यहाँ पारमारथिक योग ही दे और इसी 
का पारमार्थिक संन्याससे अभेद है| 

ऊपरके तीच स्छोकोंमें सांख्य (संन्यास) व योगका स्वरूपले 
अमेद कियो गया, अब आगे सारे अध्यायमें दोनोंके अभेदको 
'योग! शब्दसे व्यवद्दा: कस्के कथन करते हैं--- १ 





"| निः्काम-कर्म और क्ाव दोनों मोर्पराप्तिमें स्वतन्त्र वे.तुल्यबल हैं, 
'ुक्रको दूसरेकी श्पेत्षा नहीं, इस सतको सम-लमुचय कहते हैं । 
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योगयृक्तो विशुद्धात्मा विजितात्मा जितेन्द्रियः । 
स्ेभृतात्मभृतात्मा कुंबेन्पि न लिप्यते ॥७॥ 
[इस अकारए] अपने अप्त्तस्वरूपमें योग पाया हुआ चिश॒ुद्धा- 
न्त करण योगी, जिसने मत ब इन्डियॉको भली मॉति जीव लिया 
है तथा सर्वेभूतोंका आत्मा डी जिसका अपना आत्मा हो गया 
है, कर्म करता हुआ भी लेपायमान नहीं होता । 
भावार्थ--निष्काम-कमेयोगी कर्ता च करंच्य-्चुरिस्सश्ुक्त 
होनेल देहाध्यासले मुक्त चहों कहा जा सफता | एसी अवस्थार्म 
घह सब चराचर भूतोंके आत्माको अपना ही आत्मा साज्षात्‌ 
अन्ञुभव नहीं कर सकता ओर कर्त्वाशिमानके फारए कर्म 
ऋरता हुआ न निलेप ही रह सकता है $ इसलिये देहामिमानसेः 
मुक्त तथा आत्मस्व॒रूपमें एकस्वमावस्ते स्थित पुरुष ही योग- 
युक्ताशब्ठका अर्थ है और जस्तीमे ये लथ चचन सार्थक होते हैं । 
ऐसा पुरुष किस ज्ञात एब भावसे कर्ससें प्रदत्त दोता हुआ 
सिलेप रहता है ? 
नैव किचित्करोम्ीति युक्तो मन्‍्येत तच्ववित्‌ | 
पश्यश्शृण्वन्श्शब्जिधलक्षनाब्छन्खपन्खसन्‌ ॥८]' 
प्रलपन्चिस जन्युहन्तुन्सिकनिमिपतश्रनपि । 
इन्द्रियाशीन्द्रियार्थेपर वर्तन्त इति धारयन्‌ ॥8॥ 
तन्चको ज्ञानतेयाला योगयुक्त योगी, 'मैं कुछ भी नहों करता 
हैं! ऐसे मानता है. और देखता छुआ, खझुचता हुआ, छूता हुआ; 
सँँघता हुआ, खाता हुआ, चलता हुआ, सतोता हुआ, श्वास लेटा 
हुआ; बोलता हुआ, त्यागता छुआ, पकड़ता हुआ तथा नेत्रों 
को खोलता व॑ मीचता हुआ भी, इन्द्रियों अपने-अपने विषयो्मे 
चते रही हैं, देखी घार्रणा रंखता छुआ (कर्माम्त प्रदत्त होता डै)। 
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भावार्थ--'में साक्षीस्वरूप आत्मा कुछ भी नहीं करता हूँ, 
नम इन्द्रियाँ हैं, न मेरी इन्द्रियोँ हैं, न में इनके व्यापारोंका कर्ता 
हैँ। किन्तु में तो बह अलुप्त प्रकाश हूँ, जिसके सत्तारूप प्रकाश 
में इनका भावाभावरूप्‌ व्यवह्यार सिद्ध द्ोता है ओर वह कोई 
व्यवहार मुझको स्पर्श नहीं करता ।' तस्ववेंत्ता योगी पेंसी झप- 
रोक्ष दृद धारण रखता हुआ इन्द्रियों ओर डनके व्यापारोंसि 
असंग व कूटस्थ रहता है तथा इन्द्रियोंद्वारा सब काये करता 
हुआ भी कुछ नहीं करता ओर नहीं दँधता | 
ब्रक्षणयाघाय कर्माणि सई त्यकत्वा करोति यः | 
लिप्यते न सपापेन - पंद्रपत्रमिवाम्भसा ॥(०॥ 
[इस प्रकार] जो पुरुष संगत्याण और त्रह्ममें अर्पण करकेः 


कर्मोंको करता है, बह जलसे पद्म-पत्रके समान पापोंसे लेपाय- 
मान भह्दी होता । 


भावार्थ--जो पुरुष कर्दृत्थ-संगका परित्याय करके ब्रक्मारपण-- 
इप्रिसे कर्मोंक्को करता है, बह कमल-पत्रके समाम पुंशय-पापादि. 
से लेपायमान नहों होता | ब्रह्म क्तोंका अर्पण फ्या है? इसः 
विषय प्रिचार किया ज्ञाय तो क्ञात होगा कि कर्ता व कर्मादि' 
पर कारकोंका तस्वर्विंचारद्वार। त्रह्मले अमेद हो जाना और घहम' 
में लय द्वोकर अ्रह्ममय हो जाना ही कर्मोंका वास्तचिक त्रंह्मार्पण' 
दै, जेसा भ्र० ४२४ में निरूपण कर श्राये हैं । बहा कोई सूर्तिमान, 
चस्ते नहीं और न कस ही सूतिमान पदार्थ हैं कि जो मूतिमान्‌_ 
देवताके संदश पत्न-पुष्पके रूपमें अपर किया जा सके । हो; भाव- 
नामय अपैशे तो हो सकता है कि 'मैं कर्से-कर्ता अपने कर्म 
अह्मापेण करता हूँ' । परन्तु ऐसा भावतामय “अर्पेण; जैसा इंस 
श्छोकके दूसरे पादरसे कह गया दे, पद्म-पत्रके संग्रेन पापोदि- 
फेलसे निर्लेप नहों रखेता । फयोंकि कर्म-कर्ता अपनेसे भिन्न कर्मों 
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को अपनेसे मिन्न चह्ममें अर्पण कर रहा दे और किये हुए करई्सो 
की भला तथा अपैसकी सावना अपने सीतर सर ग्हा है, फिर 
पे फलशल्य कैसे रह खकते हैं ? यद्यपि बह इसके फलमें पापसे 
हो सेपायसान नर हो सकता, परन्तु पुरयस अवश्य लेपायमान 
हीना पड़ेगा। और 'पापसे लेपायमान नहीं होता' इसका आशय 
पुएय-पाप दोनों ले ही निलेपतामें है; न कि केबल पापसे ही। 
इस प्रकार जवतक “कर्ता 'कर्स' व “भावना सीनों ही जाना- 
सिर्में भस्म न हों, तवतक कर्मोका बरास्तविक ब्रह्मारपण सम्भव 
नहीं और न पद्म-पच्रके समान पुएय-पापादिस नि्लेपता ही सम्भव 
हऔै। क्योंकि भावनामय चक्मार्पस॒म 'कर्ता' ब भावना का सद्भाच 
शहनेसे भावताका फल अचण्य रहता है। 
सम फ 
कार्येभ मना बुद्धथा केशसरिन्द्रियेगपि ! 
योगिनः कर्म कर्व॑म्ति सह्ः त्यक्त्वात्मशुद्धये ॥११॥ 
[इसरीतिस]योगिजन कर्त॒त्व-अहकार त्यागकर केचल शरीर, 
अत; बुद्धि एव इन्द्रियोक्तारा ही आत्मश॒द्धिक क्षिप्र कर्स करते हैं। 
भावार्थ--थोमिजन आत्मश्॒ुद्धिके लिये कर्म करते हैँ” इस 
अखंगरम आत्मशुद्धि क्‍या है' ? इस विपयपर विचार किया जाय 
तो स्पट होगा कि डुर्बासना निश्चुत्त होकर अन्त,करयामें शुभ- 
बासनाका प्रवाह चलरा, यशी आत्मशुद्धि नहीं है| किन्धु निर्वा- 
सनिफ होना ही यथर्पव आत्मछुद्धि है, क्योंकि घासनामान अज्ञान- 
जन्य व अप्तरूप है| अद्वकार करके दासत्तादे अ्रन्तःक्रणके 
धर्मोको अपनेमे माव वेठना, यही आत्मञ्शुद्धि थी । अत' तत्व- 
इफ्िद्वारा अहंकाससे पन्ना छुडकर अपते आत्माको अखंग ठेखना 
ओर सर्बात्म-इष्टिप्राप्त करता, यही एकमात्र आत्मशुद्धि हो सकती 
है इस घकार आत्ममें योगयुक्त योगीजन केबल शरीर, मन, 
- बुद्धि एवं इन्छियोंसे कर्म:करते हैं, परन्तु अह्कार इसके साथ 
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नहीं रहता | मालाके मणकोंकी भौति इस अहंकारने दी इन सब 
देहादिको अपने खजमें धारण किया हुआ था और अपने आत्मासे 
विद्युक कर रखा था। श्रव तत्वदष्ठिके प्रभावसे यह अदंकाररूपी 
सून्न खगिडित हो गया है और ये देहादि मण॒कोंकी भाँति घिखलर 
गये हैं। इस प्रकाश झब यह आत्मा इचका केवल तमाशाई है । 
यही आत्मशुद्धि है ओर योगीजन इसी टएसे कर्ममें पच्चत्त होते हैं। 
युक्ता कमफल त्यक्ला शान्तिमाप्रोति मैप्ठिकीम  । 
अपुक्तः कामकारेण फले सक्तो निवध्यते ॥१२॥ 
[इस प्रकर युक्त पुरुष कर्म व फल त्यागकर स्थिर शान्तिको 
आप्त होता है, परन्तु अयुक्त पुरुष कामनावशात्‌ फलमें आसक्त 
हुआ बन्धायमान द्वो जाता है। 

भावार्थ--यह पारमार्थिक योगयुक्त पुरुष ही बस्छुतः यथार्थ 
कर्म व फल का व्यागी है, जिसने कर्दृत्वादि सब भावनाश्रोंको 
दुग्ध कर दिया दे आर यददी झचल नैप्िक शान्तिको प्राप्त करता 
दै। मिष्काम जिल्लाखुका कर्मफल-त्याग भाषनामय है।'इसलिये 
'चद्द सवेथा फलशल्य नहीं। यद्यपि उसका फल उत्तम है, तथापि 
'फल शेष रहनेसे बद अभी उसनैप्ठिफ शान्तिको जैसा इस स्छोक 
में कथन किया गया है, प्राप्त नहीं हो सकता | यद्यपि बह उस 
मागेपर है, परस्तु अभी फलत्यागकी भावना रखता हुआ अशुक्त 
दोनेले फलले पन्धायमान होता ही है। इसलिये धद्द निष्काम 
कर्मी 'शुक्त' नहीं फहला सकता, 'युक्त' तो बह तारिधिक योगी 
ही कहलायेगा जो द्रेद्यदि सर्वेसंग, फर्म एवं फलोसे मुक्त हो' 

आया दै और घंही नेप्ठिक शान्तिको घ्राप्त करता है । 

स्वेकर्माणि मनसा संन्यस्यास्ते सुख वशी । 
नबद्वारे पुरे देही नैव कुर्बन् कास्यन्‌ ॥१३॥ 
३६ 


द््रु० गीता दर्पण 

[स्ायश उपयुक्त भाव व विचारऊे अठुसारों घश्चमें है अन्तत- 
करण जिसके ऐसा (योगयुः्) ढेद्दी सब फर्मोंको मसले त्यागक्र 
नवहाश्वाले पुरमे न कुछ करता हुआ ओर न करवाता हुआ 
सुखपूर्वक ग्थित रहता है. 

भावार्थ--देंटी हर्थाव्‌ देहसाजी आत्मा, उसमें तट्ठप हुआ 
योगयुक्त योगी मनसे सब करमोंकों त्यागकर, अर्थात्‌ उस इढ 
सिश्षयकों धारकर कि इन्ट्रियाँ टी अपने-अपने अर्थॉर्म बर्त रही 
हैं, में साक्षी तो कुछ भी वहीं करता' ७ नवश्वाय्वाले शरीसरूप 
पुरमे खुसतपर्वक मिब्रास करता हक । खब न कुछ करता हैः 
आर न किसीको कुछ भेरणा करता है, किन्तु केवल इन्द्रियादि- 
के व्यापारोंका देखनेचाला तमाशाई ही है । अन्त करण व इन्द्ि- 
यादिसे अंग होना और इनको स्वसत्ताशल्य जानना, यही 
इनका यथार्थ रूपसे जीतता है ( पू० २९६-२४६)। 

योगयुक्त पुरुष जिस भाव व विचाससे कर्ममें प्रद्नुच दोता 
हुआ निल्षप रहता दै। उसक निरूपण ख्छो० ७ से १३ तक किया 
गधा। अरब यह बतलाया जाता दै कि चास्तवमें इन 'कर्देत्व' व 
'कर्मादिकी रचना चहां हु है, किन्तु ये केचल अज्ानसस्भूत दी है - 

न कंबृस्व न कमोशि लोकस्य सृजति पशु । 
न कर्मफलसंयोग॑ स्वभावस्तु- प्रवतेत ॥१४॥ 

परमेश्वर तो भूत-प्राशियोंके स कर्तापलको, न क्मोंकी और / 
न कर्मीके फलसंयोगको दी रचता है; किन्ठ प्रकृति दी (इन 
सब रचनाओंम ) प्रद्नत्त दोती दे । 

सावार्थ-- में कर्ता हैं, अप्कुक करे मुझे कतैव्य है और 
_अम्गरक फल होता चाहिये, अथवा सुझे फल नहीं चाहिये यह 

& दो कर्ण, दो चक्ु, दो नासिका, एक सुख तथा शुद्ध ये उपस्य, 

इस शरीररूपी छुरके ये नव द्वार हैं। 








पश्चमोडध्याय ब्रश 











सब भेद-हष्टिका पसारा है और अश्ानसम्धूत है | इसलिये न 
तो परमेश्वरद्वाय इनकी रचना हुई और न पस्मेश्वरके स्थरूपर्मे 
इनका कोई स्पर्श दी दे । किन्तु ये सब अशानजन्य दोनेसे प्रद्न- 
तिके राज्यमें द्वी हैं. और प्रक्रतिके ही परिणाम हैं। दथा परमात्मा 
के प्रकाशर्मे भक्ृति ही इन सब रूपोंमे दृत्य करती है और बी 
'कर्तुत्व, 'कर्म' एबं 'फलसंयोग' के जोड़-तोड़ मित्नाती रहती है। 
नादत्ते कस्यचित्पापं न चैत्र सुकृतं विभ्रु। । 
अज्ञानेनावृर्त ज्ञान॑ तेन मुद्यग्ति जन्तवा ॥११॥ 

वबास्तवमें] सर्वेब्धापी परमात्मा तो न किसीके पापों और व 
धुएयोंको द्वी ग्रहण करता है, कि्त श्रज्ञानके हारा शान आचछा- 
दित हो गये है, इसीले प्राणी मोहित द्वो रहे हैं । 

भाव/र्थ--सर्वेव्यापी परमात्मा दो फिसीके पुएय-पार्पोक्तो 
ग्रददण नहीं: करता, अर्थात्‌ उसको किसी पुणप-पापादिका रुएर्श 
नहीं होता | यद्यपि सब पुणय-पापादिकी व्यवस्था उसकी सातक्षी 
में दी सिद्ध दोती है, परन्तु आरक्ाशकी भाँति उसको किसी 
पुएय-पाणदिका लेप नहों लगता । केवल अज्ञान करके जीव ज्ञब 
अपने चास्तबिक 'सर्वेव्यापी परमात्मस्थरूपको भुला बैठता है. 
ओर जनक आउलादित दो जानेले जब अपने-आपको परिडिछुन्न 
जीव एवं कमोंका कर्ता तथा भगवानकों फल्लप्रदाता मात्र बैठता 
है, तभी प्रकृतिकी नीतिमें पुएय-पापादिसे बन्धायमान हुआ खुख- 
डुखादिके भोक़ृत्वके बन्‍्धनमें बेंध जाता दै । इसी अश्ञान फरके 
सब जीव मोहित हो रहे हैं। 

जनेन तु तदज्ञानं येपां नाशितमात्मनः । 
तेपामादित्यवज्ज्ञानं प्रकाशयति तत्परम्‌ ॥१६॥ 
ए्स्स्तु) जिनका बद आत्म-अज्ञान आत्मकझानद्वाश नष्ट हो 


६१२ गीता: दर्पण 











शया है, उसका ज्ञान खूथेके सदश उनके परमात्मस्वरूपको 
प्रकाशित कर देता है। 

भावार्थ--जित पुरुषोंका ग्रह अज्भान कि में कर्मोंका कर्ता 
एव खुख-दुःखका भोक्ता संखारी हैँ और ईश्वर मेरे पुएय-पापादि 
फलका भोगानेवाल्ा है” आत्मप्ञावद्वार/ नष्ट हो गया है, उनका 
चह छान सूर्यक्रे सदूश उनके आत्मस्त्ररूपको प्रकाशित कर देता 
है। अर्थात्‌ जिस प्रकार स्ूथक्रे मकाशमें बस्ठुका ज्यों-का-्यों 
साज्ञात्कार हो जाता है ओर बस्तुक्रे स्वरूपमें कोई सन्वेह नहीं 
रहता, इसी प्रकार आत्मज्ञानद्वाय उनको अपने आत्मस्वरूपका 
ज्यों-का-त्यों संशयरद्धित साज्ञात्कार दो जाता है, जिससे उनको 
यह साज्चात्‌ अपरीक्ष हो जाता दै कि “न मैं कर्ता हैं, ब भोक्ता 
हैं; किन्ठ मैं तो निल्य-शुद्धचुद्ध-मुक्तस्थरूप ही हैं ।' 

इस प्रकार छ्ानद्वारा जिंत पुरुषोंके कर्ेत्वादि-श्रम निश्नत्त 
हो गये हैं और जिर्दोंने अपने आत्मस्तरूपमें योग पाया है, अब 
उनका लक्षण, ऋधिकार तथा फल निरूपण करते हैं-- 

तश्बुद्धयस्तदात्मानस्तन्निष्ठाश्तत्परायणाः । 
गरछत्त्यपुनरघूत्ति ज्ञाननिर्धृतकल्सप्रा: ॥[१७॥ 

तड़प (अर्थात्‌ श्रद्माकार) दै बुद्धि ज्ञिनकी, तद्र॒प है मत जित- 
का और उल परमाध्मस्चरूपमें ही है निष्ठा जिबकी, ऐसे तत्परा- 
यणु पुरुष ज्ञनद्ाए्ण पापरहित हुएए अपुनराब ज्तिको प्रप्त होते हैं. । 

+ भाषाथे--ऋर्द त्व-भम दी एकमात्र श्रावरण था, मिस करके 

मन-बुद्धयादिमें अ्ह॑ता-मम्ताह्वार पुरय-पापादिका खंश्रह हो रहा 
था। ज्ञब्य यद्द आज्ञानज्ञन्य कर्तृत्व-अ्रम छानहास शान्त ड्डो गया, 
तथ मन-बुद्धि ओर इनकी प्रत्येक चेष्टाका जक्माकार दोना विश्वित 
ही है| इस घकार जिन ब्रह्मनिए पुरुषोंके पाप ज्ञानद्वारा निनृत्त 
हो गये हैं ते ऋपुतरादुक्तिरुप मोक्षक्ों पाप्त हो जाते हैं ओर 


है 


पश्चमोउध्याय ः्द्ह्र्‌ 

















जीते-जी ही जीवन्मुक्त हुए विचरते हैं। सब पर्पोकी मूल यह 
कंतृत्व-भ्रम द्वी था, जिससे उन्होंने नक़द मुक्ति प्राप्त कर ली है। 
विद्याविनयसंपन्ने ब्राह्मणे गयि हस्तिनि ! 
शुनि चैव श्रपाके च पणिडिता! समदर्शिन; ॥ १८॥ 

से] ज्ञानीजन विद्या व विन्ययुक्त घ्राह्मणमें तथा गौ, हाथी, 
कुत्ते श्रीर चाएडालमें भी समदर्शी ह्वोते हैं । 

मावार्थ-वाद्य श्राकररोंमें सत्यतार्टप्ट धारे रखकर सम॑- 
दर्शिता नहीं होती, किन्तु तत्वश्ानकी प्रोह़ता करके जब बाह 
आकार स्वप्नतत्‌ उन्तकी दफ्िसे गिर जाते हैं और सबकी सत्ता 
जो भ्रस्ति-पाति-प्रियरूप आत्मा है, जिलकी सासे ये सब सत्त्‌ 
प्रतीत हो रहे हैं, जब बह अस्ति-माति-प्रियरूप दृष्रिम चल जाता 
है, तब सब नाना रूपोर्म वे उछ्ती एक रूपको देखते हैं. और ये 
सध नानारूप उसी एक रूपके चमत्कार दृए आते हैं। जैसे सुबरी 
के ज्ञाताकी सब भूषणोंम खुबरदष्टि ही होती है तथा जलके 
शाताकी सब तराइ"बुद्दुदादिमे जल-टष्टि ही होती है,इसीका नाम 
समदर्शिता है। इस प्रकार ज्ञानीजन इस समतारूप ब्रह्म-दृष्टिको 
भारकर सय विषमरूप ब्राह्मण, गो, द्ाथी, कुत्ते ओर चायडा- 
लादिमें सर्वाधिष्ठान ब्रह्म-दृष्टि दी रखते हैं. और विपमताके हेतु 
बाहा आकार उत्तकी इप्टिले मिर जाते हैं | इसके विपरीत बाह 
आकारोंमें सत्यता-चुद्धि धारकर जिन्होंने केवल व्यवद्वाणकी समता 
को द्वी पकड़ लिया है,वे तो सम्ताजन्य इस वास्तविक शान्तिसे 
वच्चित ही रह जाते हैं, वहिक विषमताजन्य राग-ड्वेषके दी शिकार 
बने रहते हैं और वास्तविक ततच्वसे दूर-से-दूर जा पढ़ते हैं 

देव तैजितः सगों येयां साम्ये स्थितं सनः । 
निदोप॑ हि सम ब्रह्म तस्माइुझणि ते स्थिताः ॥१६॥ 


द््ड गीवा-दर्पण 











[इस प्रकाश ]--जिसका मन इस समत्व-्भावम्मं स्थित है, 
उनके हाय इस ज्ञीवित अवस्थामें ही संसार जीत खिया गया, 
क्योंकि ब्रह्म निर्दोष व सम है और दे उस ब्रह्ममें रिथित हो गये है। 

भावार्थ -संसार तथा खब छुल्खोकी सूल एकमात्र विषम 
इष्टि ही है। विषम दष्टिफे कारण राग-द्वेप करके ही जीव दु"ख- 
रूप संखार-बन्धनमें वन्‍्धायमान होता है कोर बह बविपम दृष्टि 
छाज्ञानजन्य ही है| चेकि वे शानीजन झ्मनद्ारा अज्ञावकों भस्म 
कर छुसे हैं, उन्होने तरग-दष्टिका परित्याम करके जल-दृष्टिको 
अज्लीकार कर लिया है और अब वे उस ब्रह्मखरूपमें योग धाप्त 
कर चुके हैं. जो कि चिदोंप व सम है। इसलिये उन्होंने जीवे-जी 
ही संसारको जीत लिया द्वै, क्योंकि अब अपनी तत्त्वडण्हारा 
पे विपमरूप स्लाएर समसूपसे स्थित रहते हैं. और फिसी 
प्रकारकी विपम्रता डत्को स्पर्श नही कर सकती | 

न प्रहृष्येत्मिय प्राप्य नोहिजेशाप्य चा्रियय ) 
स्थिखुद्धिसससूढों ब्रक्मविद्ठञ्लणि. स्थित: ॥९२०॥ 

[ऐसा |] अह्नवेत्ता स्थिरबुद्धि ज्षा्नी मह्ममें स्थित हुआ न तती 
प्रिय बस्तुकी पाकर तुए होता है और न अभिय वध्तुक्ों पाऊर 
सष्ठ होता है। 

सावार्थ-तश्रियवा व अधियता वस्तुगत नद्दों है, क्‍योंकि एक 
कालमें ज्ञो वस्तु प्रिय भान होती है, अन्य काले वही अभिय सिद्ध 
हो जाती दे । यद्दि बस्तुशत प्रियता व अभरियदा होती ती पेस्ातत 
डोसा चाहिये था । इससे सपए है कि चित्तकी अमुकूल छृत्तिमे 
प्रिया और पतिकूल इत्तिमें अभियता है । क्‍योंकि वे छृत्तियोँ 
विषयसस्बन्धसे उत्पन्न होती है, इसलिये विषयमें घियता-अभिय- 
चाका श्रम हो जाता है। अब यह स्थिरवुद्धि श््मवेत्ता तो समरूप 

















अहम अमेदरुपसे खत होकर चित्त तथा चित्त-दृत्तियोंसे श्रसंग 
झो गया दे। इसलिये इन प्रिय-अग्रिव वृत्तियोंका तमाशाई होनेसे 
ड़नके सम्बन्धसे रुए-तुप्ट नहीं होता । ग 
बाइसरोणसक्तात्मा विन्दत्यात्मनि यत्सुखप्‌ | 
स ब्रक्षयोगपुक्ताला सुखसचयमश्जुते ॥२१॥ 
[हस प्रकार] वाद्य विषयों अनासक पुरुष अपने आत्मा 
समवदु-ध्यानन्नतित जो आतन्‍्द दै। उसको प्राप्त होता है और 
"बह ब्रह्ममें योगद्ाण एकीमावसे जुड़ें हुए मनवाल्या पुरुष 
(अक्षणि योगेव युक्त शात्मा यस्था्रो, स श्ह्ययोगयुक्तात्मा' ) 
अक्षय छुलक! भोग करता है। 
भोग्य विपयोकों इस योग अच्तरावरूप वर्णन करते हैं-- 
ये हि संस्पर्शना भोगा दुःखयोनय एव ते । 
आधम्तवन्तः फौन्तेय न तेषु रमते बुध: ॥२२॥ 
इर्द्ियों झौर विष्योंके संयोगसे उत्पन्न होनेवाले जो भोग 
हैं, वे विस्सादेह डु।जकी ही खानि हैं ओर आदि-अन्तवाले हैं। 
डै कीन्‍्तेय ! बुद्धिमान पुरुष उनमें नहों रमता।। 
आवाधे--विपयलकन्ध जो सोग दें वे आदि-अन्तवाते हैं; 
इसमें तो कोई संदेह है ही नहीं । जो पस्तु आदि-अन्तर्म नहीं 
है वह पध्यम भी बस्तुतः होती नहीं है, मध्यमें भी बह स्वप्न 
समाव केवल स्रमरूप प्रतीतिका दी विषय होती है। इसके 
"विपरीत मोगोंम मन फँसाया जाता दे वो उन्हें' अपनी भूलनले 
"सत्य 4 स्थिर जानकर ही फँसाया जाता दै। परन्तु पहाँ तो 
सत्पत व स्थिस्ताका लेश भी महदों दोता। इसी अज्ञावके कारण 
उनके सम्बन्ध दु:खोंका प्रवाह विकक पढ़ता है। ऐसए तत्त्वले 
जानकर बुद्धिमान्‌ पुरुष उनसे तह समता 
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शक्कोतीएव यः सोहूं प्राव्शरीरविमोक्षणात्‌ । 
कामक्रेघोद्त बेगं स बुक्तः से सुखी नरः ॥१रे॥ 
[ इसलिये ] जो मदुप्व शरीर छूटने 





छूटनेसे पूर्व ही इसो लोकमें 
कप्त-क्रोधजन्य बेबकों सहन करनेमे समर्थ डै, चदी योनी दे 
आर चह्दी छुल्ी दे 

भाषाधे--जो पुरुष शरोस्का सम्यन्ध रद्दते हुए नी काम- 
ऋोधले उत्पत्न हुए पेगद्वाय चलायमान नहों डोता और उनसे: 
अर्संग रहता दे वही पुरुष अपने आध्मामें योथ पाया हुआ दे 
आर वह्दी खुखी है, ऐसा जानता चाहिये। झर्थाव शरीरकी 
विदमानतरप्में ही जिलने ऋपने सनका इस प्रकार जब कर लिया 
है वही अपने आत्मामें योग पानेका अधिकारी ठे । 

योध्न्तासुखो5न्तरारामस्तथान्तण्योंतिस्व यः | 
स योगी बद्यनिव्रीर्ण अद्मभूतरोडघिगच्छति ॥२४॥ 

[इस प्रकार ह्ञो पुरुए सिश्वप्र करके अपते अच्तराष्मामें ही 
खुजली है, अच्तरात्ममें ही विज्ञाम पाया हुआ है तथा अस्त- 
रात््मामें दी प्रकाश रहा है, बह योगी हत्मरूप हुआ निर्वाण धह्म 
को ही प्राप्त छोता दे । 

मावार्थ-ज्ञे पुरुष दिपयलछुलके आलस्वन बिता निर्दिषयक्र 
आत्मछुजको प्राप्त कस्के अपने अन्तरात्मामम ही सखी है। जिस 
अ्रकार छुयाति सोजनसे सन्तुष् व द॒प्त हो जाता है. इसी आकार 
आत्मखखसे सनन्‍्तुश्ठ व तप होकर ज्ञो अपने अन्तयत्मासें ही 
विश्लाम पा रहा है! तथा ज्ाचकी यौढवाद्वार जो अपने अन्त- 
दात्मामे ही घकाश रहा हैं; अर्धास्‌ उसी एकत्वभावले स्थित 
हो रह्य है । ऐसा योनी वेहाध्याखसे सुक्त होकर अह्मरूप हुआ 
शुए्त अह्मको दी घापत हो जाता है । 


पश्चमोष्य्याय द्श्छ 


उपयुक्त अवस्थाका अधिकारी कौन है? सो बतलाते हैं-- 
लमस्ते ब्रक्षनिषोणशपयः चीणकत्मपा। | 
छिनरदधा यतात्मानः सर्वभूतहिते रताः || २४ ॥ 

जिनके पाप नष्ट हो गये हैं, द्वेतरूप संशय तिश्व॒त्त हो गया 
है, जिन्दोंने म्रन-दुद्धिको' जता है तथा जो से मूंतोंके दितमें 
रत हैं, ऐसे ऋषिजन शाल्त ब्रह्मको प्राप्त द्वोते हैं । 

भावार्थ-इन सभी साधनोंकी सिद्धि एकमात्र शञानह्वाराही 
सम्भव है, कर्मकी यहाँ गम्य नहीं है । शानद्वार ही अशेष 
पापोंका क्षय सम्भव है, प्रायश्षित्तादिद्वार पापोंका निःशेष जय 
अत्यन्त असस्मव है (प० २७-२६ तथा झ० ४। ३६-३७)। द्वेत- 
रूप संशयोंकी निवृत्तिमें तो केवल ज्ञान ही उपयोगी है, यह तो 
निर्विवाद ही है। तथा मन-चुछधिके जयमें भी ज्ञान ही सच्चा हेतु 
हो सकता है, तपादिद्वार/ यद्यपि इनका दमन तो दो सकता है. 
परन्तु जय नहीं.द्ो सकता, किन्तु क्षानद्वारा तो मन-चुद्धधादिसे 
असंग दोकर इनका समूल ही जय सम्भव है। इस प्रकार झाज- 
हार पाएज्षय, संशयनिवृत्ति तथा मनोजय होनेपर सब भूतोंका 
दित तो खाभाविंक द्वी है और ऐसे पविज्नात्मा ही यथार्थ रूपसे 
शाल्त ब्रह्मको प्राप्त हो सकते हैँ । यद्यपि कर्मादि व तपादि पाप- 
चोय तथा मनोज्ञयमें सहकारी हैं और इनके ठारा ज्ञानका अधि- 
कार प्राप्त होता है, तथापि पापक्षय व मतोजयकी यथार्थ सिद्धि 
तो हानद्वारा ही सम्भव दे। 

कामऋ्रोघबियुक्तानां यतीनां यतचेतसाम्‌ | 
अभितो ब्द्ननिर्वाण पते विदितात्मनाम्‌ ॥२६॥ 

(तथा पेसे| फाम-क्रोबसे चिप्ठुक्त यतचित्त तत्ववे्ता यतियों 

के लिये तो सर्च ओर शान्त ग्रह्म दी चतेता रहता है ॥२९॥ 
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भाषार्े--ऐसे तत्ववेत्ता यतियोंकी दफ्िगिं से ओर शान्त 
ब्रह्म हो दष्टिगोचर होता है ! उनको अ्रखिल ग्रपक्ष आत्मखरूप 
अह्यका चमत्कार ही भान होता दै। तथा इन्द्रियो च॒ विपयोंके 
संयोगजन्य प्रत्येक चृत्तिरूप प्यालोदाय वे घहानन्दास्ततका ही 
पान करते रहते हैं । इस प्रकार जहॉ-ल्हों उम्का मत्त जाता दे 
आद्दॉ-घदों ही उनकी समाधि है। 
अब खाधनसहित सिद्धान्त कथन करके अध्यायका उपससे- 
हाएए करते हैं-- 
स्पशन्कृला बहियक्वांभुन्रैवान्तरे झुबोः । 
प्राशापानो सभी कृत्य नासाभ्यन्तरचारिणे ॥२७॥ 
यतेन्द्रियमनोबुद्धिपुनिप्लोच्तपरायणः |] 
विगतेच्छामयक्रोधा यः सदा गक्त एवं सा ।श्या 
बाह्य विषयोको हृदयले निकालकर, नेत्न-डष्टिफो शृकुटीके 
अध्य स्थित करके तथा नासिकरामम विचरनेयाले प्राण व अपान 
वायुकों खम करके जिस मोक्षपरायण मुतिने इन्द्रिय, मत व 
चुद्धिको जीता है तथा जिसके इच्छा, भय व क्रोध निन्नुतत हो गये 
हैं, बह सठा पम्रक्त ही है । 
अ्वार्थ--इन्द्रिय-सन-चु द्विमें अहन्ता-ज्ञाव ही वन्‍्धनका सूल 
है। फिर इच्छा, भय घ क्रोध करके यह आइस्ता अधिक उठा 
होती जाती दे | अवध्ठुरूप बाह्य विपयोमें जब बस्तुबुद्धि दढा 
होती है, तव इस अज्ञात्तद्वार वस्तुकी अपापततिले इच्छा, भेद्टष्टिसे 
मय तथा प्रतिकूल इण्सि कोध उत्पन्ष होता है और वन्‍्धन झधि- 
काथिक खुदढ' होता चला जात है । परन्तु जिस मोक्घपरायण 
मुनिने अ्वस्तुरूप बह्य विपयोष्ठी आसरक्ति छृदयसे व्यय दी है, 
जलको अपने छद्यसे निकाल दिया है. तथा प्रषणापानकी भति 


पञ्नमोड्ष्याय ६१६ 














“को सम और नेश्-्दष्टिको सृकुटिमध्य स्थित करके जो सत्रूप 
'व सुखरूप आत्माके अदुसन्धानमें ही लगा हुआ ठे, वह मुक्तके 
“समान ही है। अर्थात्‌ सुख्रूप अपने आत्माको साक्षात्कार 
करके वह शीघ्र ही बन्धनरूप बाह्य विपयोंको प्रत्यक्ष अवस्तुरूप 
जानकर इच्छा, भय व क्रोधादिसे वियुक्त हुआ इन्द्रियमनवुद्धि 
"से मुक्त होगा ( पृ० २३२-२३६ ) । 
अब फलसहित छ्ेयरूप ध्रह्कका खरूप वर्णन करते हैं-- 
भोक्तारं| यज्ञतपसां सर्वलोकमहेथरप । 
सुहृदं सर्वश्ृतानां ज्ञा्वा मां शान्तिशचच्छति ॥२६॥ 
इस प्रकार] मुझ ( त्रह्मखरूप) को यक्षों व तपोंका भोगने- 
चाहा, सव लोकोंका महेश्वर तथा सब भूतोंका खहृदू जानकर 
'मोज्षपरायर मुनि शान्तिको प्राप्त होता है। 
:' भजार्थ-सा्तीस्वरूपले सम्पूर्ण यज्ञों व तपोंके ठीक सीचे 
विराजमान रहनेके करण सम्पूर्णयज्ञों व तपोंका बास्तविक मोक्ता 
मैं दी हैँ! इसके विपरीत भोकृत्वामिमानी जीब भोगों व वपादि 
का वास्तविक भोक्ता नहीं हो सकता, क्योंकि भोकुत्वाभिमान 
के कारण उसका भोगोके साथ संयोग ही होता डै, एकता नहीं 
हो सकती। जैसे एक तरंगका दूसरे तरंशसे संयोग ही सम्प्रव 
है, एकता जहाँ, परन्तु उनका आत्मा दोनेसे जलकी तो सभी 
तरंगोंसे खासाविक एकता दै। इसी प्रकार भोकृत्वाभिमतनी 
जीबका भिन्न-मिक्ष यश्ञों, तपों व भोगोंसे संयोग ही सम्भव 
है। इसलिये बह तत््वले डतका भोक्ता नहीं दो सकता। प्य्न्ठु 
'सुझ सर्वलाज्ञीक[ तो नाना तरंगोंमें एक दी जलके समान स्वा- 
आाविक एकता होनेसे, मैं ही उन सबका तच्चसे भोक्ता द्वोता हूँ, 
क्योंकि एकता होना दी वस्तुत: भोगकी असलियत दे । और 
सम्पूण लोकोंकी आधारभूत सत्ता होनेके कारण अ्मादि सब 
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लोकोंके ईश्वरोंफा भी उम्वर में ही हैं। तथा मुझ सर्चात्मस्थ- 
रूपके साक्निध्यमे जो जसी इच्छा फर्ता डे, मेरी सत्ता स्कतिसे 
डसकों उसीकी प्रास्ति दो ज्ञाती दे । जैसे चोर चोरीसी इच्छा 
करता है तो उसको उसीकी आप्ति मेरे आश्चय दो तो जाती दें, 
परन्तु इच्छा यटि दुए दे नो उसके घतीकछारमें मेरी धरकुृंति उस 
को कठोर दण्ड दे-वेकर और पीट-पीटठकर सीथ्र मार्गपर लाये 
चिना नहीं छोड़ती ! इस प्रक्षार अपनी प्रकृतिरुपसे में सम्पूरी 
भूतोंका खुहदू हैं । इस रूपसे बम्ठुत में ही सत्र यसन्‍्वपरादिका 
भोक्ता. सब लोकोंजा महेश्वर तथा सत्र भूतोंजा खट्टद हैं। ऐसा 
मुझे तच््चले ज्ञानक्र मोजपरावण झुनि घान्तिकों प्राम दो जाता 
डै। आशय यदह हे कि सर्च कर्ता परन्तु वास्तवर्मे अकर्ता 
ऐसे मेरे स्पृर्ूपत्ों तत्त्यले ज्ञानकर ही शांतिकी प्रामि सम्भव 
है। इस प्रकार भनवानने अपने न्वन्पक्ञी पामिमें कचल छात- 
ब्यवा छी साज्ञात्‌द॒पसले उपयोगी कथन की, त कि बर्तेब्यता ! 





३ तत्घदिति ध्रीमक्भरत्द्भीतासुपत्तिपन्खु छह्मविद्यायां योगग्रा्त्रे 
५ 00:20 0 नि कप 
श्रीकृषष्णाजुनसंबादे कर्ससंन्यालयोगो नाम पदछमोडघ्याय ॥४॥ 


अीमद्धमघद्टीतारूपी डपनिपद्‌ एच हअक्मत्रिद्यारप ग्ोगशाख- 
बिपयछ 'अ्रीरामेश्वरानन्ठी ऋज्ञमवार्चद्वीपक भाषा-भाष्य 
में भ्रीकृष्णाजुनसंवावूप “कर्मसंन्यास योग नामक 
पद्चम अध्याय समाप्त हुआ ॥ 





पञ्चस अध्यायका स्पष्टीकरण 
कर्मेलन्यास्॒ व कर्सवोगकी मुकसाका विचित्र रहस्य जो पिछले ऋष्पा- 
संस सगवाद्‌ गिरूपण करते झा रहे हैं, न सस्तसकर अजजुनने फिर इस ऋत्याम 
के आरम्ममें प्रश्न किषा--भरावत्‌ ! कमी आप कसोकि संन्यासकी और 


पञ्चमोड्ध्याय द्र्श्र्‌ 





पफेर कभी कर्मब्रोयकी प्रशंसा करते हैं, इसलिये इनमेंसे मेरे लिये जो पुक 
अयस्कर हो वह भिश्रयसे कहिये ( छोक ३ )। घास्ववर्म भगवादते तो दो 
चातें कहीं ही नहीं, जिनमेंसे एक छोड़ दूसरी अंग्रीकार करनेको अजुनसे 
कहा जाता । बर्कि पे तो एकही बात कह रहे हैं कि चेशरूप कर्मोंको छोड़ 
'कैतना तो कोई कर्मसंन्‍्यास है ही नहीं। हाँ, छोड़ना केवल उस सिध्या 
कर्तृस्वामिसानका ही है, जो कि अपने स्वरूपके झझानके कारण पास्तवमें 
कुछ न करता हुस्मा भी बोचमें यों ही कत्तोप्नका अमिमानी बन बैठा है 
भर अपने-पझाप सुस्त ही पिटने-पिठनेवाला घनकर 'सान न मान मैं तेरा 
महसात' की कहावतकों सिद्ध कर रहा है। श्रज़ी ! चेए्त तो सब हो रही 
हैं प्रकृतिके सोनों गुझोंके परिणाम गुर्णोद्वारा, और मैं साकीत्वरूप अपनी 
सत्ता-सफूर्तिसे इसको ताक्ष दें रद्दा हूँ, जिससे यह चटनी मेरे विनोदफे जिये 
झुके अपना नाच दिखा रही है । जबतक मेरी भ्रपनी खुशी है में अपना 
खेल देखेंगा! झौर जब अपनी मरज़ी हुई अपने प्रकृत्तिरुपी पिटारेकी बन्द 
हा अपने परभानन्दर्मे दिश्राम करूँगा, तुम ( कर्तृत्वामिमान ) घोचमें ही 
कीम ? ., 
चूथा दे सदमा भले दुरे का, हो कौन तुम श्लौर कहाँसे आगे ! 
खुशी है मेरी में खेल अपना, बना धनाके मिटा रहा हैं ॥ 
अच्छा ! बनो कुछ बीचमें, परन्तु पीटे न जाओ ओर चनेके साथ 
खुनके समान! कालरूपी चक्कीसे पीसे न ज्ञाओ, तो कहना ! परन्तु दो, 
चास्तवर्मे सत्यस्वरूप तो पीसा जा ही नहीं सकता, 'सॉँचको झँच कहाँ! ? 
पिट-पिटाकर जब तुमको कुछ छुध आया जायगी और प्रज्ञान-निद्राते जागे 
कर जब सुभसे अमभेद पा आश्रोगे, तब हस तमाशा देखनेवाले तो पहले 
ही थे, फिर फल्त्यामरूप कर्मयोग कैसा ? भत्ता, स्वपके कर्तोने सी कभी 
फकिस्रीको बाधा है, जिससे फल्नत्यागका संकल्प करना पढ़े ? जब कर्म ही 
नहीं तो फलत्याम किसका ? लो यह नहें उपाधि और अपने सिरपर 
लेते हो और फललामझ अ्भिमानी वनकर दिखाड सुवर्णकी ज़कीरते 





चर 





अपना गला फिर वैवाने चल्षे हो। जरा होशर्म श्राश्रो | खुवर्णकी 
क्या ? आखिर तो ज़झ्जीर ही हे और रेशमकी नरस-मरस डोरी है तो भी 
क्या ? है तो गलेको पाँधी लगानेबाली ही । 

इस रीविसे छ्मनद्वारा कूंखामिमानके वध हो ज्ञानेपर कर्मस्माय व 
फल्नत्याग दोतों ही पुक हो जाते ई। परन्तु जयकि अर्नन संगवायके इस 
आशसको पहण न॑ कर सका, धव गाण्डीव धलुपधारी उस अपने प्रिष 
भिष्यके दिये 'त्‌ मूर्स ह ऐसा कहना तो सगवानने नौतिविरुद्ध सममा, 
क्योंकि ऐसा कहतेसे उसकी बुद्धि हत होनेंकी सम्मावना थी, किन्तु उसकी 
बात्को बड़ी करके श्लौर उसके अजुसार चलकर यों कहा, "'अर्जुत 
चाल्तवर्म 'खन्‍्याल व “कर्मयोणग दोनों दी झुक्तिके देनेबाले दे ( अपने मन 
में रजकर--क््योंकि दोनो। एक ही है! ) फिर भी दोनोंमेसे कम छोड़ 
ब्ैठनेसे तो कर्मयोग ही श्रेष्ठ 5! | क्योंकि कर्म करते करते तो पुरुष अऋपने 
समयपर दंप्नोके अमेदका झनुमच कर सकता है, परन्तु जो भूरे श्रपने 
अधिकारके विरुद्ध कर्म हो छोड़ बैठा, वह तो धोवीके हुसेके समान न घर 
का रह्द। न घादका । इस प्रकार श्र्डु नकी वातकों घडो करते हुए भगवानने 
कह्दा क़ि द्वेप व आकातासे उठा हुआ जो पुरुष कर्मोर्मे प्र डोता है उसको 
निद्य-सन्‍्यास्रों दी जातना आाहिये, क्योंकि पेसा निहंन्द पुरुष सुखपूर्वक 
वन्चनसे उड़ जाता है ( >-३ )। फिर उस्टे पॉक द्वो पेतरा बदलते हुए 
कहते है--सचम्रच तो बात यह है, कि 'साल्य' व योग को सन्दबुद्धि 
वालक जो इनके तत्त्कों नहीं जानते इधकू-प्थक्‌ कदते हैं, न कि तत्त्ववेत्ता 
विद्वान, क्योंकि वात्तवर्म कसी एकम भली मोंति स्थित होना ही ठोनॉमे 
स्थित होनेऊे तुल्य है । जो मोजस्थान 'सांस्य से ग्राप्त क्या जाता है धही 
साक्षाच 'घोग' से, इसलिये जो इनको दस्तुत- अभेद्रूप ठेख्त्प है बढ़ी यथार्थ 
टेजनेदाला है । और बास्तवापर तो अपने आत्मासे अभेट्झूपले योग पाये 
बिना कर्ससत्यास हुप्कर हैं, क्योकि क्ोपन रहते हुए कर्सका त्याग मी 
त्यागका अमिमजनी दोनेले कर्म चव आता है । (४-६ ) । 
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इस प्रकार 'सांध्य' थ योग! का तखलसे असेद करते हुए भगवावने 
कहा कि जो पुरुष अपने प्रास्‍्मा्मँ एकल्वरूपसे योगयुक्त हुआ है और 
कर्तृ्वाभिमानसे द्वाय थो वेदा है, बह सभो भ्रूतजातकी झाव्मा हो गया है 
भर घह सय कुछ करता हुआ मी निल्धेप दी है। ऐसा तत्तवेसा इन्क्रियोंसे 
सब चेष्टाएू करता हुआ भी इस्दियेंके प्यवहारोंकों शपनेमे नहीं देखता भर 
उसके सत्र कर्वृत्व वे कर्म ज्ञानद्वारा धह्मापंण हो जानेसे वह पत्मपत्रके समान: 
किसी फलसे लेप्ायमान नहीं होता । इसलिये ऐसे योगीजन कहुँजभाषके 
बिना केंवल शरीर, सन, बुद्धि व इम्द्रियोंसे ही कर्म करते हें । इस मकारु 
जो योगपुक्त है बह तो नैष्टिक शान्तिकों प्राप्त होता है श्रौर कमें व फल्ादिसेः 
चस्तुततः छुटकारा पा जता है, परन्तु श्रयुक्त पुरुष फलमें आ्रासक्त हुआए 
बस्घायमात शता है । ऐसा योगयुक देद्दी सब्र कर्मोको सनसे द्यायकर, 
अधात्‌ इस निश्चयकों बढतासे धारकर कि में साक्ीस्वरूप न स्वयं कुछ फरता- 
हँ और न देहेन्द्रियादिस कुछ करवाता हूँ, नवद्वारवाले पुर (शरीर) में सुख- 
से निवास फरता है ( ७-१३ )। 
यदि यह कर्ठृखथ, कर्म व फल श्राण्मामें नहीं हैं तो किसमें हैं? इसका 
समाधान करते हुए भगपानने झ्राज्ञा की, कि उस सलखरूपकी सत्ता पाकर 
और उसके प्रकाशर्म यह सायारुपों नटनी हो भानमत्तीका खेल कर रही हि 
और कर्म व फक्षका,जोह-तोढ़ मिलाती रहती है। अन्यथा पह सत्स्थरुप 
साञ्ी तो न किसीके पापको ही प्रहण करता है न पुस्यको । केवल इस 
सायारूप अ्ज्ञान करहे ही जीवोका ज्ञान ढका हुआ है, जिससे जीव भोहित 
हो जाते हैं भौर अ्पने-धापको कर्ृत्व-भोचत्वके बन्धनमे बाँध लेते हैं ॥ 
अ्जी ! दौढ़से तो बादल हैं, परन्तु चन्द्रमाको दौढ़ता हुआ क्या नहीं देख 
लेते हैं ? इसी प्रकार अपने अज्ञान करके मायाका व्यापार मुझ साकीस्वरूप 
के मत्ये चढ़ा दिया जाता है। परन्‍्छु गिनका अज्ञान आफज्ानसे नष्ट हुआ 
है और मिनपर भायाकी क़लई खुल गई है, उसको मायाकी इच लब 
चेष्टाश्रोमि निम्नेष्ट सवे्यापी श्रात्मा ज्यो-कान्यों सूर्यवद भान होता है । जिल 
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प्रकार दर्पएका मैल दूर छो लानेसे झुए स्पष्ट सान होता है, इसी ध्कार 
अज्यानरूपी मल निद्त्त हो जानेसे उसके कतुंस्वादिका नशा उतर आता है 
( १४ १६ ) । 
इसके उपरान्त सगवावने उन योगियोंका स्वरूप वर्णन किया, लिनका 
करृल्वादि-अम शास्त्र हो यया है और जो अपने आत्मार्मे योगयुक्त हुए हैं । 
पर चतलाया कि उपकी मन-छुद्िफी सब चेष्टाएँ थामाकार ही होती हैं 
और वे अपुनराह्त्तिफो प्राप्त द्वोते हैं तथा वे जाह्म॒ण, चाण्डाल, गो और कुत्ते 
में समदर्शों होते हैं । इस प्रकार भ्मस्थिति प्राप्त करके उन्होंने जीते-जी हों 
सलारकों जीत लिया होता है। ऐसे धुरुप न प्रिय वस्तुको पाकर हर्पित होते 
9 और न झग्रिय धस्तुल्ले उद्देगवात्‌ । उन धुस्पोंकी थाद्य विपयोमें सुख- 
साधनत्ताललुद्धि निछृत्त हो जाती है और ये अपते ्यत्तराश्मार्मे हो अचछ्न 
खुखका शजुभव करते है (१७-२३ )। इस भकार योगियोंका स्वरूप वर्णन 
करके बाह्य विपयोकी झासक्तिको इस योगमें प्रत्रिवल्धकरूप वर्णन किया 
गया ओर कहा कि जो काम-क्ोधरे वेगको सहन करनेमें समर्थ हैं, वे ही 
युक्त हैं, वे ही निवोण अक्षको श्राप्त दोते हैं और उनकी दृष्टिम सर्वे ओरसे 
भ्रद्म-दर्शन होता रहता दे । चथा बाद्य विपरयोक भनसे त्याग, चाप दृष्टि 
की भ्वकुरिमे स्थिति, प्राय्ापान धायुकी समता, इन्ड्रिय सन-छुद्धिका जम, 
मोज्ञपराययाता तथा इच्छा, भय घर झोधका त्याग, ये इस योग उपग्रोगी 
-स्मप्री धर्णत किये गये ( २१-२८ ) | अ्रन्तर्मे शझेयरूप अपने स्वरूप्का इस 
प्रकार कथन करके अ्रध्यायकी सम्राप्ति की गई कि सें भो सब यज्ञों व तपों 
का भोक्ता, सब लोकौका महेशवर चथा सब भुर्तोका सुहद्‌ हूँ, मेरे ऐसे स्वरूप 
को तत्त्ससे जानकर दी जीव शान्तिको प्रत्त दोता है ( २६ )॥ 
इस भकार इस अध्यायमें सारय' व योग की एकता, योगीका लक्षण, 
शओगकी सहिमा और योगरमें उपयोगी सामग्रीका कथन करते हुए अध्यायकी 
समाप्ति की गई । अब फिर पष्ठ भ्रध्यायके आरस्मसे भगवान्‌ उस्री 'ल्लांक्यां 
श्व थयोगके असेदको स्वय पुष्ट करते हैं । 


॥ श्रीपरमात्मने नमः ॥ 
अथ पषष्ठोडध्यायः 
श्रीमगवालुबाच 
अनाश्रितः कर्म कार कर्म करोति या | 
सरसंन्‍्यासी च योगी च न निरमिन चाक्रियः ॥१॥॥ 

श्रीमगवान, बोले--जो पुरुष कर्मफलके आश्रय बिना करने- 
धोग्य कम करता है, वही 'संन्यासी' है श्रौर वही 'योगी है, 
अशप्ि व क्रियाओं को त्याग बेदनेवाला दी संन्यासी नहीं । 

भावार्थ--कर्मफलका आश्रय कर्दत्वबुद्धि ही होती दै,अर्थात्‌ 
अहंकर्दत्व-बुद्धिके आश्रय ही किये हुए कर्मक्ति संस्कार रहते हैं: 
जोकि अपने समयपर फलोस्मुख होते हैं, सकाम अथवा निष्कास 
चाहे वे किसी भावनासे किये जायेँ | जहाँ सावना है वहाँ भाव- 
साके अहुसार फल अथश्य दै और कर्दत्व-बुझिके साथ भावना 
अवश्य रदती ही है। इस प्रकार कर्मफलका आश्रय जो कर्तृत्व- 
चुद्धि दै, उसके बिना श्र्थात्‌ तत्व-शानद्वाय उस कर्तत्व-चुद्धिका 
'परित्याग करके ज्ञो पुरुष करनेयोग्य कर्म करता है। अर्थात्‌ 
"देहेनिद्रियादि अपने-अपने व्यवदएों् धर्त रही हैं, में उनके व्यब- 
द्वारोंका कर्ता नहीं किन्तु द्रष्ठ हैं! इस अपरोज्ध शानद्वाण जो 
खाभाषिक फर्म करता है, वही कर्स संन्‍्यासी दे और वद्दी कर्स- 
योगी है। आशय यह कि वेहादिद्वाण सब कुछ करता हुआ भी, 
बेहादिसे असंग रदनेके कारण घह पस्तुतः कुछ नहीं कर्ता और 
अकर्ता रहनेके कारण किसी फलके वस्थधनमें नहीं आता। इस 
लिये बद्दी यथार्थ संन्यासी है और बही यथार्थ योगी | कर्तृत्वा- 
मिमानके रहते हुए फेल अग्नि व क्रियाओंके त्याग देनेसे दी 
कोई संन्यासी नहीं दो जातए। अर्थात्‌ ऐसे संत्यालीने चाहे 
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अश्ि व क्रियाओंका त्याग कर दिया है, तथापि त्यागका अभि- 
मानी रहते हुए बढ वस्तुतः कर्म-संत््याखकी सिद्धि नहीं करता। 

इस प्रकार संन्‍्यासका बोगसे अभेठ किया गया, अब योग 
का संनन्‍्याससे अभेद्‌ करते हैं-- 

सर संन्‍्यासमिति प्राहु्योग त॑ विद्धि पाए्डव । 
न हस॑न्यस्तसंकल्पों योगी भवति कश्नन ॥२॥ 

है पाएडब । जिसको 'संन्यास' ऐसा कहते हें, डलीको तू 
ध्योग जाव,क्‍्यों कि ससंकव्पत्याग बिता कोई योगी भी नहीं हो सकता। 

भावार्थ--जिसको 'संन्यास' ऐसा कहते हैं डसीको तु 'यीग' 
ज्ञान, ज्ञिस प्रकार जिसको 'कुम्म' कहते हैं उलीको तू घट 
ज्ञान जिस प्रकार कुस्म ब घटमें केबल शब्दोंका भेद दे अर्थका 
ज्हों, इसी पकाय ताक्षिषक संन्धाल और तार्विक योगर्मे शब्द्‌- 
सात्र भेद दै, अर्थसे कोई भेद नहीं । क्‍योंकि जिस प्रकार कर्दत्व- 
चुद्धि रहते हुए, केवल अस्ि व क्रियाओंके त्याग वैठलेसे दी 
कोई संन्‍्यासी नहीं हो जाता; उसी प्रकार कर्तत्व व कर्तंब्यबुद्धि 
रहते हुप्ए केवल फलव्याथकी भावनामात्ले ही कोई थोगी 
(सिष्कासी) सी नहों बन जाता। अर्थात्‌ फलल्यागकी भावनामात्न 
से दी फलस छुटकारए हो चहीं जात, इस भावनाका कर्ता रहनेसे 
फलल्यमकी सवनाका फल अबश्य स्द्दता है । इसलिये ज़बतक 
संकल्प-संत्यास चर दो तदतक कोई योगी भी दहाँ वन सकता] 
अर्थात्‌ 'मैं कर्ता हैँ और मुकपर अम्तुक कतेव्य दै' यही सब 
संफल्पोंक/ सूल संकल्प है, अत्य खब संकल्प तो इसकी 
छालाएँ ठै, इस सूल खंकल्पके अभाव बिना कोई योगी भी 
लहों यत सकता । ओर इस सूल सकत्पके समूल निन्नत्त छो 
आनेपर, अर्थात्‌ कठैत्व व कत्तैव्यवुद्धिका तक्ष्व-साज्षात्कारद्वारा 
बा द्वो जञातेपए तो स्न्‍्यास॒ व योग दोनों ही एक हो जाते हैं 
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और दोनोंकी 
बाध हो जानेपर देहेन्द्रियादिले असंग्रताक्के कारण, वह कर्स 
करता हुआ भी सच्चा कर्म-संन्‍्यासी है आर फलत्यागकी भाषता 
न करता हुआ भी चस्तुतः फलेत्यामी दै। 
कर्म किस स्थलपर उपयोगी द्वे श्र किस स्पज्पर इसकी 
अलनुप्योगिता व प्रतिबन्‍्धकता हो जाती है; सो निरुपण करते हैं--- 
आएुरुचोर् नेयोंग॑ कर्म कारणमुच्यते । 
योगारूढस्य तस्वैव शमः कारणमृुच्यते ॥३॥ 
योगमें आरूढ' दोनेकी इच्छाबाले मननशील पुरुपके लियेतो 
कर्म हेतु कद्दा गया है, परन्तु योगारूढ' हो आतेपर उसीके लिये 


उपशम हेतु कहा गया है । हू 
भावा्थ--आत्मखरूपमें स्थितिरूप योगमे आरूढ' द्ोमेकी 


इच्छावाले मुनिक्रे लिये दो (१) 'मैं कर्सका कर्ता हैँ, (०) अमुक 
कर्समें प्रदृ त्त होता ऐंश्वरकी ओरसे मुसपर कर्तव्य है, (२) इसलिये 
इध्वरीय आजा मानकर में अपने अधिक्राराजुसार फर्ममें प्रतत्त 
होता हूँ श्रौर अपने कर्मोह्ाय भगवान्‌की दी पूजा करता हूँ, 
(४ कर्समफल अपने लिये न चाहकर मैं भगवदर्पण करता हैं, (५) 
तथा फलकी सिद्धि-असिद्धिय में सम रहैंगा' इस प्रकार निष्काम- 
भावसे कर्ममें प्रचृत्त होना योग-आप्तिम देतु कहा गया दै। परख 
योगमें आरूढ़ हो जानेपर तो उसी पुरुषके लिये उपर्थुक्त पॉच 
अक्ञॉवाले निष्काम-कर्मका उपशम दी योगारूढताकी दढ' स्थिति 
में हेतु कद्दा गया है । आशय यह हे कि योगके जिशाझुके लिये 
तो कर्य-कर्सका निष्काम-भावले आचरण महाव उपयोगी 
है, इसके बिना बह तात्विक योग प्राप्त नदी कर सकता। परच्छ 
डसी योगारूढके लिये फिर ऊ्ठत्व व फर्तव्य-भावका द्याग भी 
उतना ही ज़रूरी है। यदि बह कर्दत्व व कर्तैब्यादि संकरप 
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को पकड़े ही रहे तो वह योगस्थिति प्राप्त नहीं कर सकता। जैसे 
लक्ष्य भेदन करतनेके लिये तीरकर कमानपर चढ़ाकर खैंचना 
ज़रूरी है, यदि खैचा न जाय तो बद्द लक्यतक नहीं पहुँच सकता, 
परन्तु लक्ष्य भेदन करनेक लिय्रे खेचऋर फिर उल्षका ढीला 
छोड़ना भी उतना ही ज़रूरी है' | यद्धि तीरको खचे दी रहें ऋोर 
ढीला न छोड़ें तो भी वह लक्ष्य भेद्न करनेमें असमर्थ दी यहता 
है| फर्तुत्थ व कर्तेव्यादिरूप व्रिष्काम शुद्ध अहंकारका मलिन 
अहकारको निकालनेके लिये हृदयमें सरना जरूरी था,पर न्तु मलिन 
अहकारकों निकालकर उसका अपना सिकलना भी क्षरूरी है। 
फिर उसका रहना भी योगमे प्रतिबन्धक ही दे, जैसे बत्मके सल 
क्यो तिकालकर फिर सावुतका अपना निकलना भी ज़रूरी होता दै। 
योगी पुरुष अपने-आपको कैसे जाने कि मैं योगारूढ' हुआ 
हैं? सती तिरूपए फरते हँ-- 
यदा हि नेन्द्रियार्थेप न कर्मखजुपज्लते | 
सर्वेसंकल्पतेन्यासी योगारूढस्तदोच्यते |[७॥ 
जिस कालमें न तो इम्ठ्रियोंके विययोपें झासक्त होता है खोर 
भर कर्मोंवे ही आलक्त द्वोता है, उस कालमें सर्वेर्सेकल्पत्यागी 
घुरुष योगारूढ कहा ज्ञाता है 
भावार्थ-ज्ञिस कालर्मे न तो इनिद्रियोंके बिपयोर्मे आसक्त 
डोता है कि मैं इन घिययोंका भोक्ता हैं! और थे कर्मोमे दी 
आखक्त होता है कि 'मैं कर्मोक्ा कर्ता हैँ ।? इस प्रकार तक्त्व- 
साक्षात्कारद्वाय क्लेत्व व सोक्‍त॒त्वसे सुक्त हुआ सर्वर्सकरूप- 
स्थागी पुरुष योगारूढ' कद्दा जाता है। संकल्पोंका खरूपसे लोप 
हो ज्ञाना संकस्प-संन्‍्यास नहों बनता किन्तु पूर्व दशा्म ज्ञरों यद्द 
चुहप खकलपोंका द्र्ता बनता था, उसके यजाय सब संकल्पोंका 
साक्षी रहता, यही ययायें संफलउ-सन्यास है (पू० २३६-४४०)। 
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इसलिये इस योगारूढ अवश्या्ती प्राधिके लिये पुरुरको 

चाहिये कि-- 
उद्दरेदात्मनात्मान॑ नात्मानमपसादयेत्‌ | 
आत्तीव हयात्मनो बन्युरात्मैव खुरासनः ॥१॥ 

आगे करके श्रपने-श्रपिफा उद्धार करे, अपमे-आपिका अब/- 
पतन न होने देव; फ्योंकि यह आप ही अपना वस्चु है श्रौर 
आप दी अपना शत्रु । 

भादार्थ--संसास-समुद्रमे डये हुए भ्रपने इच्द्रियमसबुद्धथा- 
दिफा अपने शन्द्रियमनवुद था दिसे ही उद्धार करे, अपने मनबुछ था 
दिफो संसार-समुद्रमे डूबने न देवे। जीवके कल्याणके लिये 
धार कृपाश्रोंका एकत्नित होना श्रावश्यक है (!) ईश्वर्छपा; 
(२) गुरुछपा, (3) शाह्म-कृपा (0) और जआत्मकृए।। में संसाए- 
समुद्रसे किसी प्रकार मुक्त होईँ? अधिकारीके चित्तमें ऐसी 
उत्कर जिशालाका नाम 'आत्मह्ृपा' है। यदि आत्मकृपा आगृत्‌ 
नहीं हुई तो अर्य तीन छपाएँ सम्मुख हुईं भी सफल नहीं 
होतों । परन्तु यदि श्ह्मकपा यधार्थ रुपसे जागृत्‌ दो गई दै 
तो श्रन्‍्य तीच कृपाएँ अ्विद्यमान हुई' भी इस अधिकारीकी 
श्रोर इसी प्रफार भपटनेके लिये दाध्य होंगी; जिस प्रकार दीपक 
की और पतक्न ! इसी श्राशयको स्पष्ट करनेके लिय्रे इस ख्लोक 
में कह गया है! कि यह जीव आपसे आपका उद्धार करे और 
आपफो गिरने मे देवे। अपने 3द्धायों आत्मकृण आस्तर होनेसे 
उपादानरूप और मुख्य है तथा शेप तीच क्ृपाएँ बाह्य दोनेसे 
निमित्तरूप व अमुख्य हैं। निमिततले उपादनकी सुख्यता सबको 
दो प्रान्‍्य है। जिस प्रकार लोहेसे लोहा काटा जाता है। इसी 
प्रकार म्न-बुद्धिसे ही मन-बुद्धिका उद्धार किया जा सकता 
है, क्योंकि ये मत-चुद्थादि अस्तमुंख हुए आप दी अपने मिश्र 








होते हैं और चहिर्ुख हुए आप ही अपने शत्ञु | जब प्रथम ये 
ही अपने शन्षु बनते हैं तब अन्य संब संखार इस आऔवका श्र 
हो ज्यता दे । परन्तु जब ये आप अपने मित्र बनते हैं तब सभी 
संसार इस जीवका मित्र शो जाता है । फ्योंतिः बाह्य अबस्हुर्म 
बस्तुकी कल्पना करनेवाले ये ही दोते दे, फिर असत्यमें सत्यकी 
भावना करके मिथ्या खार्थ और राय-द्धपट्ठारा ये आप ही अपने 
छन्तु खढ़े कर लैऊे हैं । परन्तु यथार्थ दषप्टिका आश्रय करके जब 
खसी खार्यथ व कामनादिका परित्याय कर दिया ज्ञाता दि नव 
अपने मित्र धनानेवाले भी ये आप ही होते हैँ । 

कित्त लक्षखॉंचाला आत्मा बन्‍्धु ओर किन लक्षणोंवाला 
शश्ु है ? सो बसु करते हैं-- 

बन्धुरात्त्मत्मनस्तस्य येनात्मवात्मना जितः | 
अनात्मनस्तु शन्नुत्वे चर्तेतात्मैव श॒न्रुबत्‌ ॥६॥ 

डख आपेकर यह आप ही तो मिन्न होता दे कि क्षिस्त आपे- 
द्वारा आपा ही ज्ञीतव लिया गया और अदात्म-मावप्रें वर्तता हुआ 
आपा ही शबुके लद्श शज्ुतार्म बतंवा है १ 

भात्रार्थ-- जिस पुरुपने बाह्य मिथ्या विषयोंकरी आ्यासक्तिसे 
अपने इन्द्रियमलबुद्धधादिको जीता है वह पुरुष आप ही 
जापना पन्छु दोता है। परन्तु इसके विपरीत जिस घुरुपने बाह्म 
विषयासक्तिमें अपने मतवुदूधादिकों फंसा दिया दै, बद मानों 
आप ही अपना शब्षु बन गया है और फिर अन्य संसार भी 
उसका शत्चु बत दी जाता है | 

उपर्युक्त रीविसे जो अपना-आप मित्र हुआ है, ऐला-- 

जितात्मनः प्रशान्तस्त॒ परमात्मा समाहितः ) 
शीतोष्णसुखदूःखेए तथा. मानापमानयो: ॥थ्। 
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शीत-उप्ण, सुख-दुःख तथा मालापमानमें प्रशान्तचित्त एवं 
खवाधीम अन्तःकरणवाला पुरुष परमात्माको आत्मरूपसे साज्षात्‌ 
करनेमें समर्थ होता दे । 

भावाशे--उपयुक्त रीतिस अपना-आप प्रित्र बनकर ज्ञो 
चुरुप अपने सुख-डुःस्त तथा मानापमानका कारण अपने अन्दर 
ही देखता है, अपनेसे वाहर शच्षु-मित्रादि्म अपने सुख-दुःखादि 
का कारण नहीं देखता, ऐसा जीते हुए मत व शास्तचित्त पुरुष 
डी सर्वश्न परमात्मदशनके योग्य है । 

ज्ञानविज्ञानदुपात्मा कूठस्थों विजितेन्द्रिय। । 
युक्त इत्युच्यते योगी समलोष्टाश्मकाब्ननः ॥८॥॥ 

देखा] शात एवं विश्ञानसे ठप्तचित्त, अचल तथा विशेषरूप 
'से जीती हुईं इन्द्रियोंबाला योगी 'युक्त' ऐसा कह जाता है और 
चह्द मिट्टी, पत्थर तथा छुबर्णमें समदर्शी होता है । 

आधवार्थ-शास्ोक्त पदार्थोक्ो समभनेका नाम शान' दे आर 
शात्रले खमके हुए विषयको अपरोद्त अनुभव फर लेनेका ताप्त 
“बिशान' है। ऐसा शान-विज्ञानसे दप्त योगी, जो तत्तव-दष्ठिद्वारा 
देद्ेन्द्रियादिके व्यवहारोंम फ़ूटस्थ व असंग है, इनके घर्म-कर्मी 
“को अपनेमे नद्दी देखता ओर झपने आत्यासे मिन्न इसकी अपती 
कोई सत्ता भी सर्दी ज्ञानता, इस प्रकार ज्ञो विजितेन्द्रिय दे, घदः 
“बरुक्त' कद्दाता है| अर्थात्‌ वह अपने आत्मामें योग प्राप्त कर 
चुका है, ऐसा जानना चाहिये। फिर वह मिट्टी, पत्थर एवं 
खुवर्णादि ब्रिपमरूप प्रपक्षकों आत्मरूपस दी अहख करता दे 
आर अपने आत्मामें व्यवद्यारिक धपश्चको शुक्तिमें रजतके समान 
ज्आभासमात्र मी ही जानता है । 

सुहन्सित्रायुदासीनमध्यस्थद्रेष्यवन्धुष॒। 
साधुष्वपि च पापेष समबुद्धिर्विशिष्यते ॥६!॥ 








श्श्र गीता-दर्पण 


विधा बह] सुद्दत्‌, मित्र, शब्लु, उदासीन, मध्यम्थ, द्वेपी, बनधु< 
गण स़था ऐुस्यात्मा एवं पापियोंमें समान भाव स्खनेचाला योगी 
ऑंध् दै। 

३ 53 पक की दित करनेचाले फो 'सखु्ठत' कइने हैं, 
स्नेदबानूको 'मित्र'ं, अद्धित फरनेवालेको शत्रु, पत्तपातरद्दित 
को 'डदासीन,” विरोधी उभय पक्के द्ितेपीको 'मध्यस्थ,' अपने 
अपिय फो 'द्वेरी' क्र अपने सम्बन्धीको धन्घु' कहते हैं। तथा 
शाज्राजुकुल बर्तनेबालेको 'पुएयरमा' और प्रतिकूल आचरणवाले 
को “पापी! कट्दा जाता है । इस अ्रकार ज्ञो इन सब सदाचारी थ 
छुणचारी पुरपोर्मे ग्रर/ व दोष-इप्टि नहों रखता, अर्थात्‌ डन 
सबके आत्मामें उत्त झुण-दोपादिका कोई लेप नह्दों टेखता, बिक 
सिरशुण निर्विकार ब्रह्मदप्रि हो स्खता दे. पेसा योगी उत्तम है. 

इस प्रकार योगभाप्तिके लिय जैसा अधिकारी होना चाहिये 
सो चर्णत किया और उसको जिस अबस्थापर पहुँचता है, उस 
का दिरिदशन कराया गया। अब विशेष साधन कथन किया 
जाता है--- 
योगी युज्नीव सततमात्मान रहसि स्थित; ) 
एकाकी यतचित्तात्मा निराशीस्परिग्रढ: ॥१०॥ 
योमी प.कान्त स्थान स्थित हुआ अकेला ही मन इन्दियोंक्ो 
जीवकर एवं आशा ब परिश्रदका त्याग करके सदा ही आस्मा- 
चुसन्धानमें जुड़ें । 
भाबाथें--उपर्युक्त सास्पतामें स्थिति केवल आत्पानुसन्धान- 
द्वार ही स्मच्य है। आर एकाल्त स्थान नियरस, अकेला, मत- 
इन्द्रियादिकी बदिमुखताको परित्याग करके उन्हें: खाधीन रखना 
आशा व संग्रदका त्याग, ये आत्मानुलन्धातमें उपयोगी 
छ 3 कथन की गई ] 








चष्ठोडध्याय श्ड्के 


इस आत्मानलन्धानमें उपयोगी आसन तथा आहइार-विदा- 
शदिका निरूपण भी फरना चाहिये, इसलिये अब इन विपयोका 
यरात करते दैं-- 
शुचौ देशे प्रतिष्टाप्प स्थिस्मासनमात्मनः । 
नात्युक्छितं नातिनीच॑ चेलाजिनकुशोत्तर्म ॥११॥ 
पविन्न देशर्म अपने आसनको स्थिर स्थापित करके, जो न 
अति ऊँचा और न अति नीचा दो तथा क्रमशः कुशा, सगचर्स 
श्रौर घस्र बिछाकर बनाया गया दहो। 
तम्रैकामम॑ मनः कृल्ा यतचिसेन्द्रियक्रियः । 
उपविश्यास्ने युज्ष्याद्योगमात्मविशुद्धये ॥१२॥॥ 
बहाँ उस आखसनपर बैठकर, चित्त एवं इन्द्रियोंकी क्रियाओं 
को रोककर आर मनको प्एफाप्न करके आत्म-शद्धिके लिये योगमें 
जुड़े, (अर्थात्‌ आत्मान्सन्धान फरे) । 
बाह्य श्रासनका वर्णन किया, शरीरको कैसे रखना चाहिये - 
सम कायशिरोग्रीवं धास्यज्नचल्लं स्थिरः 
संप्रेचय नासिकार् स्व॑ दिशथानवलोकयन्‌ ॥ ६ ३े॥। 
क्राया, शिर और औवाको सम तथा अचल धारण करता 
हुआ स्थिर चेठे ओर दिशाओंको न देखता हुआ अपवी नासिका 
के अग्रभागमें दृष्टि रखे । 
नाखिकाश्न इृष्टिका फल मनकी गप्गकाग्नताद्वारा आत्मानु- 
सन्धान डी है, नासिकागप्न उष्ठि स्वयं फल नहों | 
आसन व शरयीरका वर्णन हुआ, मन कैसा होना चादिये १-- 
प्रशान्तात्मा विगरतमीत्रद्मचाखिते स्थितः । 
मन संयम्य सचिचो युक्त आसीत मत्परः ॥९४॥| 
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अ्रह्मचयै-वतमें स्थित निर्मय, पशान्त अन्तःकरण तथा समा- 
द्वित होकर और मनको धशमें ऋरके मेरे परायण एवं मच्चित 
छुआ स्थिंत्‌ छोवे । 

आवाये--धहिसुखी मत आत्मासुसंधानके योग्य नहीं होता, 
फिन्तु अच्तमुखी दी इस बोग्य डोता है. इसलिये अन्तमुखताईं 
ाथक मनका सख्वरूर बतलाते है । मथम तो सांसारिक आशा 
व दृष्णाले म्लक्त होकर शान्त एवं निर्भय दो क्रयोंक्ति अशान्ति 
घ भयके देतु आख्ा-दष्णा ही है | तथा ब्रह्मचर्य-न्नतके पालत- 
छाया मनका संयम करे और ड्सको मेरेमें ऊगावे। अर्थात्‌ 
संारिक आलम्बत छोड़ कर मेर आज्म्बत देबे क्योंकि सन 
पमिरालम्ध नहीं रह सकता। इस भकार सजोगुणी खा्मप्रीका 
तिरस्कार फरके सत्त्वगुणकी छुद्धि करे ओर मेरे परायण हो। 
ऐेला मन ही आस्माचुसंधाचके योन्य होता है । 


युझ्ञल्नेव सदात्सान॑ योगी नियतमासस! 
शान्ति नवाणपरमां सत्तंस्थामधिगच्छति ॥१४५॥। 
इस प्रकार दिक्के छुए म्वच्याला योगी सठा आत्मालु्सघानां 
जुड़ा हुआ मेरेवे स्थितिरूप परम निवांण शान्तिकों प्राप्त होता दे । 
अब इस योगमे उपयोगी आहाःरादिं सियम रा बर्णूद करते हैं-- 
नालजक्षतस्तु योगोउस्ति न चैझान्तम्नञ्नवः । 
न॒चाति स्मशीलस्य जाग्रतो नैव चाज्ञन ॥१९६॥। 
हे अज्जुन ! यद्योग च तो बहुत खानेचालेको खिद्ध होता दे 
आर न बिल्कुल न खानेबालेकों दी, व ऋति शयव करनेवालेको 
अर भ वहुद ज्ञागते रहनेवालेको ही सिद्ध होता है। 
बुक्ताहारविहारस्यथ॒युक्तचेटस्यकमेसु । 
युक्तस्वप्नाववोधस्य योगो सवति दुःखहा ॥१७॥ 


बष्ठोड्ध्याय | 


[किन्तु] जिसका आहार व विद्ार नियमित है,कर्पाम चेएा 
नियमित दै और जिलके जागरण एवं निद्वा नियमित हैं, इसको 
"ही यह संसार-दुःख-ताशक थोग प्राप्त होता है। 
भावार्थ--जब कि यह योग केवल तिचाररूप अभ्यासद्वारा 
ही खाध्य-है भोर विचार फेव ल सत्वगुणी दुत्तिम दी हो सकता 
है, तब आद्वार, बिहार, जागण्णु तथा निद्रादि सभी व्यवहारोंका 
नियमित होता अत्यन्त आवश्यक दे । क्‍योंकि अनियमिद होने 
पर ये खब व्यवद्ाए रज़ोग्रुण व तमोगुशको दी वढ़ानेवाले होते 
है, इसलिये इस योगमें प्रतिवन्‍्धक हैं । 
ऐसा साधनपरायण योगी युक्त कब होता है (-- 
यदा विनियत्त चित्तमात्मन्थेवाबति्ठते । 
निःस्पृह: सर्वकामेम्यों युक्त इस्युच्यते तदा ॥!८॥ 
[इस प्रकार योगके अभ्याससे] विशेषरूपले घशमें किया 
हुआ चित्त जिस काला आत्मखरूपमें ही भली-भाँति स्थित हो 
जाता है. तथा सब फामनाओंसे स्पृद्दारहित दो जाता है, उस 
'कालमँ 'योगयुक्त' ऐला कह जाता है | 
भाषाये--जिस कालमें संसारकी ओरले रुका हुआ चिच 
अपने आत्मखरूपमें हो भली-भाँति स्थित हो जाता है, अर्थात्‌ 
आत्मानुसन्धानक्की प्रौदताते चित्तकी आत्माले मित्र अपबी 
कोई सत्ता ही नहों रहती, चित्तकी सब बृत्तियाँ दशकों भाँति 
अपने आ्त्मखखरूपका ही मुँह दिखक्ानेबाली बन ज्ञाती हैं' तथा 
जिफ्तके सब विशेषरूप परिणामोर्म निविशेष सत्ता-सा|मान्य ही 
भासले लगता है । तथा ज्ञानकी ढढ़ता करके ज्ञिस समय लब 
अपश्ञ समठष्णाके जलके समान ही शेष रह ज्ञावा है| और 
प्रतीतिमात्र सब पद्ष्थोक्री सब काप्रमाओंसे चित्त स्वतः ही 
इपृदाशल्प हो जाता है!। तब ऐसी अवस्थाके प्राप्त दोनेपर यदद 








द्३्दे गीता-दर्पण 


जानना चाहिये कि वद योगी योगयुक दो शथ है अयाव चाहिये कि वह योगी “योगयुक्त' हो चुका है, अर्थात्‌ 
अपने आत्मस्वरूपमें अभेद्‌ भाप्त कर चुका है। 
अब इस समराधिस्थ चित्तकी उपमा कही जाती डै-- 


यथा दीपो निवातस्थों नह्गते सोपमा रुप्तता | 
योगिनों यतचित्तस्य युझ्ञतो योगमात्मनः ॥१६॥ 
जिस प्रकार बायुसदित स्थान्में स्थित दीपक चलायमान 
नदी दोवा, वेखी ही उपमा आत्माउसंघानमें छुड़े हुए योगीके 
जीते हुए चित्तकी फही गई है। 
अर्थात्‌ निर्वात स्थानके दीपकके सम्नात उस योगीका चित्त 
आत्मारमें अचल स्थित हो जाता है. और चह्ोसे चलायमान 
बढीं दोता | कब उसी चित्तका विशेष स्वरूप बणुत करते हैं-- 
यत्रोपरमते चित्त निरुद्धं थोगसेवया 
यत्र चैवात्मनात्मात्र पश्यज्नात्मनि तुष्यति ॥२०॥ 
सुखमात्यन्तिक यत्तदवुद्धिग्राह्मतीर्द्रियम्‌ 
वेति यज्ञ भ चैबाय स्थितअलति तत्चतः ॥२१॥ 
य छब्ध्या चापरं लाभ पमन्यते भाधिक ततः 
यप्िन्स्पितो न दुःखेन गुरुणापि विचाल्यते ॥रश!। 
ते विद्याददुःखसंयोगवियोग योगसंज्वितम्‌ । 
स निश्येत्र योक्तव्यो योगोडनिर्विण्ण्चेतसा ॥२३॥ 
जिख अबस्यामें ( आत्माउुसन्धानरूप ) योगके अभ्यालसे 
निरुद्ध च्चित्त संसारखे डफ्राम हो जाता है, जिस झवस्था्म 
आत्मा फरके आत्षमदर्शन करता हुआ अपने आत्मा ही संतुष्ट 
दी जाता है, जिस अबस्थामें (सुद्म) दुद्धिद्धारा अहण कस्नेयोग्प 
इन्द्रियातीत अवन्‍्त खुखका ऋजुभव करता दे, जिल अवस्थार्म 











चष्ठोडध्याय घ्र्७ 





स्थित हुआ यद्द योगी आत्मखखरूपसे चलायमान नहीं होता, जिस 
ल्ञाभको प्रात्त करके उससे अधिक अन्य कुछ भी लाभ नहीं 
मानता और जिस अवस्थामे स्थित हुआ यह योगी भारी डुःखसे 
भी चलायमान नहीं होता, उस अवस्थाकी 'योग' नामक संजा 
जानो, जिसमे दुःखके संयोगका अभाव है। उस योगका निश्चय- 
पूवेक' अखिन्न (तत्पर) चित्तसे अभ्यास करना चाहिये | 

भावार्थ--बह अवस्था जिसका लिरूपण खोक २० से २४ 
में किया गया है 'योग' नामसे पुकारी जाती है. जिसमें ढुःखका 
स्पर्श ही असम्भव है। वह योग उपाजन करना ममुष्यपर एक- 
सात्र कर्तव्य है, क्योंकि इसके बिन! दुःखरूप संसारखे मुक्त होने 
का कोई अस्य उपाय न हुआ है न होगा। 'तान्य: पन्‍था विद्यते- 
<यनाय' ( मुक्तिका और कोई मार्श है द्वी नहीं ) ऐसा बेदका 
डिंढोण है, इसलिये महुप्यज्ञीयनका थेय यद्द योग दी है.। तत्त्व- 
विचारद्षार आत्मस्वरुपस्थिति ही एकमात्र इस योग शब्दका 
अर्थ है, जद्५ाँ कर्मसंभ्यात् व कर्समयोग दोनोंका मेल हो जाता 
है। इससे भिन्न न निष्काम-कर्स ओर म हृठयोग ही इस “योंग' 
शब्दका अर्थ हो सकता है; क्थोंकि ये दोनों ही इस ताक्त्विक 
थोगके साधन तो हो सकते हैं, न कि खर्य साध्य और न ये 
दोनों अपने आचरसाम्राजसे दी दुःखरूप संसारके संयोगसे मुक्त 
कर सकते हैं.। इस प्रकार अभिन्न रूपसे आत्मस्वरूपस्थितिकी 
ही 'योग' चामसे संज्ञा की नई है! । 

अत्यन्त आवश्यक, जीवनकः घेयरूप तथा परम उपयोगी 
जो यद्द थोय है, फलसद्वित उसकी प्राप्तिके साध्षन्रोंकों वास्म्घार 
फिर पॉच सछोकॉमे दृढाते हैं -- * 

संकरपप्रभवान्कामांस््यक्खा स्वानशेषतः ) 
मनसबेन्द्रियग्रामं विनियम्य समन्ततः ॥२४॥ 
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शुनेः शनेरुपसमेद्ुद्डया.. इतिग्रद्दावया । 
आत्मसंस्थ भनः अझत्वा न क्रिश्विदपि चिन्तयत््‌ ॥२१॥ 
संकरपसे डत्पक्ष होनेवाली सम्पूर्ण कामवाओंकों निःशेष 
त्याग करके और इस प्रकार मनके छारा इन्द्रियसप्तुटायकों सब 
ओरसे भल्नी-धाँवि निरोध करके भेयेयुक्त दुद्धिहारा शनेः-शनेः 
मन्तको उपराम करे, फिर उस मनको आत्मामें स्थित करके 
कुछ भी चिन्तन न करे । 
भावषार्थ--यद्द आत्मस्थिति मनको दधय्से तोड़ने और उधर 
परमात्मामें जोड़नेले दी सिद्ध होती है, जसे प्याज़की पौद 
इससे डखाड़ने और उधर जमानेसे थ्वी फलती-फ़ूलती दे । 
इसलिये मनकी यहिमुखता दी इसमें बाधक और अन्‍्तमझ्लुंखता 
ही खाश्रफ है| इसी उद्देश्यले इथर तो 'अन्दर संकरुपजन्य 
सम्पूर्ण कामनाओंके व्यागकी आज्ञा दी गईं और उधर घाहर सब 
ओर्खे इन्द्रियसमुदायका निरोध कहा गया। इस प्रकार जब 
मन्र अस्तर्वाग्यसे रुका तब श्रेयेयुक्त चुछिस आत्मार्म स्थित 
करना आवश्यक हुआ ओर जब मन आत्मा स्थित हुआ तब 
खर्बे चिन्तत अनावश्यक हो गया ! 
यतो ब्रतो निश्चरति मनश्श्लमस्थिर्म्‌ | 
ततस्ततों नियम्येतदात्मन्येव वर्श नयेत्‌ ॥२०5॥ 
दिस प्रकार] अस्थिर व चद्धल मन जिन-जिन विषय मिं विच- 
सता है, बहाँ-बहाँले इसको रोफकर आत्मामें ही निरोध करे। 
भआावशष्थै--चेंकि इस विपयोम इस मनका भवाह चिए कालखे 
रहता चल्ाआाया है, इसलिये आत्मा स्थित न बोकर चिरका- 
ब्लीच अभ्याल्-वचलसे मतकए वए््म्व््र विपयोंस दोड़ना स्वभ्ाविक 
है। इसीलिये आहछ्व की गई कि चच्चल मन जद्यॉ-जदों जावे; 





बहाँ-बद्दोँले इसको क्तौटाकर श्रात्माम ही जोड़े ! अर्थात्‌ तर्व- 
दृष्टिसे विषयोकों आभासमात्र सुगठण्णाके जलबत्‌ देखता हुआ 
उससे प्रनक[ संग मिदावे और आत्मा लगावे, क्योंकि यह मत 
पिराज्म्ध नहीं रह सकता । 

अब इसका फल वर्ण करते हैं- 

प्रशान्तमनस बोने योगिन सुख्मुधमप् । 
उपैति शान्तरजर्त बह्लधृतमकत्मप्म ॥२७॥ 

[इस रीतिसे अ्रम्बास करते हुए] इस प्रशांत मनवात्रे योगी. 
को, जो मिष्याप है और जिसका रजोगुण शांत हो गया है।- 
निश्चयसे क्रह्मखरूप उत्तम खुलकी प्राप्ति होती है। 

युल्नद्नव॑ सदात्मान॑ योगी विगवकल्ाप३ ! 
सुखेन ब्रह्वसंस्पशमत्यन्त॑ सुखमश्लुते ॥२८॥ 

[ तथा बह ]--पापरद्वित योगी इस प्रकार मिस्दर आत्य- 
अभ्यास करता हुआ छुसपूर्वक ब्मप्राप्तिरुप अत्यत्त सुखका' 
भोग करता है।(क्लो०५-२८का भावादें ९० ९४०-२५९ तक देखिये) 

« अब बल व्क्षम॒प्त योगीका लक्षण चार सोकोर्मे वर्णत' 


ऋरते हैं-- 
सर्वभूतत्थमात्माम॑ सर्वभतानि चात्मनि ! 
ईलते योगयुक्तात्मा सर्वत्र समदर्शन! ॥२8॥ 
सर्वत्र समदर्शी तथा आत्म (हम) खरूपयें युक्तचित्त योगीः 


सब भूतोंमे शि भूतोंकों अपने 
किक आंपरे श्रात्माक्को और सब भूत 


भावार्थ--अपने आत्मलरूप अहममें एकत्व पाया हुआ वोगी' 
सब भूतोंमे आत्मदशन ही करत दे, भूतोंम शृतत्वखपसे कुछ 
भी नहीं देखता । जैसे दूध व शकररका परस्पर मिश्रण दो जाता: 
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है, इस प्रकार भूतरों तथा आत्माका परस्पर रल-मिलकर मिश्रण 
हो गया दो, ऐसा नहों देखता । किन्तु कह्पित सर्पम अधिष्ठान- 
रूप रज्जुके समान सब भूतोंमें स्थित अपने आत्माको दी अधि- 
शान देखता है। अर्थात्‌ जिसको सपेरूपसे जाना था, बह 
केवल रज्जु ही है, सपे है ही नहीं, इसी प्रकार जिनको अरसचर 
आूतरूपले जासा था वे केवल आत्मा दी है, भूतादि कुछ दें दी 
नहीं, पेखा ऐेखता दै । तथा अपने आत्मार्मे सब भूतोंरी विवर्त- 
झूपसे बेखता है, आर्थाल्‌ जेसे कदिपत सर्पेर्म सर्पत्व कुछ भी 
नहीं है, इसी प्रकार सम्पूर्ण भूत खवलत्ताशत्य और केवल अम- 
रूप प्रतीतिके छी विषय हैं, वास्तवमें एकमात्र आत्मा ही दे, 
कैखी डसकों परिपक्ष दश्मि होती है! 
यो मां पश्यति सर्वत्र सर्व चर भयि पश्यति । 
तस्पाह न प्रणुश्याप्ति स॒ च में न प्रशश्यत्ति ॥३०॥ 
[तथा] ज्ञो योगी सुझफो सर्षन्न देखता है और सबको मुभर्म 
चैखता है, उसके लिये में गोप्य नद्दों होता हैँ और चह्द मेरे लिये 
शोष्य नहों होता है। 
भावाथें--उपयुक्त रीतिले जो योगी छुभ सर्चेसाप्ती सर्वा* 
त्माकी सर्व अधिष्ठानरूपसे मस्पूर ठेखता है और सब सूर्तों 
को मुझ सर्थात्मामें बिचते ( कल्पित ) रूपसे देखता दै, उस 
यीगीकी इछ्िले मैं कमी ओभकल नहीं होवा हूँ और वह भी 
मेरी इश्िसे कभी ओम नहों होता है! अर्थात्‌ जिस धकार 
अआबण मासमें जिसकी आंखें फूट जावी हैं. उसको सर्वत्र दर- 
यावल दी दए आता है, इसी प्रकार डसकी प्रपश्च-दृष्टि फूट 
जाती है' और वह सर्चेच् मुझ सर्वात्माको ही आत्मस्वरूपसे टेखता 
है। फिर वह तो मेरा आत्मा है ही, मेरी इप्चिले छुपे दी कैसे 
उसीने पूर्व अपने अज्ञानके नीचे झुझे छिपा सक्‍ख्ा था। 
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सर्वभूतस्थितं यो मां भजत्पेकत्वघास्थितः । 
सर्ववा बर्तमानोईपे स योगी मयि चर्तते ॥३१॥ 
[इस प्रकार] ज्ञो योगी झुभमें एकत्वरूपसे स्थित छुआ, सच 
तो स्थित सुक्त सर्वात्माकों भजता है, चह योगी सब प्रकारखे 
चवेता हुआ भी मुभमें ही समता है।। 
भाषा्--इस पभकार जिसकी भूत-दष्टि व प्रपश्चप्टि तिकल 
गई है और सर्वात्मैक्य-दष्टि ही भरपूर हो गई है, ऐसा सुभके 
अभेद्रूपसे स्थित छुआ योगी सब भूतोंम स्थित सुर सर्वात्माको 
ही भजञता है। अथ/त्‌ बह अपनी सर्वात्मेक्य-दष्टियोंद्ाण सर्वत्' 
मेरा ही दशन करता है'। फिर बह (योगी) चाड़े केसे भी बर्ताव 
करे, वह तो खब प्रकार वर्तता हुआ भी अपनी तत्त्व-दष्टिके 
प्रभावसे मुझमें ही सम रहा है, उसके लिये कोई विधि-निषेघ 
नहीं रहता । आशय यह है कि जिस प्रकार सब तरह्लें जलरूप 
ही हैं, इसी प्रकार सब भूत अधिछ्ठान-अह्मरुप ही हैं. । इस 
साक्षात्कार-दप्टिले वहः पुरुष देहादिद्वारा चाहे कैसे भी बर्तें 
परन्तु इस टष्टिके प्रभावसे बद्व तो बस्त॒तः मुझमें ही समता है! 
आर केबल इसी इृष्टिके भमावले वह सब पुज्य-पापादिके वन्‍्धनले 
मुक्त रहता है.। 
आत्मौपस्पेन सर्वत्र सम॑ पश्यति योश्जुन । 
सुख वा यदि वा दुशखं स योगी परमों मतः ॥३२॥॥ 
[दसी प्रकार] हे अश्ुंन ! आत्मसाइश्यतासे जो सर्वत्र, चाद़े 
झ्ुल हो चादे दुःख हो, समदष्टि है, वह योगी परम श्रेष्ठ माना 


व्यया है। 
भावार्य-जैसे अज्ञानी पुरुषकी अपने शरीरमें 'अई' रूपसे 


6 है, उसी प्रकार सम्पूर्ण चराचर भरूतजातमें जो आत्मदष्टि 
र्‌ 220, 
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रखता दे तथा सुल-डुलादि मनोदृक्तियोंमे सी ज्ञिसकी आत्मदष्टि 
ही है. वह योगी पस्म ओेष्ठ मादा चया दे! अर्थाद्‌ सम्पूर्ण चरा- 
चर्यें. नाना-भूषणोम एक सुवर्सृदष्टिके समाद जिसकी भेद्से रहित 
सम्रदृष्ठि हुईं ह तथा जिसका अलुझृल इृत्तिमे राग एबं प्रतिकूल 
चुत्तिम छेप निवुत्त हो गया है और मैं अन्तःकर्यरूप भोक्ता हैं- 
सांसारिक विएय गेरे भोग्य हैं. तथा इनके सम्बन्ध खुख- 
डु जादि-ध्ृत्ति सोगरूप हे इस रीतिस भोक्ता मोग्य व भोगरुप 
जिपुरम जिसका कास्ण-कार्य्षाद रिद्वत्त हो नया है ज्लौर सब 
अजिषुदियोंमे एक आत्मडइष्टि ही ढढ हो गई है. बह योगी परम 
श्रेष्ठ है । 
योगकी ऐसी बिचित्र महिमा छुन और अपनेकों इसक्रे 
अयोग्य ज्ञाव अजजुब विस्मिठ हो सयवानड अति पञ्ष करता है-- 
अज्ञुच उदाच 
योध्यं योगस्ल॒या श्रोक्तः साम्येन मथुशढन | 
एदस्णई न पश्यामि चच्लत्वात्स्थितिं स्थिराम्र ॥हैरे।॥ 
अज्ञुन योल्ञा-हे मघुदहव ! जो यह थोग समत्व-्सावसे' 
आपके ह्वारा कथन किया गया मनके चञ्जल होनेसे डसकी में 
डिकाऊ स्थिति नहीं देखता हैँ । 
चतच्जलं हि मना कृष्ण प्रमाये वलबब्हढम | 
तप््याईं निग्रई मन्‍्ये वायोरि सुदृष्कर्म ॥३७॥ 
ज्ष्योंकि] दे ऋष्ण ! सत ( चढ़ा ही ) चद्धल प्रमधन खभावर 
चाला ( शरीर व इन्द्रियोक्रो छुत्घ ब परवश कर देवेदाला ) वल- 
बात (किखीके छाया बच्चे किये जानेक्रो ऋशक्ष्य) और इढ' (छिदना 


करनेको अशकच) है। पेसे सनक्ता सिक्रद्द करता चल सिश्रहके: 
समात में दुष्कर मानता हैं । र 
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इसपर अर््जुनके वचनोंका अछुमोदन करते हुए-से भगवान्‌ 
बोले--- श्रीभगवानु॒वाच 
असंशर्य मह्दाबाहों मनो दुर्निगरई चलम्‌ । 
अभ्यासेन तु कौन्तेय वैराग्येण चः ग्रह्ते ॥३५॥ 

श्रीभगवानने कद्ा--दे मद्यवाहो ! निस्सस्देह मत चश्चल घ 
इुनिश्रद है, तथापि अभ्यास और बैराग्यके बलसे यह घश किया 
जा सकता है। 

भावार्थ--सजातीय घृत्तियोंके अबाहका ताम अभ्यास है 
तथा द॒ए्ठ ब अहृए बिपयोर्स वारस्वार दोप-दर्शवद्धारा बिगतराग 
होनेका नाम वेराग्य' है। यद्यपि मन चश्चल है ओर कठिनाईसे 
निम्नद्ट होता है, तथापि निश्नदयोग्य ही नहीं है, ऐसा नहीं कहा 
ज्ञा सकता, किन्तु अभ्यास और वेराग्यये बलसे निम्नद् किया जा 
सकता है। अज्ञानके प्रभाव ओर विपयोर्म सम्यग्दष्टिके अभ्यास 
से राग करके स्वयं दी इस मनको चजञ्ल बनाया भया है । प्रकृति 
के राज्यमें अभ्यास ही एक मुख्य वस्तु है, जेसा जिसके अभ्यास 
का बल होता है, बैसा ही उसका रूप और वैसी ही उसकी 
प्रकृति हो ज्ञाती है। इसलिये यदि विपयोग असम्पग्दाप्टि व दोष- 
दर्शनका अभ्यास भरा जाय तो यह मिम्नह किया जा सकता हैः 
(पू० २५२-२५४ ) । 

असंयतात्मना योगो दुष्प्राप इति मे मति३। ., 
वश्यात्मना तु यतता शक्योवाप्तुमुपायतः ॥[३६॥ 

बिहे कुछ भी हो, पंर्तु| जिसका मन वशमें नहीं है उसके 
द्वारा यह योग प्राप्त होना कठिन है, ऐसा सेरा मत. है. । परन्तु 
जिसका मन वश है उसके छारा यज्ञ फरते-करते उपायसे यह 
आतत दोनेको शक्‍य है । 
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गया है, उसी उपायसे यद्द योग केबल आत्माचुर्स बानद्वाय ही 
प्राप्त किया जा सकता है। आत्माउसंधान निग्रद्दीत एकात मन 
में ही हो सकता है, विक्षिप्त चित्तमें कदापि नहीं। इसी लिये 
मगवानने संयतात्माढ्वारा ही ४£स योगका सम्भव वर्णन किया 
अर अर्सयतात्माकी इस योगका अनधिकारी हराया । 
अज्चुनकी इसे प्रथम तो 5स योगसें स्थिति दुष्कर है, यदि 
कोई पुरूष इस योगमें अचुत्त होबे भी तो इस एक जन्‍म दी इसे 
सिद्ध कर लेवे, यह तो अत्यन्त दी दुप्कर है. । इस प्रकार यदि 
कोई पुरुप इस योगमें भवुत्त छुआ भी, परन्तु इसकी सिद्धिसे पूर्व 
दी उसका शरीर पात हो गया, अथवा किसी प्रकार उसका चित्त 
इस थोगसे विचलित हो गया, तब ऐसी अवस्था उसके लिये 
क्या गति होगी ? अब यह शद्गा उसके चित्तमें बलवान, हुई और 
अआख़ुर होकर उसने भगवानके प्रति प्रक्ष किया-- 
अज्जुन उबप्घ 
अयति। श्रद्धबोपेतो योगाव्क्तितमानसः | 
अग्राप्य योगमंत्रिद्धि का गति कृष्ण गच्छति ॥३७॥ 
अर्ुन चोला--हे कृष्ण ! ज्षो गुरुष योग-सार्ग्म शिथिल 
पयल्पान, है, परन्ठु भ्रद्धासंयुक्त दे और योगसे (किसी प्रकार) 
सका चित्त चलायमान हो गया है, वह योग-सिद्धिको न पाकर 
फिए किस गतिको भाप्त होता है. १ 
कब्चिब्रोभथविभ्रष्टशिछन्नाअसिव॒ नश्यतति । 
अश्वतिष्ठो महावाहों विमूढों ब्रक्षणः पथि |[2८॥ 
हे मदायाहो ! जिस प्रकार बादल छिन्न भिन्न होकर नष्ट दो 
जांते है, उसी भकार बच्द अक्मपथसे मोदित हुआ आश्रयर्यदधेत 
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पुरुष दोनों, अर्थात्‌ कर्म तथा क्षान-मार्गले अष्ट हुआ नए तो नहीं 
द्वो जाता है ? 
एसन्मे संशय कृष्ण छेतुमहस्पशेपतः । 
त्वदन्यः संशयस्यास्य छेत्ता न हुपपद्ते ॥रे६॥ 
हे कृष्ण ! इस मेरे संशयको पूर्णतया छेंदन करनेके लिये 
आप ही योग्य हैं, आपके बिना दूसरा कोई इस संशयका छेदन 
करनेबाला मिलना असस्मव है। 
ध श्रीमगवानुबाच 
पाये नैबेह नामुत्र विनाशस्तस्थ बिद्यत्े । 
न हि कल्याणक्त्कश्रिददुगेति तात गच्छति ॥9०॥ 
श्रीभगवान्‌ बोले--हे पार्य ! उस  च म इस लोकमें और 
न परलोकमें ही सर्वथा नाश होता है, फ्योंकि हे प्यारे ! शुभ 
कर्म' करनेवाला कोई भी अशुभ गतिको तो जा ही नहीं सकता। 
है भावार्थ--जिस प्रकार प्रकाशका अन्धकार्से और अप्विका 
जलसे संयोग असम्भव है, इसी प्रकार भगवत्मार्गम प्रबतत हुए 
कल्याणकारी घुरुषको दुर्गेतिका सम्बन्ध असम्भब है। 
तब फिर इस योग भ्रष्टकी क्‍या गति होती है ? 
प्राप्य पुण्य हतां लोकानुपित्वा शाश्वतरीः समा | 
शुचीनां श्रीमर्ता गेहे योगअ्रष्टोड्मिजायते ॥ १॥ 
चह योगश्नष्ट पुरुयब्ानोंके लोकों ( खर्गादि उत्तम लोकों ) 
को धाप्त होकर और उनमें अर्संज्य वर्षोतक वास कस्के फिर 
पवित्र श्रीमानोंके कुलमें जन्म लेता है.। 
अथवा योगिनामेव कुले भवति धीमताम्‌ | 
एतद्ठि दुर्लभवरं लोके जन्म यदीब्शम ॥2२॥ 
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अथवा बह बुद्धिमान्‌ योगियोंके कुलमें जन्म लेता है, संसार 
में इस भकारका जन्म लेता, यह वहुत ही डुलभ है... 

भाषाथै--थदि योगअएक चित्त कुछ भोग-बारूना शेष थी, 
जिसकी दवाकर वह योग-मार्गमे प्रचुत्त हुआ था और योगके सिद्ध 
न्त होनेफे कारण उह चिर्मूल नहीं हुई थी, तव ऐसी अचस्थाएँं 
उसका जन्‍म श्षीमान कुलोमें दोना आवश्यक दोगा | यदि वह 
'निर्वासन्तिक वो हुआ, परन्तु योग-सिद्धिसे पर्व उसका शरीर गिर 
गया, तव ऐसी अबस्थार्म निर्धन एवं चुझ्चिसान योगियोंके कुलमें 
डसखका जन्म होगा | ऐसा जन्म खंखाय्मे अत्यस्त दुर्लभ है, क्‍योंकि 
चह्ें योगकी सब सामग्री उसको अचायास धाघ्त हो जाती है आर 
खद्द डर्टी जन्मे आला योग_स्वद्धिको इस्ली प्रकार शत कर केता 
है, जिस प्रकार तेल व बत्ती सव सामग्रीकी दिद्यमानतामें वियास- 
लाई घिसकर लगानेमातसे ही अन्धकारकी निद्वृत्ति हो जाती है। 

दोचों प्रकारके योगश्र्ट इस घकार जल्म धारण करके-- 


वत्र त॒ बुद्धिसेंयोग लभते पौरदेहिकस | 
यतते च ततो भ्रूयः संसिद्धों कुरुननदन ॥४३१॥॥ 
बहा उस पूछ्षे शरीरसस्बन्धी दुद्धिके संयोगकों प्राप्त हो 
जाता है' ओर है कुमचल्दव ! डसके डपरान्त योगकी ससस्‍्यक 
सिद्धिके क्षिये चह फिर यत्न कश्ता है । 
भावार्ध--जिस प्रकार पथ्िक मार्ममें रक्षि पढ़ जानेसे फिसी 
पड़ावपर शयन करता है! ओर म्रम्नाव उठकर फिर अपने उच्दिए्र- 
स्थानकी ओर अग्नसर होता है, इसी प्रकार यह योगअछ भी 
फिर जन्म धारण करके योग-सिंद्धिके सार्गपपर अग्रसर हो जाता दै। 
पू्वाभ्यासेन तेनैय छियते छावशोडपि स+। 
जिज्ञासुरपि योगस्थ श॒ब्दब्रह्मातिबर्तते ॥४४७॥ 


बष्टोडध्याय द्र््छ 











[तथा] उसी पूर्तके अभ्याससे बसस्‍्वश हुआ वह निश्चयसे 
(वोग-पथमें) आकर्षित होता है; इस प्रकार योगका जिज्ञासु भी 
"बेद्से उल्लेबित वर्तता है! 

भावार्थ--पूर्त जन्ममें जितना कुछ योग-मार्गमे अभ्यास किया 
शा, इस जन्ममें उस पूर्वाभ्यासके वलखे उससे आगेफी ओर ही 
“आक्रषित होता है। जिस प्रकार कोई पुरुष लिखता-लिखता सो 
'शया हो तो जासकर आगे लिखने छग पढ़ता है, इसी प्रकार योग 
( आत्मसाक्षात्कार ) का जिल्ञासु भी वेदोक्त बर्णाश्रसादिके विधि- 
'निषेधसे सुक्त दो जात है, फिर योगी तो सप् विधि-निवेधोंसे 
मुक्त हैःही, इसका तो कहना ही क्या है ! वेदोक्त विधि-निषेधों 
“का फल्न यह मिशासा ही थी जोकि अपना फल देकर तार्थ हुए। 

प्रयक्ञाइतभानस्तु योगी संशुद्धकिस्विप! ! 
अनेकजन्मसंसिद्धिस्तती यात्रि पर्शा गतियू ॥?१॥ 

[इस प्रकार ) अधिक यज्लसे साधने लगा हुआ थोगी, 
अनेक जस्मोंके सश्ित-संस्कारोंसे पा्ोंसे दिमेल हुआ तब पस्म 
तिको प्राप्त दो जाता है। 

भावार्य--अमेक जन्मोंमे थोड़े-थोड़े भगवत्माप्तिविषयक पुएय- 
संस्कार्रोक्ो एकत्रित करता हुआ योग-जिज्ञासु, उनके प्रभावसे 
अ्तके जब्पों अधिक प्रय्ञशील हुआ सर्व पापोंसे निर्सेल 
“होकर परम गति सोक्षकों आप्त हो जाता है। 

अब योगी सर्वोत्कृ्टता पर्णव करके अध्यायकी सम्तापि 
करते हैं-- 

तपश्चिभ्योडपिको योगी ज्ञानिभ्योधपे मतोअधिका । 

कर्विभ्यथाधिकों योगी तत्तमादयोगी भवाडन ॥१६॥ 

पृइसलिये] योगी ठपखियोंते भ्रेष्ठ है; शाजनवेताओंसे भी श्रेष्ठ 
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माना गया है तथा ( अम्रिहोन्नादि ) कर्म-कर्ताओंसे भी योगी 
श्रेष्ठ है, इससे दे अजुन ! तू योगी हो । 
भावार्व--तप, खाध्याय, सकाम एवं निष्काम-कर्स, सबका 
फल साक्षात्‌ अथवा परस्पय करके तस्वसाक्षात्कारद्वारा यद्ध 
आंत्म्खरूप-स्थितिरूप 'योग' ही है। इसलिये सब साथनोंका 
साध्य होनेसे यही सबसे श्रेष्ठ है और यही मनुष्य जीवनका लदय 
होनेसे परम पुरुषार्थ है।। अत' इसीमें आरूढ' होनेके लिये अजुन' 
को डपदेश फिया गया । 
योगिनाम्पि सर्वेपां मद्गतेनान्तरात्मना । 
अद्भाबान्मजते यो मां स मे युक्ततमों मतः ॥४७॥| 
सब भ्रोगियोमे भी जो अ्रद्धावान्‌ योगी मुक्र्म सेल अन्त- 
रात्माढाश मुझे भजता है,वह मुझे सबसे श्रेष्ठ योगी मान्य दे । 
अपनी सब घुत्तियोम जो पुक सर्वसाक्षीफो ही देखता है; 
चद्द सुके सर्वश्रेष्ठ योगी माज्य है, अर्थात्‌ 'यत्र बत्र मनो याति तत्न 
तन्न सम्ताधय: जहॉ-जहों भी उसका मन जाता है वहॉ-वर्दों ही 
उसकी सम्राधि है।। 

४० तत्लदिति श्रीमद्भगवद्वीतासपनिषत्सु अह्मविद्याया योगशारं 
श्रीकृष्णाुनसम्वादे ध्यावयोगो नाम पश्ठोउघ्यायः ॥ ६॥ 
अमक्ूगधज्लीतारूपी डपनिपद्‌ एबं अक्मविद्यारूप योगशाह्र- 
विषयक्ष श्रीरामेश्वरानन्‍्दी अज्ुभवार्थदीपक' भाषा-माप्य 
में श्रीकष्णाहुनसंवादरूप 'व्यान-योग” नामक 
ऋठा अध्याय समाध्त हुआ ॥ ६॥ 


पष्ठोड्घ्याय दर 














चछ अध्याथका स्पष्टीकरण 


पन्नम अध्यायमें अजुनके प्रक्षपर जो संन्यास व योग्रका अभेद भगवान्‌ 
- ने स्पष्ट करफे निरूपण किया था, उसीको फिर इस अध्यायके प्रास्मसे 
स्वयं पृष्ट फरते हैं झौर कहते हुं-- शरज्जुत ! कर्म-फलका आशय णो कर्ता- 
चुद्धि, उसको स्यागकर जो पुरुष क्रतेन्य के करता है, वह्दी (कर्म) संन्यासी 
और वही ( करे ) योगी है | कत्ोवुद्धि वनाये रखकर छेघल भ्रप्तिघ 
क्रियार्ओको त्याग वेब्नेवाल्या ही कर्म-संन्यासी नहीं हो जाता । क्‍योंकि यदि 
कतोंजुद्धि विधमान है तो कर्म तथा अभि मले ही वह श्याग बैठे, फिर भी 
इनके स्थागका कतों घद् अवश्य बनेशा और ह्यागके अभिमान करके स्यागरूप 
क्रियाके संश्कार अपने अन्दर ले जायगा । इस प्रकार जबकि संस्कारोका 
सत्ञाव है तब थे अपने फल-भोगके लिये इसको जन्म-मरणके घन्धनमें 
लाये बिना न रहेंगे और फिर अपने पुण्य-फल-भोगके लिये 'तवेसे उत्तरे तो 
'चूक्हेस सिरे', 'कूँवेसे निकले तो खह्ठमें पढ़े! की कष्ायत सत्य हुए बिना ल 
रहेगी । यध्षपि त्यागके भोय उत्तम हैं, तो भी फर्म करके जो बनाया जाता 
है बह आज़िर विद्यद्ता दी है, स्थिर रददनेवाला नहीं । जब कि उनका जय 
है, तब चाहे कितने भी दीर्घ काक् स्थायी मह्ाव्‌ ऐश्ये हों, नाशके भयले वे 
मज़ा भष्ठी देते क्रौर जबकि उनका नाश है तब फिर चह्दी द्रिद्री-के-दरिदी । 
इसलिये जब सज्षा स्वराज्य प्राप्त हो सकता है तो घद्द क्‍यों न ले लिया जाय ? 
स्वप्तके पट रसोंसे चुधा निह्तत्त नहीं होनेकी, भाज़िर भुखे-के-भुखे । इस 
प्रकार कर्तादुद्धि चलाये रखकर सो न कर्म छोड़ बैठनेसे ही निस्तारा है और 
न कर्मफल-त्यागकी सावलामाश्रसे ही छुटकारा होता है। भला ! कशण्टकके 
छकृधकी मुत्त चनाये रखकर दाली-पत्ते तोढ़ते रहनेसे ही कहीं कण्टकॉने पीछा 
छोड़ा दे ? कण्टकोसे छुटकारा चाहते हो तो बल करके मारो शानरूपी 
कुठार इसकी जड़ पर, फिर श्रभी अतीयमान कयटक एकदस फरुलोंसे न 
बदल जायें तो कहना ! 


च्शव मीदा-दर्पण 








इस रीतिसे करृत्वामिमानरुपी जड़ जब सम्ूल उसाड़ डाली गई, त्तो 
फिर 'सभ्याक्ष' भो धष्टी है और 'बोया भो वही ६ । जैसे 'डदक' भी वही है 
और 'तोयः भी पही, दोनों! शब्दोंके नोचे श्र्थरूप तस्तु एक ही है । इस 
प्रकार जब तुच्दु अह से पन्मा छटा, शागका मुफुठ छयाकर अपने सा्ती- 
स्वरूपके सिह्ासलपर जमकर बे और इस प्मैंपन! को फ्रीसीपर लदका 
दिया गया, तब इस गुफ शरीरसूपोी राजघानीपर ही गही, विन्‍्छु ससहीप 
नवखरम इसका डका बज जाता हे । फिर तो क्या सूर्य, क्‍या चन्द्र यौर 
कया तारागण सपमे इसीकी दमक होती है और सप इसीवे भयसे भारों 
फिरते हैं । सच तो सच कुछ कती धरती पह्ी 2, परन्तु झूठ नहीं करता, 
“रथ फक्ष इसीसे सिद्ध द्ोोते है, परन्तु यट आप निल्लेप आर निःकामी है । 
अजी ! महाराजाधिदजफे राजतित्ञक द्वोते दी न्याय ( 7 परदाणाव) ); अर्थ 
( 9390४० ० ) तथा कृषि ( 08५6७॥४८ ) विसानके सन्स्रियेस्ते लेकर 
प्र्क, पटवारी एवं चपरासोत्तक सब उस्रोकी सत्ता पाकर अपनी-अपनी 
ड्षूटियोपर भागे फिरते है, त्व क्या सहाराजाकों उनके पीछे-पीछे दौरसा 
पका है ? लब छुछ उसीकी लच्ताप्ले होता है, पर वह श्याप अकर्तो ( कर्म- 
सन्यासी ) है, सव फल उसीझकी क्ृपा-क्टादसे सिर होते हैं, परन्तु पा 
निष्कामी ( कर्म-योगी ) है। इसी प्रकार अभेदरूपसे स्वरूपस्थिति प्राप्त कर 
लेन्षेपर जिसको 'सन्याल' फहते हैं उसीको योग जानना चाहिये | क्योंकि 
-क्तो-चुद्धि रहते हुए कर्ममात्न धोढ़ बैठनेले ही जैसे कोई सन्पालरी ( कर्म- 
त्यागी ) नहीं हो जाता, बेसे ही कडेन्व व क्तेन्यादी सझस्पीके रहते हुए. 
'कोई योगी (फलत्याों) भी नहीं दो सकता। फ्तृत्व-चुद्धि रहते हुए जब करतें+ 
च्यताका भूत सरपर सवार ह्वोता है कि सुके अद्भुक कर्तच्य है, तथ उसके 
आधवेशमे नाना सझल्प शाखारूपसे निकक्त पढ़ते हैं, जो कि झपना फल 
रखते हैं और जिप करके करतत्व-बुद्धि अधिकाधिक इृठ होती चली ज्ती है । 
इस प्रकार कर्व्यत्यात बिना कोई स्सत्वस्तसकत्पर महों बन सकता और 
अपने साीस्वरूपमें ठेरे डाले बिवा करुत् व कर्तेम्धादि सहुदप भी पीछा 
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वहीं छोड़ते । इसलिये अपने साक्तीस्वरुपर्मे स्थिति पाये विना कोई योगी 
भी नहीं हो सकता । निष्कर्प यद्द कि कर्तेत्व-बुद्धिकी विद्मानतामें वस्तुत्तः 
न 'संन्यास! सिद्ध होता है न योग' और कर्वृव-मुद्धिसे छुटकारा पा लेनेपर 
दोनों ही अभेद रूपसे सिद्ध हो जाते हैं । ( कछो० १-२ 2। 

इसके उपरात भगवानने कहा कि थोगनिज्ञासुके लिये यथपि पूच्ोवस्था 
में लिष्कास-कर्स योग हैछु कद्दा गया है, तथापि उत्तर योगारुढ अपस्थार्म 
स्थित रहनेके . लिये फिर ,उस कर्मका त्याग ही ऐतु कहा गया है, अथोत्‌ 
फहुत्व व कर्तव्यादि भार्षेके रहते हुए योगारूढ होना असम्भच है) फिर 
थोगारूद धुरुपके लत्तण करते हुए कहा कि जिस कालमें इन्द्रियोंके अर्थोर्म 
प्रदत्त होते हुए भी भ्रह्ृंभोवतृत्वभाव उदय नहीं होता और कर्मोर्म प्रदत्त 
होते हुए भी अहंकर्तृश्वमाव उदय नहीं होता, उस फालमें वह पुरुष योमा- 
रूढ जानना चाहिये ; ३-४ ) | इससे श्रागे गीतामें 'संन्‍्याल' घ॑ “योग! 
*ा कोई भेद नहीं रक्‍्खा गया है और दोनो 'बोग' शब्दसे ही अमेदरूपले 
स्यवद्वार किये गये हैं । अपने साक्तीस्वरूपमें अ्रभेदरूपसे स्थित होना ही 
योग! शब्दुका अथेंदे और यह योग ही गीताका प्रतिप्राथ विपय है । इससे 
आधे गौतामें न इृठयोग दो 'योग' शब्दका 'मर्थे है झौर न निष्काम जिज्ासु 
"की कर्तंव्यबुद्धिसे कर्मग्रवृत्ति ही 'योग' शब्दका धर्थ है। यद्यपि निष्कास- 
कर्म गीता-इट्टिसे श्रनादरणीय नहीं दे, वह्कि आदरणीय है, तथापि इतना 
आान्न ही गौताका प्रतिपाध विषय तद्दी है। गीता तो उस ऊँचे शिखरपर 
अहकर देखती है, जहाँ न कोई कर्ता है, न कुछ कर्तव्य है, स करे है और 
न संसार दी है, बल्कि ये सच उसीसे सिद्ध होते हैं, परन्त उसमें कुछ 
नहीं घनता । यही सथ्या कर्मयोग है और यही कम्मेसंत्यास ॥ 

तलपश्राव्‌ इस अवस्थाक्री सिद्धिके निमित्त साधरनेका निरूपश - करते 
हुए भगवानुने कहा कि सबसे पहले तो मजुध्यको आ्यहिये कि अपने सनको 
अपना मिन्र बनाथे और संसारमे सिराकर उसको अपना शत्रु न चना लेबे 
६ ४-६”) | ऐसा मनोनिग्रहवान्‌ पुरुष ही आत्मसोदात्कारका अधिकारी 
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चर्णन किया गया। फिर उस तत्त्ववेत्ता घोसीकी समध्ष्टिका चर्णन किया कि 
वह प्स्थर-सुवर्णंस और शबरु मिक्रादि सब भावोर्म अमेद्दर्खी ही होता है 
(७-४) | और इस योगस्थिसिमें एक्तकी, पुकांतवास, झाशा व परिग्रहका 
जाए, पवित्र देश, आसन-पिधि, सन व इन्दिवोका संयम, काया शिर वग्जीवा 
की समता, भासिकाप्र दृष्टि, शांत चित्तता, निर्मयता, व्रह्मचपालन, हेश्वर- 
प्रायण॒ता तथा आहार बिहार एवं जागरख-स्वप्तादिकी नियमिध्तता, इत्यादि 
डपयोगी श्लामग्रीक। वर्णन किया ग्रया ( १०-१६ ) | तथा 'ज्ञव मन सब 
कामलाश्रोले चूटक€ आत्मा ही स्थिव हो जाता है, तब वह युक्त कहता 
है! ऐसा युकचित्तका लक्ठय किया गया शोर लिवोतस्थानस्थ दीपशिखाले 
डस चित्तकी डपमा वी गई ( १८-१६ )। जिस अषघस्थामें योगाम्थासद्वारा 
विरुद्धचित शाध्यदर्शन करता हुआ्ला आत्मामे दी ठुए हो जाता है, सूह्स 
इुब्दिद्वारा इन्दियातीत असत्पस्त सुखका भनुभव करठा है, जझिसकों पाकर 
उससे श्रधिक छुछ पानेयोग्य नहीं मानता और जिलमें स्थित छुआ भारी 
डु खसे भी चलायमाम नहीं होता, उस श्रवस्थाको 'पोग' नामसे घुकारा 
शाया ( १०-२३ ) | इस अधस्थाकी प्रास्तिके लिये पुन सकत्एजन्ध सफपूर्गो 
कामनाभ्रोंका त्याग, सत्वारा इन्द्रियम्रर्मोफा सयम, चैयेयुक्त छुद्धिहारा 
विपयोसे उपरासता, उस हुद्धिको आत्मसामे स्थिति तथा सब 'भभोरसे चन्नल 
मनको खंचकर आउ्मा्म जोदना, इत्यादि साधवॉपर जोर दिया यया और 
इस उपायद्वारा रजोगुणके शात्र होनेपर चुजेन अह्यरूप श्रत्यन्त खुखके 
भोगका शआाश्वासच दिलाया गधा ( २४-२८) । फिर शोक २६ से ३० तक 
ऐसे स्वरूपस्थित योगीका बिस्तारसे लक्षण क्या गया! 

इसपर अछुनने इस योगको छुराध्य ज्ञात तथा भनोनिम्रहको इल 
योग्रम अनिवार्य  परस आवश्यक साथन समर, भगवानसे अन्न किया कि 
इस मना निग्रह कैसे हो ? क्योंकि वायुझे समान इसको रोकना कठिन है 
( ६३-३४ )/ इसपर भगवानूने दिपवोले वेहान्य तथा चारम्वार सारासार- 
विधेकरूप अभ्याक्षको मनोनिमहमें एकमात्र द्ेतुरूपसे वर्णन किया और 
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झभिग्रहबानुको इस शोगर्म निश्चित रूपसे अनधिकारी बतलाया (३९०३ ६)। 
तत्पश्चात्‌ प्रजुनने घुनः अन्न किया कि जो सवादान परन्तु शिथिल म्यत्र- 
शील्ल योगफा जिज्ञामु योशर्म प्रइत्त होकर बिचलित हो गया हो, घह क्रिस 
गतिको प्राप्त देगा ( ३७-३६ ) ? इसपर भग्रवानूने योगम्रष्टकी सतिका 
धर्णन किया कि उसके लिये श्रधोगति तो हो हो नहीं सकती, किन्तु वह 
भावी जन्ममें निश्चित रुपसे बरोग-मार्मरम ी अग्रसर होता है । और इस 
प्रकार पुर्द-पुर्वे जन्सहे अस्यासले योग-मार्मेम श्रधिकाधिक झआाकर्षित होता हुआ 
बह प्रययशीक्त थोयी पापोसे छुद्ध ऐोकर परम गतिको प्राप्त हो जाता है 
१४०-४४)। भन्तमें त़पस्तरिषें,, शाखवेसार्थों तथा कर्ममतार्ियोंसे उस योगी 
की सर्वोत्कृट्ता निरूषण काते हुए अ्रध्यायक्षी समाप्ति की गई (४६-४७)॥ 

इस भकार इस भ्रध्वायके आरम्भमें संस्वास व योगका श्रमेद घुष् करके 
पश्चात्‌ थोस प्राप्तिकी विधि, सन-संयसके उपाय, योगका महत्व और योगीके 
खलण कथन किये गये । फिर अर्जुनके प्रक्षपर मनोनिम्रइफा खाधन, इसफी 
शप्योपिता, योगश्रष्टको उत्तम शतियॉक्ता बर्णन और योगकी सर्वेत्किश्ता 
दरशोई गई । इस रीतिसे पिछले छः अध्याय सांध्य च योगका स्वरूप 
निरूपण करके उनका असेद पुष्ट किपा यया। झय अगनज्ने भध्यायेर्सि योग- 
स्थिति उपयोगी अपने स्दरूपका निरूपय्य करते हैं । 


डे के कक 


ता 


॥ श्रीपस्मात्मने नमः ॥ 
अथ सप्तमो5ध्यायः 
श्रीभमगवासुबाच 
मस्यासक्तमनाः पाये योग खुझन्मदाश्र॒यः । 
असंशय सम्रग्रं मां यया ज्ञास्यसि तच्छुसु || १ ॥ 

श्रीभगवान बोले--हे पार्थ ' तू, मुझमें आसक्तचित्त और 
भेरे परणए्यण योगम जुड़ा रहकर, जिस प्रकार संशयरघित स्वरूप 
(अर्थात्‌ फारण-फार्य, विशेषणु-विश्वेप्य अधार-आधेय सब में ही 
हैं, रेसा) मुझे जानेगा. वह दू ख़न । 

ज्ञन तेह सविज्ञानमिर्द वच्याम्यशेषततः | 
यज्ज्ञात्या नेह भूयोअ्न्यज्ज्ञातन्यमवशिष्यतते || २ ॥ 

में तुके विजश्ञानके सहित वह शात पूर्णतया वर्णन करूंगा 
जिसे ज्ञानकर फिए इस संसास्में अन्य कुछ जाननेयोग्य शेप 
नहीं रहता ! 

भावार्थ (छो० १-२-भगवानमें चित्तका आकर्षण होना ओर 
अगबत्परायण जीवन रद्दना, योगसिद्धिमें यही मुस्य देठु छे। इस 
थे; विपरीत जिनके चित्तका आकर्पण संसारमें है और जो संखार- 
पसायण हैं, उनकी यहा गम्य नहीं द्वे । तथा सब रुपो्मे भगवद- 
दर्शन करना और सर्वरूपमय भगवानको ही जानना, यही योगफा 
फल है। शुरू-शास्यठारा आत्माके खरूपको जानना, क्षान' फहाता 
है और उसको साक्षात्‌ अछुभव फर लेता 'विजञान' फहलाता 
डै। अब भगवान्‌ अपने अनुभवसरित डख ज्ञानका निरूषण 
करते हैँ, जिसको ज्ञाब लेनेपर संसारमें ओर कुछ जानना शेप 
नहीं रहता। अर्थात्‌ जिसने सुवर्णके स्वरूपको जाना, डसके 
डार खुबयेंके अशेष कार्य कटकऋ-कुएडलादि सभी जाने गये । 


सप्तमोड्च्याय च्श्श्‌ 


रु 


इस प्रकार केवल शानद्वाप्प दी साक्षात्‌ योगभाप्ति वर्णन की 
गई, न कि कर्मादिछारा । अब उस छानकी डुगेम्पता बन करते 


छू." 
मनुष्याणां सहस्रेप कश्रिय्तति सिद्धये । 
यतताप्तपि पिद्धानां कथिन्मां वेति तत्वतः ॥ हे ॥| 

हजारों मलुष्योर्म कोई छी मेरी प्राप्तिके लिये यत्ष करता है. 
आर उन मेरी शापत्तिके लिये यज्ञ करनेवालॉमसे कोई ही मुझे 
तत्त्वले जानता है । 

भावार्थ-अ्रथम तो माया करके भरमाये हुए मेरी प्राप्तिके 
निमित्त कोई यत्न दी नहीं करते, मुगतप्णावत्‌ संसास्के यज्षमें ही 
लगे रहते हैं. । दज़ारों मज्त॒प्योर्मे कोई विरला ही ऐसा निकलता 
है जो मेरे निमिसत यज्ञ करे। फिर यत्तपरायण उत जुरुपोंमे भी 
फोई बिरला ही पेसा निकलता दे, जो इसी जन्ममें सुके तत्वसे 
ज्ञान लेचे । जिस भ्रकार वन तो वहुत होते हैं, परन्तु हाथी जिस 
घनमें हो ऐसा कोई ही बन होता है! तथा हृधियोके भी फुँड- 
केकुंड तो मिल ज्ञाते हैं, परन्त मोती जिसके मस्तकखे निकले 
ऐसा विरला ही दाथी मिलता दे 

अब डस्र शान-चिश्ञानका निरूपण करते हैं-- 

भूमिरापो5नलो वायु! खे सनो बुद्धिरिद च। 
अहंकार इतोयं मे मिन्ना , तक्ृतिर्धा ॥ ४ ॥। 

पृथ्वी, जल, अम्नि, चायु, आकाश, मन, बुद्धि ओर अहंकार, 
फेसे आठ भकारखे विभक्त यद्द मेरी परृति है. 

यहाँ पाँचों भ्रूतोंके स्थूल़ रूपको अहण न करण्के इनकी 

ही ग्रहण करना चाहिये । 














४ 


हि 


गीद-दर्पण 


द्धी 


अपरेयमितस्त्वन्यां प्रकृति बिद्धि में पराम््‌ । 
जीवथूता महाबाहो ययेद धार्यते जगत्‌ | ५ || 

यह (अष्टधा प्रकृति) तो अपरा है और हे महाबाहो ! इससे 
अन्य जीवरूपा मेरी पर प्रकृति जानो, जिससे यद्द (सम्पूर्ण) जम्त्‌ 
आारशणु किया जाता है। 

भावार्थ ( ख्छो० ४ ५ )--उपयुक्त अछवा अपरा पक्ृति तो 
तूला अर्थात्‌ कार्य प्रकृति है जो प्रकृतिकी विकृति है । परन्तु 
इससे सिह्न मेरी दूखरी पसा अर्थात्‌ सूला प्रक्ति है, जो कि इस 
अप प्ररृतिके रूपमें परिणामिती होकर जगत्‌की उत्पत्ति कय्ती 
है। इसीफे आश्रय संसार खड़ा हुआ दे और इसीके सम्बन्धसे 
चेतनकी जीब संशा छुडे है । आशय यह दे कि सुप्ुत्ति अब- 
स्थाम जो पकृति है वह परा अथवा मूला प्रकृति फहाती है और 
बही संसारकर परिणासी उपाद्यन या बीज हैः ! बद्दी जब जापत्‌ 
एवं खप्त अवस्थामें परिणत होती है, तब अष्ठथा अपरा प्रक्ृतिके 
छूपमें परिणत होकर ही संसारको उत्पन्न करती दे। 

एवद्योनीनि भूतानि सर्वाणीत्युपधारय । 
आई कऋत्तासप जगतः प्रभवः प्रसयस्तथा ॥ ६ | 

सम्पूर्ण भूतोंकी योनिरूप ये दोनो प्रकृतियों ही हैं, ऐसा 
ज्ञानो और मैं अखिल जगतका उत्पत्ति तथा प्रलयस्थान हैँ । 

भावारय--सम्पू्े भूत इन दोनो प्रकृतियोंसे ही निकलते हैं, 
इसलिये ये दोनों प्रकृृतियों भूवोंकी योनि अर्थात्‌ परिणामी 
कारण य हैं। तथा संसारकी उत्पत्ति-प्रलथरूप भ्रकतिका यदद 
झत्य जिसके धकाशमें होता दे, बह अधिष्ठानरूप सत्ता मैं दी 
हैं और इस उत्पक्ति-प्रल्यका बिवर्तोपादान कप्य्ण हैं [ 


दा चेदान्तके पारिभाषिक शब्दोंकी बय्योनुक्रमण्िकामें इनके लक्ण देखिये । 








सप्तमोउध्याय च्श्ड 


मत्तः पंरतरं सान्यत्किंचिदस्ति धनझ्य । 
मयि सर्वैभिदं प्रो छत्ते सणिगणा इब ॥ ७ ॥ 

[इस प्रकार] है धनक्षय ! सुकसे परे अन्य कुछ भी नहीं है, 
मुझमें यह सब इसी प्रकार पिरोया हुआ है, जिस प्रकार माला 
के मणके घागेमे । 

भावार्थ--उपसुक्त प्ररति तथा प्रकृतिका कार्य यह जगत्‌ 
मुभेसे अतिरिक्त कुछ भी नहीं है, क्योंकि यह सब मेरा ही 
आभास और मेश ही चमत्कार है, इसलिये सर्वेरूपोंम मैं दी 
अकाश रहा हैँ। जैसे कटक-कुएाडलादि सम्पूर्ण भूषण सुचर्णसे 
अतिरिक्त कुछ भी नहीं हैं, बे सब खुबर्णका ही आभास व चम- 
त्कार हैं ओर उत्त सबमें खुबणण ही प्रकाश रहा है। इसी प्रकार 
सब जगत्‌ मुझमें दी पिरोया हुआ है| । 

झब सब अपनी स्वेरूपता एवं सर्वात्मताका संक्षेप से 
दिपदशन कराते हैं-- 

रसोहमप्सु कौन्तेय प्रभास्मि शशिसर्थयो! । 
प्रणुवः सर्वे * खे पौरुष उप ॥ ८॥ 

है कोल्तेय ! 02 सका चअन्‍्द्रमा्म असा, खब वेदोर्मे 
डकार, आकाशमे शब्द और पुरुषोमे पौरुपरूप मैं दी हैँ । 

भावाय--जलका जो सर है! उसका नाम रस दे, उस रख- 
रूप मुझ परमात्मामें ही सम्पूर्ण जल पिरोया हुआ है। वैसे दी 
खूथे व अन्द्रमामें सारभूत जो प्रभा है, उस प्रभारूप मुझ परमा- 
स्मार्मे दी से, चन्द्र च तारगण दमकते हैं । सम्पूर्ण वेदोंका 
सास्भूत ककाररूप सुझ परमात्मामें ढी सब वेद पिरोये हुए्ए हैं। 
तथा शब्दरूप मुझ परसात्मामें ही सम्पूर्ण आकाश गँथा हुआ है । 
ओर पुरुषों पोख्परूप भी मैं ही हैँ, अर्थात्‌ जिस सत्ता कश्के 

छचछ 














च्श्८ ग्रीता-द्र्पण 














उस्तमें पुरुष-चुद्धि की ज्ञाती है, उस पौरुषरूप झुक पसमात्मामें ही 
सम्पूरो पुरुष प्काशते हैं । 
पुणयो गन्धः पृथिव्यां च तेजथास्मि विंभावसों | 
जीवन सर्वभृतेष॒ तपश्चमास्मि तपस्ब्रषु ॥ & ॥ 

[तथा] पृथ्वीमें पवित्र गन्ध, अज्िमें तेज, सब भूतोंमे जीवन 
आर तपस्थियोर्म तप मैं हैं । 

भावार्थ-एथ्वीका सार पुएय गन्ध अर्थात्‌ सुगन्ध है, उस 
खुगन्धरूप मुरू पस्मात्मासे सम्पूर्ण पृथ्वी ओत-भोत हो रही है। 
इसी प्रकार अम्निका सार तेज है, डस तेजरूप मुझ पर्मात्मामें 
अश्नि प्रकाशती है ! ठथा जिससे सब प्राणी जीते हैं, बद सब 
आूर्तोका क्षीचन में ही हैँ कर तपसियोंमें सारभूत तपरूपसे में ही 
स्प्रित हैं । 

वीज॑ मां सर्वभूतानां विद्धि पाथे सनातनम 
चुद्धिबुद्धिमतामस्मि तेजस्तेजखिनामहम्‌ ॥१०॥॥ 

सारांश) हे पार्थ ! सब भ्रूदोंका सनातन बीज अर्थात्‌ मूल 
कारण मुके ही जान तथा दुद्धिमानोंमें चुद्धि एवं तेजस्पियोर्मे तैज- 
रूप मैं ही हैं ॥ 

बल॑ वलचतां चाह॑ कामरागविवर्जितम्त्‌ | 
धर्मोषिरुद्धों भूतेपु कामोउस्सि भरतरपम |]११॥ 

बे भसतश्रेष्ठ । बलवानोंका आसक्ति व कामवारयहित वल आर 
सब भूतोंमे धर्मालुझूत फाम में हूं । 

आवार्थ--आसक्ति व कफ़नासंयुक्त बल तामसिक तथा 
आहझुरी बल है, जिसके सम्बन्ध वेहासिमानकी जद होती है । 
इससे विपरीत पद्ार्थोक्ती अहस्ता-म्मताका त्याग, गुरूशात्मके 
बचनोंमे श्रद्धा, भोगोर्त झुखबुछिका त्याग ओर परलोकर्म 


खसप्तमोष्ध्याय च्श६ 
शस्तिकता, इत्यादि रूपले काम व रागवर्जिव सात्तिक व देवी 
बल मैं ही हूँ, जो कि मैं इस रूपसे देवी सस्पद्वानोंम विराजता हैं, 
जिल बलडारा वे मुझे प्राप्त कर लेते हैं। तथा 'हम किसीके लिये 
डु/खरूप एवं खार्थपरायण न हों, दुःखरूप संसारके चन्धनसे 
छूटें और मोक्षके भागी हों--इत्यादि रूपले भ्रूतोम में धर्मालुकूल 
काम हैँ, जिसके द्वारा जीव मेरे मार्गपर आता है । 
ये चैत्र साल्विका भावा राजसास्तामसाथ्र ये । 
प्त्त एवेति तान्विद्धि न लव तेषु ते मयि ॥१९॥ 
(तथा ] और भी जो सत््वगुणसे उत्पन्न होनेवाले तथा 
रजोगुण व तमोगुणले उत्पन्न दोनेवाले भावरूप पदार्थ हैं, थे 
जे हा छाण ही उत्पन्न हुए जान, वे मेरेमे हैं परन्तु मैं उनमें 
|] 
भावाये--यजत्‌ प्रपश्च तीनों म॒ुणोंचाला ढी प्तीत होता है 
आर तीनों शुण ही अ्रपश्चकी उत्पत्ति कारणरुपले जाने जाते 
हैं। परन्तु वास्तव इन शुर्ोम कारणता-प्रतीति भ्रम है, घास्तव 
में क्या गुण और क्या गुसोंका कार्य प्रपक्ष, वे सब तू सुभसे 
ही उत्पन्न हुए जान। यद्यपि पे मुझसे उत्पन्न होते हैं. और मेरे 
आश्रय हैं, परन्तु मैं उनके आश्रय नहीं हैं। मेरे आश्रय भी पे 
केवल अभासमात्र ही हैं. और मेरी सत्ता-स्फूतिके ब्योतकमाज 
ही हैं, बास्तवम्म तो थे स्वसत्ता-शल्य ही हैं । जिस प्रकार राजाके 
महत्तपर ध्यजा, सहलमें राजाकी विद्यमानताको खुचित करती है; 
इसी भरकार तिगुण व भाव अपने अन्तर मुझ सत्ता-सामान्यकी 


विद्यमानताका पता देते हैं, परन्तु वे खयं अपनी सत्ता कुछ नहीं 
रखते । 

















इस प्रकार यद्यपि में सबका रूप और सबका आत्मा दी हैँ, 
परन्तु ऐसा होते हुएए भी-- 


छ््द्० गौता-द्पेण 

















जिभिगुणमयैस बिरेसि: सर्वसिद॑ जमत्‌ । 
मोहित नामिजानाति सामेम्य परमव्ययम्र ।) ९ रे॥। 
इन च्रिगुणात्मक भावोंसे मोहित हुआ यह साय जगत, इनसे 
परे जो में अविनाशी तत्व हैं उसको नहीं जानता । 
भाषार्थ--सत्त्व, रज्ञ व तम विगुणमय ही ये सब भावरूप 
पद्दर्थ हैं. ओर जहों इव विगुरात्मक साथोंकी प्रतीति होती है, 
बद्दों बास्तवर्म में ही विद्यमान होता हैं । खलत्ताशत्य होनेसे मेरे 
विन्ा इन भावोंकी प्रतीति ही असम्भव है। जैसे एकाइ (२) विता 
शम्योंकी असिद्धि ही हैं ओर शज्य (०) अपने खल्‍ूपसे कुछ 
होते ही नहीं हैं, खयं कुछ त होते हुए भी केवल उस एक्ाडुके 
आश्रय ही डन शल्पोंक्ी भावस्प सिद्धि व पकाश होता है। इसी 
प्रकार जिग्रुणात्मक भतव॒रूप पदाये अपने खरूपसे तो दोते दी 
नहीं हैं । अपने खरूपले अभावरूप होते हुए भी मुझ भावटप 
सत्ता के आंधय ही ये मावरुण घतीत होते हैं'। ऐसा होते हुए 
भी विशुणोसे मोहित हुआ सारा जगव्‌ अपने इष्टि्दोप करके 
झुमको चह्दों देखता और त्रिशु॒णमव भावोंको ही देखता है । जेसे 
फिसीके नेन्नॉर्म पीतिमा-रोग होनेसे पीत-बण न दोते हुए सी 
बह सारे जयतक्ो पीत-बर्ण ही देखता है । 
इसमें हेतु क्या है और बह केसे निदृत्त दो ? ८ 
देवी झेषा गुणमयी मम माया दुरलया । 
मामेब ये अपचन्ते मायामेतां चरन्ति ते ॥१४॥ 
[ क्योंकि ] मेरी यह चिग्रुणसयी ठेवी माया वढ़ी डुस्तर है, 
ड्ल्छ ज्ो मेरी ही शस्खको ग्राप्त होते हैं वे इस मायासे तर जाते 


भावाये--मेरी इस देवी मायाक्ा तरना महान कठिन है. 


सप्तमो5 ध्याय दर 




















ओर इसीके भमावसे जीब मोहित हुआ सुझेः न देख चिगुणमय 
भावोंको ही देखता है! | परन्तु जो पुरुष सर्वात्मभावसे मेरे 
सम्मुख होते हैं और मेरी शरण अहण करते हैं, केवल पे ही इस 
मायाके पाए जा सकते हैं. । क्‍योंकि मेरेखे बिझुख होकर ही इस 
ज्ञीवको इस मायाका आवरण हुआ था, जेसे सूर्यके अभाव करके 
अन्घकारणका आवरण होता है । 
न मां दुष्कृतिनो मूढाः प्रपचन्ते नराधमाः । 
माययापहुतज्ञाना आसुरं भावमाशिता। ॥१५॥ 
[परन्तु] जो अधम पुरुष, सूढ व डुष्कर्मी हैं. तथा मायाद्वारया 
जिनका शान हरा छुआ है और जो आसुरी खमाबको धारण 
किये हुए हैं, ऐसे पुरुष मेरी शर्णको भाप्त नहों होते । 
भावार्थ--जहाँ दुष्कर्म, मूह॒ता एवं आरझुरी सम्पत्ति विशज- 
मान हैं, वहाँ ज्ञानना चाहिये कि मायारूपी चटनीका बोल-बाला 
हो चुका है! और उसके प्रभावसे ज्ञान-ध्याना दिने कूँचका नगएरए 
बजा दिया हैः ) जब ज्ञान-ध्यानादि दी बिदा हो भये, तब थे मेरी 
शरणमें केसे प्राप्त दोंगे ? और जब मेरी शर्णागति दी भहीं, तब 
अजशानके प्रभावसे सूर्येके समान अखण्ड शकाशता हुआ भी) मैं 
डनकी डष्ठटियोंसे इसी प्रकार ओभल हो जाता हैँ, जिस प्रकार 
डलुक पक्षीकी इफ्टिसे भ्रकाशमान सूर्य अन्धकारका गोला प्रतीत 
होता दे । 
फिर आपकी शर्णको कौन पप्त होते हैं १-- 
चतुर्विधा भजन्ते मां जना; सुकृतिनोज्झैन । 
आर्तो जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी च भरतपेभ ॥१९६॥| 
हे भरतश्रेष्ठ ! आते, जिश्ञासु आर्थार्थी एवं शानी चार प्रकारके 
घुएयकर्मी पुरुष झुकको भजते हैं. । 


घर चीवा-दर्पेण 














भावार्य--चार प्रकारके दी महुप्प सगवानको भजते हैं-- 
(१) आतं--अर्थात्‌ रोग,इष्ट वस्तुके झमाव, अथवा चोर-च्यात्नादि 
केमयसे ढुःखी | (>)श्र्थार्थी--अर्थाच्‌ धन-पुत्रादिकी कामतावाला! 
(३) जिशासखु--अर्थात्‌ विवेक-बैराग्यादि-साधनसम्पन्न पुस्ष, जो 
भगवानको ही परम भ्रेय जान डनकी माप्तिकी उत्कट इच्छाबाला 
दोता दे । (४) श्वाती--जिसने भगवानके खरूपको ज्यों-कात्यों 
जान लिया है । इस प्रकार संसारमें चार प्रकारके ही मह॒प्य हैं 
जो भगवानको अपनी-अपनी रुचिके अदुसार भजते हैं । और वे 
चारों वी पुए॒यवान. हें. क्योंकि उन्होंने अपनी रुके अनुसार 
भयवल्लको ही सर्बोत्कष्ट एच शरणागतबत्सल जाना है। 
तेषां ज्ञानी नित्यगुक्त एकमक्तिविशिष्यते । 
प्रियो हि ज्ञानिनोइत्ववैमह सच मम प्रिया ॥१७छा॥। 

[विधापि] डन चारोंमे शानी, जो सुसें नित्य ही जुड़ा हुआ 
आर अनत्य भक्तिमान्‌ है, श्रेष्ठ साना जाता है, क्‍योंकि प्लानीको 
मैं अत्यन्त प्रिय हैँ और बह मुझे प्रिय है 

भावार्थ--परस प्रेमका विषय आत्मा ही है | संसास्‍में जो 
कोई जिस किसी बस्तुसे प्रेम करता है, डसको आंत्मदष्टिसे 
अथवा आत्मखुखके लिये ही सम करता है । फिर उस छानीने 
तो तस्चसे छाननद्रीन करके अपसोक्षरुपले केवल सुझे ही अपना 
आत्मा जाना है, इसलिये मैं उसको अत्यन्त प्यारा हैं ! फिर बह 
लो मेरो आत्मा होनेसे मुझे प्याय है ही । 

फिर क्या झत्य तीन आपको भप्रिय नहीं हैं ?-- 

उदारा; सर्व जैते ज्ञानी त्वात्मेव मे मतम । 
आस्थितः स हि युक्तात्मा भामेवानुत्तमां गतिय। है प्या 
[ यधपि ] ये सभी उठार हैं, परन्तु झ्ञाती तो मेरी आत्मा दी 


सप्तम्रोडघ्याय द्द३े 



































डै, ऐसा मेरा मत है; क्‍योंकि वह सुझ अद्सम ( जिससे उत्तम 
आर कुछ मी नहीं ) गतिमें ही जुड़ा हुआ भली-भौँति स्थित है:। 
आखार्थ--थे ससी भक्त उदार हैं, अर्थात्‌ यद्यपि थे तीनों भी 
मुझे पिय दी हैं, तथापि छानी तो मेरी आत्मा दी है । परयोक्ति 
उसने सर्वत्याग किया है! और अपने परिच्छिल अहंकार एवं 
अखिल संसारको मुभपर ही न्यौछ्ावर कर दिया है तथा मुझ 
अज्ञक्षम गति ही सब भावोंसि युक्त है'। यह नीति है. कि जो 
कोई जितना कुछ जिस किसीके लिये अपने स्वार्थ व मप्तताका 
परित्याग करता दै, उतना ही वह उसका प्रेम-पात्र होता है। इस- 
लिये त्याग ही प्रेम दे, पेसा कहना चाहिये | फिर इस शासीने 
तो भेरे लिये कुछ भी बचा न रक्‍्खा, किन्तु सभी अहल्ता-ममतादि 
ससूल लुट॒र दी और बह्द तो सर्वात्मभावसे मेरी दी शस्ण अहशण 
कर चुका, अतः चद्दी सोलह आएने मायाके पार जाता है. । 
बहुनां जन्मनामन्ते श्ानवान्मां प्रपधते । 
चासुदेवः सवेमिति स मड्ास्ता सदुर्लभः ॥१६8॥ 

[इस भकार ] बहुत जन्मोंके पुरुषार्थसे अन्तके जन्ममें तस्व- 
सेसा शानी 'यहः सब भगवत्खरूप ही है' इस भावसे मुझे भात 
झ्वो जाता है, ऐसा महात्मा अति दुर्लभ है । 

भावार्य-श्ान-प्राप्तिके खिये जिनमें संस्कारोंका संग्रह, किया 
जाय, पेसे वहुत-ले जन्मोर्मे शान-संस्कारोंके परिषक्त हो जानेपर 
अन्‍्तके जव्ममें जिशञासु ज्ञानवान्‌ दोकर और तच्वसाक्षात्कार 
करके सुकके प्राप्त कर लेता है। क्‍योंकि मगवत-प्राप्तिके मार्ममे 
अक्ुत्त हुए. जिक्षासुके लिये अधोगति नहीं है, वल्कि प्रत्येक पेसे 
कन्समें शानके संस्कारोंको अधिकांधिक सख्थय करता हुआ तथा 
योगश्रएरूपसे अचतीण होता हुआ (जैसा अ- 5 स्छो ४० से ४५ 
में कदर गयो है) वह अन्तके जन्मे अपरोश्ष क्षान प्रात करके सुक्त- 


द््द्छ गीता-दर्पणा 








हो ज्ञाता है। उस कझ्ानका क्या खरूप है, जिसके हारा भगवत्‌- 

घाप्ति होती है? सो कहते हैं-- सन-इन्ड्रियोंका चिषय अहं-त्वमादि 
जितना कुछ यह स्थावर-जंगम एवं स्थुल-सुच्मरूप प्पश्य हक, यहा 
सव भगवत्‌खरूप ही है | अर्थात्‌ भगवानके बिना इस प्रपश्चकी 
कोई स्थिति नहीं और भगवानूके सवरूपमें उसका कोई स्पर्श नहीं । 

जैले आकाशके विना इस त्रह्माएडकी स्थिति नहीं और आकाशर्मे 
इसका फोई स्पशे नहीं | ऐसा अपने खरूपको अपरोक्षरुपसे 
जाननेबाला महात्मा अति डुलभ है ओर बही गोपदके लम्तान 
ज्तकद्‌ इस मायाको उल्लद्नन कर जाता है'। 

अलुरविध भक्तोर्मेले क्वानीका निरूपण किया गया, दूसरा 
जिशस भक्त भी ज्ञान-संस्कारोफो समद्षय करता हुआ फिसी-घ- 
किसी जन्‍्ममें समवतप्रामिद्वारा अबश्य भायासे तरेग[ । अब शेप 
दो आते व अर्थार्थी भक्तोंका छृत्तास्त कहते हैं-- 

कामैस्तैस्तैहृरज्ञानाः. प्रपयन्वेध्स्यदेवताः ! 
ते त॑ नियमप्रास्थाय पकुत्या नियताः स्वया ॥२०॥ 

[ धन-पुज्ञादि |--डन-डन सोग-क्रामनाओंछारा जिनका शार' 
हुए गया है; वे (आते व अर्थार्थी भक्त) तो आपनी प्रकृति (खभावरे 
से प्रेरे हुए, डस-जस नियमको थारण करके अन्य ही देवताओंकी- 
शरणम जाते हैं. । 

भावार्थ-जैस स्छोफ १४ में कथन किया गया है, वे निपिद्ध 
सकासी पाम्तर पुरुष तो सब घकार झुकत्ले विम्मुख है ही, फिर ये 
शुभ खकामी आते (संकर-मुक्तेच्छु) रव अर्थार्थी (भोगेच्छु) भक्त 
भी यथार्थरूपले मेरे सम्मुख नहीं होते । किन्तु अपनी-अपनी 
भिन्न-भिन्न कामनाओसे उसका विधेक हश हुआ रहनेके कारण वे 
भी अन्य ही देवताओंके परायस रहते हैं । अर्थात्‌ रजोग्रणी काम- 
चाओंके वेगसे उनका हृदय विश्षिप्त रहनेके कारण उनमें यह विचार 
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उत्पन्न ही नहीं होने पादा कि 'सुखखरूप मैं सर्वात्म! ही हैं और 
उनके अत्यन्त सन्निकट उसके हृदयोंमें ही भणपूर हैँ ।' इसलिये 
इस विवेकके अमभावसे काम्य पदार्थमें ही खुख-बुद्धि दृढ़ होनेके 
कारण वे भी अपनी कामनापूर्तिके लिये अपने रजोगुणी खमावसें 
घेरे हुए. उन-उन देवताओंकी आराधनामें ही तत्पर रहते हैं, 
जिनसे उनको अपने मनोरथ-सिद्धिकी आशा दोती है ।उत्त 
देवताओंकी पूजाके लिये जो-जो नियम लोक प्रसिद्ध हैं, वे उस- 
डस नियम्रको दी धारण करते हैं और मुझ दास्तघिक खुखखरुूप 
से बच्चित ही रहते हैं । हि 

यद्यपि वे अपने अज्ञात करके मुभको नहीं देखते, तथापि 
अल सध मनोरथोंकी सिद्धि होती तो मेरे दृश्य डी है, वह इस 


यो यो यां यां तह भक्तः अद्धयाचितुमिच्छति । 
तस्य तस्याचलां श्रद्धां तामेव विदधाम्पहम्‌ ॥२१॥ 
जो-जों भक्त जिस-जिस देव-विश्नहफो अ्रद्धापूदिक पूजनेकी 
इच्छा करता दै। उस-उस भक्तकी उस देवसस्बन्धी भ्रद्धाको मैं 
ही स्थिर कर देता हूँ । न्‍ 
.._ भावार्थ-खांसारिक अथवा पारमार्थिक सव फलोंकी सिद्धि 
मे मुख्यता अपनी अ्रद्धाकी ही है, अपनी भ्रद्धाविना कोई भी देव 
इमको कुछ भी नहीं दे सकता, इसलिये श्रद्धा ही मुख्य देव है। 
सो मैं सर्वात्म दी उस भक्तके हृदयमें उस देबके प्रति भ्रद्धारूपसे 
विराजमान होता हूँ, जिससे बह उस देवताकी आराधना करनेगें 
समर्थ होता है।। यदि अ्रद्धाहपले में उसके हृद्यमें अपनी सत्ता- 
स्फूति प्रदान न करूँ तो बह रध्वकमात्र भी उस देवार्चनके योग्य 
न रहे, फिर उस अ्रद्धाद्दीन सक्तको सम्मुख विद्यमान रहता हुए 
भी वह देवता कुछ भी फल न दे सके । ह 
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सर तया श्रद्धया युक्तस्तस्पाराघनमीहते ॥ 
लभते च ततः कामान्मयैव विहितानिद तान्‌ ॥ र१॥ 
[तथा] बह भक्त उस श्रद्धासे खुक्त हुआ उस देवताके आरा- 
अ्रनकी चेश करता हैः और (डस टेवताके रूपमें ) मेरे द्वारा ही 
विधान किये हुए. उन भोगोंको निस्लन्देह प्राप्त होता है । 
भावार्थ--आशय यह कि सब कुछ मेरे दएए ही सिद्ध होता 
है। इधर भक्तोंके हृदयोंम भ्रद्धा मेरे छाया दी स्थापित होती दै 
आर उधर उनकी भावनाके अज्ुसार भ्रद्धेय देवरूपसे मैं ही उनके 
सम्मुख होता हैं । धास्तवर्मे जवकि मेरे सिचा अन्य कुछ है! ही 
हीं, तव इस प्रकार वे जिस-जिस देव-विश्रहका अर्चन करते हैं, 
घह्द पूजा सी मुझ सर्वसाक्षी सर्वोत्माकों ही पहुँचती है और 
कल-सिक्धि भी मेरे द्वारा द्वी होती है'। क्‍योंकि इधर उनकी 
भावना दी मेरी सत्ता-सफ़ूर्तिसे देवरूप धारदी द्वै और डघर उनकी 
आधना दी मेरी सत्ता-स्फूर्त$िसि फलाकार छोती है'। इस प्रकार 
जड़ भावनाकों झपनी सत्ता-ए्फ़ूर्तिले मैं ही चेतन करता हैं ओर 
सब कुछ मेरे दास ही सिद्ध होता है । परन्तु अपने अज्ञान करके 
वे अपने-आपको आराप्य देवका ही पूजक मानते हैं' और फल- 
सिद्धि भी उस देवद्धारा ही जानते हैं । उस प्रकार अपने अक्षान 
'करनके बे झुझ सर्वात्मासे चस्चित ही रह जाते है 
अन्तवत्तु फ़ल्ध॑ं तेपाँ तद्धवल्यस्पमेधसाम्‌ । 
देवान्देवयजो यान्त्रि मद्धक्ता यान्ति माम्पि ॥२३॥ 
(इसी अज्ञानके कारण] डन अहप चुद्धिवालोंको चह नाशवान्‌ 
फल ही मिलता है, इस प्रकार देवताओंके भजनेचाले देवताओं 
को ओर मेरे भक्त मुझे ही थाप्त होते हैं। 
भाषार्थ--केबल इस अज्ञानके कारण दी इस विषयको तत्त्व 


सप्तमो5ध्याय घ६छ 


खे न जानकर कि 'सव कुछ मेरे द्वारा ही सिद्ध होता है, सब 
सैबादिरूपोर्म में ही होता हैँ और मुझ सर्वेसाक्षीमें स्वरूप 
आभासमात्र ही होते हैं! उन अल्प वुद्धिवालोंका सब पुरुषार्थ 
निष्कल दी होता है। और खुखके निमित्त उनकी सारी दोड़-ूप' 
घ्यये ही रहती है, फ्योंकि सभी प्राणी अपनी सब चेशओंमें 
स्रोज् तो पूर्ण सुखकी दी फरते हुए पाये जाते हैं । परन्तु सब 
कुछ करके भी उन अख्पवुद्धियोंकों झ्ानद्वारिद्रथ्के कारण 
डुःख-दारिद्रथ ही मिलता है | घास्तवमें मायाके कार्य होनेसे क्‍या 
देवता, क्या देवलोक और कया भोग, सभी क्षणमडूमुर होते हैं. 
आर अपने परिश्रम ढःखकी ही प्राप्ति करते हैं। इस प्रकार 
दैवताओंके भजनेवाले देवताओंको दी प्राप्त दोते हैं, परन्तु मुझ 
अखरएड अविनाशी सर्वात्माके भक्त जिशास एवं शानीजन तो 
भुझभ अविनाशी खरूपको ही नक़द प्राप्त कर लेते हैं. । 

इस प्रकार ख्छोक' १४ से यहाँतक चार प्रकारके भक्त आर्त, 
अर्थार्थी। जिशासु व शानी वैन किये गये | जिनमें जिशास व 
शानी ही मायाले तरते और सब रूपोर्म भगवत्साक्षात्कार करने 
के अधिकारी वर्णन किये गये । अब यह बतलाते हैं कि सर्व 
साधारण मेरी शर्णमें क्‍यों नहीं आते हैं (-- 

अ्रव्यक्ते व्यक्तिप्रापस्णन मन्‍्यन्ते मामबुद्धमः । 
परं॑ भावषजानन्तोी समराव्ययमनुत्तमम ॥२४॥ 

चुद्धिद्दीन पुरुष मेरे अविनाशी व सर्वोत्तम परम भावकों न 
जानते हुए मुझ अच्यक्तलरूपको व्यक्तिवाला मानते हैं । 

भावार्थ---बास्तवरँ, में हैँ तो अव्यक्खरूप अर्थात्‌ मच-इनिद्रयों 
का झविपय, इसलिये अपनी कोई व्यक्ति नहीं रखता और मसच- 
इन्द्रियोद्वाण अग्राह्म हैँ। मनइन्द्रियोद्वारा तो विशेषरूप व्यक्त 
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चस्तु डी ग्राह्म होती है, तिविशेष सामान्य वस्तु अव्यक्तस्वरूप 
होनेसे प्न-इन्दियो-छारा अहख सहों हो सकती | यययपि डन 
विशेषरूप भाह्य-प्राहक व्यक्तियोके नीचे ही वह निर्विशेष अव्यक्त- 
स्वरूप विद्यमान होता है, उसीके आश्रय उन सब आह्य-श्राहक रूप 
व्यक्तियोंकी सिद्धि होती हे और उसीके आश्रय सब व्यक्तियोंका 
भावामावरूप उत्पत्ति-नाश्त होता है, तथापि उतर विशेषरूप व्य- 
क्तियोंके भावाभावमें वह निर्विशेष अव्यक्तस्वरूप तो ज्यो-कात्यों 
अचल ब कूठस्थ दी रहता है'। जिस प्रकार बिशेषरूप कठक- 
कुएडलादिके भाजए्भावकी सिद्धि लिविंशेष तथा सामाल्यरूप 
खुबर्रके आश्रय ही होती हैः और उन विशेष रूपोंके भावाभाव 
सै सामान्यरूप खुबर्श अचल ब कूटस्थ ही स्ठता है । मैं ऐसा 
निर्विशेष, सामान्य तथा अध्यक्तस्वरूप होता हुआ भी और सब 
ब्यक्तियोकी भासमान सत्ता होता हुआ भी, वे चुद्धिहीन पुरुष 
ओेरे अविनाशी पस्म भशधवकों न जानते हुए, इन्द्रियोंके ही 
अभ्यासी दोनेसे मुझे ध्यक्तस्वरूप ही मानते है'। और अपनी- 
अपनी रुलिके अज्ञुसार राम-कृष्णादि किसी व्यक्तस्थरूपकी ही 
उपासना करते है; इस्री लिये वे मुझ सर्दस॒क्षी सर्वात्माकी शरण 
को प्राप्त नहों होसे | यद्यपि के राम-कृप्णादि मुझ सर्वात्माके 
लीजाविश्नद् हैं ओर उन्तकी उपाससा मेरी शरणागतिके लिये एक 
बीचका खोपन है, परन्तु उस सतोपातकों छी उहिए स्थान मान 
कर बे वहाँ डेरे डाल देते हैं शोर मेरी ओर आगे नहीं घढ़ते । 


इस घकार जब आप खब ब्यक्तियोँमे हैं ओर सबकी आत्मा 
ही हैं, फिर सबके इष्टिगोचर क्‍यों नहीं होते ?-- 


नाह प्रकाश? सर्वेस्य योगमायासमादृतः | 
मूठो&यं नामरिजानाति लोको मामजमव्ययम्‌ ॥२५॥ 


सप्तमो5च्याय हद 
- » योगमायासे आच्छादित हुआ में सर्वेसाधारणके प्रत्यक्ष नहीं 
दोता हूँ, इसलिये यह सूढ' जगत्‌ ( आाखिसमुदाय ) मुझ अज- 
अवधिनाशी सर्वात्माको नहीं जानता । 
भावार्य--जिस प्रकार नठ मायारूप अपने नामा स्वॉर्गोसे 
आच्द्वादित हुआ सर्वेसाधारणके प्रत्यक्ष नहों होता, यद्यपि पे 
मायारूप लाना स्थवॉग उसकी अपनी इृष्टिको नहीं छुपाते तथा 
अन्य फिसी-किसी चत॒र पुरुषकी टप्रिले भी वह छुपा नहीं रहता। 
इसी प्रकार तीनों सु्णोके योग (मेल) वाली मायासे छुपा हुआ, 
सब रूपोम विद्यमान हुआ भी मैं सर्वसाधारणुके प्रत्यक्ष नहीं दोता 
हूँ। यद्यपि बह योग-साया मेरी अपनी दष्टिकों छुपा नहीं सकती 
तथा मेरे मर्मको जाननेबाले अन्य तस्ववेत्ताओंकी इष्टिले भी मैं 
छुप नहीं। सकता, परन्तु बह योग-माया मूढ' अछ्वानी जगत्के हृदय 
एब॑ इष्ठिमे ही गाढ़रूपते स्थित रहनेके कएण उनकी दृष्टियोंको 
चहिर्सुख ही रखती है, अन्तसुख नहीं होते देती और इस प्रकार 
अपनी दोप-दप्टि करके वे मायारूप जगत्‌को ही देखते हैं मुकको 
नहीं देखते । जिस प्रकार सूढ' वानर निर्मल दर्पणके सप्निकट स्थित 
हुआ अपनी दोप-डप्टि करके वहाँ अपने संकरुपकी छायाको 
ही अन्य धातररूप से देखता है, दर्पणको नहीं देखता | इसी 
अकार मूढ़ प्राणियेंकि सम्मुख अन्दर-बाहर सब रूपोंमे उपस्थित 
हुआ भी मैं उनकी दोप-डश्टिके कारुण उत्तको नहीं सासता और 
ये झुझ अज-अविनाशी को वहां न देख अपने संकल्परूप जगत्‌ 
फो ही देखते हैं । 
इस प्रकार यद्यपि भूत-प्राणी मुझको नहों जानते, तथापि-- 
बेदाई समतीतानि वर्तमानानि चान |... 
भविष्याणि च भूतानि मां तु वेद न कक्षन ॥१६॥ 
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है अर्झुन ! पूर्वमें व्यतीत हुए, वर्तम्रानमें स्थित तथा भविष्य 
मे होनेबाले सब भूतोंको मैं जानता हैं, परन्तु मेरेको कोई नहीं 
ज्ञानता । 

भावार्थ--यद्यपि वे भूत-प्राणी सुझे अपने आत्मस्वरूपको, 
जो कि उनके सर्व क्वन, सर्वे डप्टि और सच चेणओंमे ही विद्य- 
झात हैं, माया करके नहीं जानते, तथापि भूत, भविष्य द वर्तमान 
ज्िकालजात भूर्तोको मैं अपते आत्मरूपले ही जानता हूँ । यद्यपि 
जह्ॉ-जहों उन्तकी दृष्टि जाती है! वहॉ-बद्धों उनकी दृष्टियोंमें छुपा 
छुआ मैं सर्वोत्मा ही सद नाम-रूपोंको भ्रकाशता हैं, परन्तु वे तो 
पत्ती मायामय उइप्टिके कारण मायामाज् नाम रूपॉको ही ऐखति 
हैं। मिथ्या नाम-रूपोर्म ज्षो दमक रहा दे और जिसके माससे ये 
खथघ भास सटे हैं, उससे उत्तकी ऑ्खे नहीं लड़तीं | इस प्रकार 
मैं त्रिकालजात भूतोंको अपने आत्मरूपसे जानता हुआ भी, वे 
मुक्त खर्वात्माको स्वात्महूपले चहीं जानते आर देहादिमें ही 
आत्म-चुद्धि रखते हैं. । 

किन घतिबन्धकोंके कारण आप इस प्रकार नहीं जाने जाति ? 

इच्छाद्देपसमुत्वेन  इन्द्रमोह्ेन भाग्त । 
सर्वभूतानि संमोई सर्गे यास्ति परंठप || २७ ॥ 

डे भारत ! इच्छा एवं द्वेपले उत्पन्न होनेबाले इन्द्र सोहसे 
सब गूत्त छे परन्तप * जन्मते ही सूढ भावको आत्त हो जाते हें। 

आवार्थ--अपने सर्वेसाक्षी सर्वात्मस्वरूपके अज्ञातले देहमें 
आत्मचुद्धि होती है। तथा बेहात्मचुछ्चिले सेक्दाष्टि उत्पन्न होकर 
किसी बस्तुमें क्रजुछूल और किसीमें अतिकृलदुद्धि हो जाती है। 
फिर अलुकृलचुद्धिके विषय पदार्थंकी इच्छा और मतिकूलचुद्धि 
के विषय पदार्थालि द्वेष होता है । इस मकार इच्छा व ठप कस्के 
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ही अहन्ता-ममताद्षाण खुख-दुःख, हानि-लाम तथा फाम-कोघादि 
इन्द् मोद उत्पन्न दोते हैं। और इन इन्द्र मोहोंले ही मोहित हुए 
सर भूत-प्राणी शुरुसे ही शूढमावके वशीमूत हुए रहते हैं. । 
येयां ल्वन्तगत पापं जनानां पुए्यकर्मणाम्‌ ! 
ते इन्द्रमोहनिपैक्ता सजन्ते माँ हतत्ताः ॥२८॥ 
[ परन्तु ] जिन पुएयफर्मी पुरुषोंका पाप नए्ट हो गया दै, 
ये इन्द मोदसे छूटे हुए दढनिश्चयी पुरुष मुझे भजते हैं। 
भावार्थ--'छुखस्वरूप फेवल भगवान ही हैं, संसारिक भोग 
रोगरूप हैं,यारस्थार जनन्‍्म-मरण दीधे रोग है! और केवल सगवान्‌ 
की अन्य शरणद्वास ही इस रोगकी निन्वत्ति सम्भव द्वे! पेसा 
जिनका दृढ' निश्चय दे वे दढघती कदलाते हैं । ऐसे डढबती 
पुरयकर्मी जन जिनका पाप निद्वृत्त हो गया है,वे काम-क्रोघ तथा 
राग-द्ेपादि इन्द्र भोदसे छूटकर झुझे भजते हैं, अर्थात्‌ मेरी 
शरणमें भाप्त होते हैं। पुण्य कमोसे पाप इसी प्रकार निदृत्त 
दोते हैं, जैसे प्रकाशसे अन्धकार। फिर पापोंकी निदुत्तिसे दन्द्र 
मोहसे छुटकारा होता है, इन्द्र मोहले छूटनेपर भगवत्परायणता, 


प्राप्त होती है' और भगवत्यरायणताले भमगव्पाधिद्वारा जन्म- 
मस्णसे छुटकारा होता है । 


जरामरणमोक्षाय मामाश्रित्य यतन्ति ये । 
ते ब्रह्म वहिदु! ऊत्लमध्यात्मं कम चाखिलम्‌ ॥२६॥ 
[इस प्रकार] जरा-मस्णसे छूठनेके लिये जो पुरुष मेरे परायण 
दोकर यज्ञ करते हैं, वे सम्पूर्ण अध्यात्म ओर अखिल कर्म 
को उस ब्ह्मास्वरूप दी जान लेते हें: । 
साधिभूत/धिदेत मां साधियज्न॑ चये विहुः । 
प्रयाणकालेजपि च मां ते पिदु्न॑क्तवेतसः ॥३०॥ 


दर शीता-दर्पण 








[ तथा ] अधिभूत, अधिवेब एच अधियश्चके सहित जो पुरुष 
सुर अद्यस्वरूपको अन्तकालर्वे भी जान लेते हैं, उन्हें मुभ्मे 
युक्तचित्त ही जान । 

भात्रार्थ (छो ९६ व ३० )--जैसा ज्छोक्त २८ में कथन किया 
गया है, उसके अनुसार जो पुरुष मेरे परावण होकर जन्म-्मस्ण- 

डु/खसे छूटनेके लिये दढ पुरुपार्थ करते हैं, ये सम्पूर्ण अ- 
ध्यात्म, अधिदेब, अधियूव, अधियन तथा कर्मोंदि अखिल भब्रोंफी 
मुझ ब्रह्मस्ररूप दी जान लेते हैं! अर्थात्‌ अध्यात्म-अविदेवादि 
आखिल भाव अऋत्मरूप ही हैं, किस प्रकार ऋष्ऋ-ऋगडलादि सब 
आूपण खुश्णुरूप दी है ओर 'सो ब्रह्म मै ही हैं ।' इस प्रकार 
अन्द समय भी जिन्होंति बद्मात्मेफ्थ अपरोक्षरुपले जाना है; 
उन्हें सुझ्म सुक्तचित्त अर्थात्‌ योगयुक्त जानो | इसी अपरोक्ष- 

श्ानके घ्रमावसे वे फिर जन्म-मरणको प्राप्त नहों होते । अध्यात्म 
अधिवेबादिका स्वरूप अर्जुनके प्रश्षपर अप्टम अध्यायप्रें निसपण 
किया जायगा । 


3४ तत्सदि्ति क्रीमहुमवरद्गीतासूपनिषत्छु ब्रह्मचित्यायां योगशाहो 
श्रीकृष्णाज्लुन संघाडे शानविज्ञानवयोंगो नाम सतत प्ध्याय! ॥ण! 


ओीमद्भगवद्गीवारूपी उपस्तिपद््‌ एच बल्मविद्यारूप योगशाक्षे- 
विषयक अअीरामेश्वरानन्दी-असुभवार्थे-दीपक' भाषा-भाष्य 
में श्रीकृष्णाक्षुससंवादरूप ज्ानविज्ञान' नामक 
सप्तम अध्याय समाप्त छुआ । 
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सप्तम अध्यायका स्पष्टीकरण 


इस अध्याय अपने स्वरूपमें एकत्व भावले योग पानेके निमित्त 
नगवानने अपनी सर्यात्मता तथा सर्वरूपताका उपदेश किया। प्रथम दो छोकी 
नें उस ज्ञान-विज्ञानरे निरूपुण करनेकी प्रतिज्ञा की, जिसके जाननेसे सब 
'रूपोम ही भगधानकों जाला जा सकता है भौर जिसके जान लेनेपर संसार 
मे भौर कुछ जानना शेप नहीं रहता तथा उस ज्ञानकी दुर्विशेयता कथन 
"की (ो० १-३)। फिरयतलाया कि श्रखिल संसारफी योनि, शर्थात्‌ जिस 
से संसार निकलता है, मेरी प्रकृति ही है, जो कि परा व अपरा भेदसे दो 
आगर्म विभक्त ह। यद्यपि मेरी प्रकृति म्ुकसे भिन्न नहीं है, जैले घुरुषकी 
छाया पुरपसे मिन्न नहीं होती, तथापि में प्रकृतिस्वरूप नहीं चन जाता, 
जैसे पुरुष स्वयं छाया नहीं हो जाता; किन्तु मैं तो प्रकृति व प्रकृतिका 
'प्रिणामरूप संध्ार सबसे परे हूँ, परन्तु सुमसे परे कुछ नहीं है। आाकाशके 
समान सबसे अ्जुगत १हकर सबसे असंग रहनेरा नास सबसे परे' दोनाहै। 
फिर कहा कि सम्पूर्ण संसार सुममे इसी भौति पिरोया हुआ है, जैसे माला 
"के मणके सूत्रमें पिरोये होते हैं ( ४-७ )। तदनस्तर पत्चभूतों, बेदों, तीनों 
गुर्णों तथा इनके ५र्यरूप सम्पूर्ण जगत जिस प्रकार भगवान्‌ झ्रोत-प्रोत्त हो 
रहे हैं, उसका संछेपसे धर्णन किया और कहा कि मेरी छाया होनेसे ये सब 
मेरे आश्रय हैं परन्तु में इनके आश्रय नहों हूँ ( ८-१२ ) | फिर समझाया 
कि यद्यपि मैं इन सबमें ओत-प्रोत हूँ ,त थापि प्रियुससव भावोले मोहित 
हुआ थद्द जगच्‌ मुझ उस परम अविनाशीको नहीं जानता, जिसके परम- 
आवसे अत्यन्त श्रमाचरूप हुआ भी यह जगत भावरूप प्रतीत होता है । 
जैसे जिस हाथकी शक्तिसे चिम्रा सब चाह्य पदार्थोको पकष्ठ सफता है, 
डसी हाथकों पकद़नेमें 'चह झससर्थ होता है, उसी प्रकार जिंस 
अन्तासे थे त्रिगुशमथ भाव सचावान्‌ हो रहे हैं उसी सचाको ये स्वयं नही 


छह पु 
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जान सकते । इस घह्तानमें श्रपनी ठुत्तर साया ही मुदय कारणरूपसे 
कथन की यई और अनन्थरूपसे भगवादूकी शरण ही टस सायासे तरनेका 
एकमात्र उपाय चतलाया गाया ( १३-१४ ) ! 


त्त्पश्लात्‌ यह स्पष्ट करके निरूपण किया कि जो सूढ, दुष्कर्मों तथा 
श्रधम पुरुष हैं ओर आधुरो सावसयुक्त होनेसे मायाद्दारा जिनका ज्ञान इरा 
हुथआ है, मे तो किसी प्रकार मेरी शरण अहख करते ही नहीं हैं। इस किये 
डनके सम्वन्धर्म तो मायाले तरनेकी कोई चेष्ठा आाकाशकों लॉघनेके तुश्य 
ही है। इनको छोड़कर ससारम वे चतुद्निंध भक्त १ शा्तें, २ अथोर्थी, 
ह जिज्ञाु तथा » ज्ञानों वी है,जो झपनी-अपनी प्रकृतिके अहुसार जिस- 
विस भाषले भगवानूकी शरण अहण फरते हैं। इनमेंसे एक ज्ञानी मक्त 
ही भगवाचूने अपनेको अ्रत्यन्त प्रिय चतलाया, जिसको डनसे अनन्य भक्ति 
है, जो लित्य प्री उनमें अभेदरूपले घुक्त है और केवल वही मायासे तरने 
के योग्य कद्दा गया । दूसरा जिज्ञार्ध मक्त मी अनेक जम्मेंके पुस्पार्यले 
सब जगदको बासुदेवमय जानकर और इस प्रकार भयवानूको म्राप्त करके 
सावाले अवज्य त्तरेगा (३५-१६)! शेप दो आर्त व अर्थार्यी भर्कत, अर्थात्‌ 
विपयी पुर्पेंके सम्वन्धर्मे कद्दा गया कि अपनी-अपनी भिक्ष-मिन्न कास- 
लाझो करके प्रेरे हुए और उन कासनाओंद्वाद्म उनका ज्ञान हरा हुआ होने 
के फारण वे अपनी अक्ृतिवशात्‌ अन्य देवताओंकी ही शरण अद्दण करते हैं। 
यद्यपि उनकी कामनाअंके अनुसार उस-उस देबके प्रति उनकी अद्धपको में दी 
स्थापन करता हैँ, जि श्रद्धाले युक्त द्ोफर थे डस-उस देयकी आराधनार्म 
समर्थ होते हैं और उल देवके रूपमें डनके सम्मुख होकर उनको फक् भी सें 
ही अदान करता हैँ, तथापि दे कामान्ध हुए झुम्मको वहाँ नहीं देखठे। इसी 
अज्ञानके कारण सब कुछ करते हुए भी वे सुर परमानन्दले वब्धित ही रहते 
हैं और इस प्रकार वे अल्पबुद्धि नाशवान्‌ फलको ही प्राप्त होते हैं। इस मकार 
अतुर्षिष्॒ भक्तोका स्वरूप वर्णन किया गया, सिलमें ज्ञानी एवं जिज्ञासु भक्त 
दी अपनी आहिद्ारा मायाले तरनेके अधिकारी वर्यैन किये गये (२०-२३)! 
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जबकि शाप परमानन्दस्वरूप हैं भोर सबके आत्मा ही हैं, तव प्राणी 
आपको छोड़ अन्य देवपरायण कयें हो जाते हैं ? ऐसी शक्षाके सम्भव हुए 
भअगवानने स्पष्ट करके बतलाया कि उन दुर्बुद्धि पुरुषोकी देह व इन्दियादिये 
ही आक्म-बुद्धि प्ोनेहे कारण तथा इसके फलस्वरूप भेद घ परिष्छेव- 
इष्टिके ही शिकार वन जानेके कारणु और मन-इम्द्रियेकि पिपय व्यक्त पदार्थों 
के ही भ्रस्पासी रहनेके कारण, थे अएपदुद्धि मुके ज्ोकव्रिशेप-वासी तथा 
देषधिशेष-ध्यक्ति ही मानते हैं। इसलिये वे ओखेंमें ही नित्य स्थित रहकर 
मुझ सबके देखनेबालेको नहीं देखते तथा हृदयमें द्वी नित्य प्राप्तको नहीं 
पास्ते | इसीलिये भपनी मायासे ध्राच्छादित हुआ में सर्वसाधारणको अज- 
अविसाशीरुपसे इष्टियोचर नहीं होता हैँ । ह_स म्कार यद्यपि प्राणिससुदाय 
मुम अपने सवोत्माकों नहीं जानते, तथापि में प्रिकालजात भूतोंकों अपने 
आत्सरुपसे जानता हूँ । इसी अज्ञानके कारण इच्छा व द्वेपजन्य हन्द्रमोहले 
मोहित सर्वमभूत सुझू सोध्पाकों न जानकर जन्म-मरणको ही प्राप्त होते 
हैं। परन्तु जिन पुययात्ममाप्नोके पाप निवृत्त हो गये हैँ वे तो इढ्चती दन्द्र- 
मोहसे छूटकर भुमे अजते हैँ । हल प्रकार जरा-मरणसे सुक्त होनेके लिये 
जो घुरुष मेरे प्राथण होकर यत्न करते हैं ये सम्पूर्ण अध्यात्म, भधिदेव, 
भ्रधिभूत, अ्रधियज्ञ घर श्रखिल कर्मोको अ्रद्धारूप ही जान लेते हैं । यहाँतक 
कि भन्‍्त समय सी जो सुझे पुसा जान क्ेते हैं, उनको झुरूमें योगयुक्त ही 
जानो और वे इसी शानके प्रमावसे फिर जन्म नहीं लेते | 

इस प्रकार इस अ्रध्यायमें अपनेमें योगप्राप्तिके लिये अपने स्वरूपका 
बर्णुन किया और अध्यायके शरस्मर्से अपने समग्रस्पके कथन करनेकी मो 
अतिक्षा की थी, उसका ज्षिर्पण किया । इसपर अष्टम अध्यायके आरम्भ 
बद्ढा, श्रध्यात्म व श्रधिदेवादिके स्वरुपको स जान अर्जुन प्रश्न करता है--- 


डे डे डे 


॥ भीपरमात्मने नम, ॥ 
अथ अष्ठसो5ध्यायः 


आअज्जुन उच्चाच् 
कि तबब्रह्म किमध्यात्म कि कर्म पुरुषोत्तम | 
अधिभृत च ऊ्| प्रोक्तमधिदेव किप्रन्यते | १ ॥ 
अधियन्यः क्‍्थ क्रोध्च् देहडस्मिन्मथुस्दन | 
प्रयाणकाल च कथ जेयोडसि नियतात्ममिः | हें ॥ 
अर्शुन घोत्रा-हहे पुरुषोत्तम ! (१) यह शह्म क्या हे ? (7) 
अध्यात्म क्या है? (३) कर्म क्या है ? (४) अधिभूत क्रिलको 
कहते हे ? (४) अधिदेव क्‍या कहा जाता है ? (०) हे मघुसहन 
इस शरीरमें अधियश्ञ केसा है और बह कोन दे ? (७) तथा अन्त 
समयमें स्थिरचित्त पुरषोह्मारा आप किस प्रकार जाने जाते हैं; ? 
श्रीक्षमवाजुबाच 
अक्षर ब्रह्म परम खभात्रोध्ध्यात्ममुच्यने । 
भृतभाधोज्धबकरो बिसगः कर्मसबज्ञितः || ३ ॥। 
ओभ्षगबान्‌ बोले--परम अपिताशी धह्य है खभाव अध्यात्म 
कहा गया है तथा भृतोंमें स्राबरको उत्पन्न ऋस्नेयाला व्यापार 
कर्म! नामसे संज्ञा किया गया है । 
भणवार्य--(१) जो परस अक्षर है सो ह॒क्म है। अर्थात्‌ अक्षर 
( अविनाशी ) तो न्‍्यायमतर्म आकाश, कालादिको भी मित्य-छ॒व्य 
भसानकर कथन फिया गया है। तथा सखांख्यम॒तर्म प्रकतिको विभ्ु 
माबकर अक्षररूपसे कथन किया गया है। परन्तु जिसमें आका- 
शादि हष्य तथा विश्वुरूप घक्ति अत्यन्त शन्य हो जाते हैं, ऐसा 
जो अक्षरों-का-अक्षर परम अक्षर है सो 'ह्म' है। 
(२ ) तथा स्वभाव अध्यात्म चामसे कद्दा गया है। अर्थात्‌ 


अणएमो<5ध्याय च्छ्ज 








जो किसी कारण करके उत्पन्न त हुआ हो, उसको स्वभाव कहते 
हैं. । ज्ञानशक्ति एवं क्रियाशक्तिके रूपमें परिणासी उपादानको 
॥“अध्यात्म' कहा जाता है। ऐसे स्वरुपबाली यद्द प्रकृति ही है' 
जो स्वयं किसी कारणुसे उत्पन्न नहीं हुई और अखिल शान एवं 
क्रियाशक्तिका परिणमी उपादान दे । इसलिये भकृति ही 
“ध्यात्म' नामसे कही गई है। 

(३ ) भ्ूतोमें भावको उत्पन्न करनेवाले छुभाछुस व्यापारकी 
'कर्स' नाले संशा की गई है। मन-बुद्धिमें स्फुरणरूप तरंगका 
नाम 'साव' है। इसलिये मन-चुद्धिका साक्षात्‌ परिणाम अथवा 
मन घुद्धिकी जानकारीमें जो व्यापार देहेन्द्रियक्वारा हो रहा दे, बह: 
सब भावोत्पादक होनेसे 'कर्म' कद्या जाता है। आशय यह है कि 
जिस चेशाद्धारा भोग अथवा संस्कारकी उत्पत्ति दो उसीका नाम 
कर्म है और मन-बुद्धिमें भावोत्पादक चेष्ा ही भोगरूप तथा 
संस्काररूप हो सकती है, अन्य नहीं । यद्यपि भोजन खानेफे 
पश्चात्‌ शरीसके भीतर मल, सूत्र, रस तथा रफक्तादि वननेपयेन्त 
झर्संल्य व्यापार उत्पन्न होता है, तथापि चद्द सब व्यापार न मन" 
धुद्धिकी जानकारीमें है, न मनन्‍युद्धिका परिणाम है और न किसी 
शुभाशभ संस्कारको ही उत्पन्न करता है, इसलिये बह कर्मकी 
च्याख्यामें नहीं आता । अतः 'कर्म' की यही व्यापक व्याख्या है; 
इससे भिन्न दिवोके उद्देश्यसे द्ृच्यादिके व्याग” माजकी ही किमे 
नामसे संशा करना, कर्मको अति संकीसौरूपमें प्रकट करना है। 

अधिभूतं चरो भाषः पुरुषश्राधिदेवतम्र । 
अधियज्ञोड्हमेवात्र देहे देहइरता चर | ४ ॥ 
- #£ पाँच झानेन्द्रियों, पीच कमेंन्दियों, मन, बुद्धि, चिच्र तथा अहँकार--- * 
ये चौदह “अध्यात्म' कहे जाते हैं । सरपूर्श ज्ञान व क्रियारूप व्यापार इन्हीं 
के द्वारा प्रकट होता है | 
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[तथा] क्षर (नाशचान) पदार्थ 'अधिमभ्ूत है, पुरुष अधिदेव' 
है: और हे देहधारियोंमें शेष्ठ ! इस शरीरमें अधियज्ञ मैं ही हैँ। 

भावार्थ--( ४ ) जितना कुछ इण्यरूप प्रपच्च है. वह उत्पत्ति- 
विवाशधरमा होनेसे 'अधिभूत कहा जाता है, अर्थात्‌ जो कुछ 
नाशवान, पढार्थ है वह सब अधिभूत है (५ ) उत्पत्ति-विनश- 
धर्मी पत्येक पदार्थरूपी पुरमे स्थित वह चेतनरूप देक्शक्ति, 
जिसके अछुप्रहसे ये सव विकार सिद्ध होते हैं, अर्थात्‌ सम्रष्टि 
इन्द्रियों तथा अन्त करणोमें ज्ञान ब क्रियारूप क्यापार जिसके 
अल्ुमहले सिद्ध होता है डस देवी शक्तिको अधिदेव कहते हैं। 
(६) तथा इस देहमें कर्ता-भोक्तारूपसे जितना कुछ व्यापार हो 
रहा है' सो सद यक्षरूप ही है और जीवात्माके स्ोगके लिये ही 
है। इस सस्पूर्ण भोगरूप यश्की सिद्धि अन्तर्योमीके अधिष्ठात्त्व 
में ही हो रही है! यथा--यो मत्लोत्तर घमयवनि एव त आत्मा 
अल्तर्यास्यस्ृत' ( ब्युढास्णयक ) | अर्थात्‌ जो सत ब इन्हरिया्दिय 
अन्त स्थित होकर सवको चला रहा है बही अन्तर्यामी अम्रतरूप 
सैर आत्मा है! इस भोगरूप यज्षका अधिछाता अर्थात्‌ 'अभियश्ञ' 
इस देहमें चह अन्तर्यामी मैं ही हैं । & 

इस अकार अर्जुनके छ पघ्रश्नोंका उत्तर दिया गया। अब इस 
सातवचे अस्चका उत्तर कि आप अचन्तकालमें स्थिरचित्त पुरुषों- 
द्वारा किस प्रकार जाने ज्ञाते हैं विस्तास्से अध्यायकी समाप्ति 
पर्थनत कथन करेगे-- 

अन्तकाले च सामेब स्मसन्‍्मुक्ता क्लेवरसू । 


य प्रयाति स मक्ावम याति न्ञास्यत्यत्र संशय) ॥ ४ | 

अन्तकालमें जो पुरुप मुझको ही स्मरण करता छुआ शरीर 

त्यप्ाकर जाता है. वह मेरे ही खरूपको श्राप होता है. इसमें 
सन्‍्देह नहीं है । 
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भावार्थ--जो पुरुष अन्त समयमें मुझ सच्चिदानन्द्धन, सर्च- 
व्यापी, सर्वात्माका चिन्तन करता हुआ शरीर व्यागता है, वह तो 
मेरे साक्षात्‌ अह्मखरूपकों भाप्त होता ही है, इसमें तो संदेहका 
अवकाश ही नहों है | क्योंकि उस तस्ववेत्ताने तो सुझे जीते-जी 
की करामलकबत्‌ नक़द्‌ प्राप्त कर लिया दै। इसलिये उसकी आँखें 
तो झुमसे कदाचित्‌ ओभल होती ही नहीं दैँ। तथा यह तो जीब 
का वास्तव खरूप ही है, केवल अशान करके वीचमें ही विपरीत 
भावना द्वो गई थी, इसलिये इसमें तो सनन्‍्देह क्या दो सकता दे ? 

जिसकी आँखें मुझले नहीं लड़ीं, वह पुरुष-- 

ये ये धापि स्मरन्सावं त्यजस्यन्ते कलेवरमस्‌ । 
त॑ तमेबैति कौस्तेय सदा तद्भावभाषितः ॥ ६ ॥ 

अथवा हे फौन्तेवय ! जिस-जिस भी भावको स्मरण करता 
हुआ अन्त समयमें शरीर त्यागता है, सदा उसी भावसे तदाकार 
हुआ बह. डस-डस रूपको ही प्राप्त छोता दे । 

भावार्थ--यह जीव भावका ही पुतला दे और भावनामय ही 
संसार है| इसलिये यादशी भावना यस्य सिद्धिमेवति ताइशी' 
अर्थात्‌ जैली जिसकी भावना दढ' होती है, वैसए ही डसका रूप 
हो जाता है। वेदान्तका यही सिद्धान्त दे कि अपनी मारखूथ 
बनानेवाला यह जीव आप ही होता दे । अन्तकालमें जैसी-जैसी 
जीवकी भावना होती है उसके अझ्ुुसार उसको वैसी-बैसी छी 
भावी गति और सोगकी प्रासि होती है, क्योंकि भावनामें सत्य- 
खरूप परमात्मा विद्यसान दे, इसलिये चह्न निष्फल नहीं होती । 
परन्‍्धु अन्तकालमें भावना अकस्मात्‌ और-की-और नहीं ढो जाती, 
किन्तु ज्ञीवनकालम जैसा-जैसा इसका आतार व विचार ढढ' 
रहा दे, उसके अभ्याससे वैसी ही भावना होती दे इस नियमके 
अल्लुखार यदि इस स्थिरचित्त पुरुषकी चुक्ति जीवन्कालर्मे, अति 
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खूच्म घुद्धिका विषय होनेसे, मेरे बास्तनिक सर्चसाक्षीखवस्पमें चहीं 
जुड़ी ओर उसका अभ्यास नहीं छुआ तो सगुण अथवा निय्ृंग, 
जिस-जिस भावमें यट सठा सावित रहा हैं उस-डल भावके 
अभ्यासके वलसे यह अन्तकालमें भी उसी भावका सारण करता 
छुआ शरीर त्यागकर मेरे उसी रूपक्रो प्राप्त होता है ! 
इस घकार अवकि अन्त कालकी भावना ही झुल्य हे 
तस्मास्सवेषु कालेपु मामजुस्मर युध्य च 
सम्यर्पितमनोवुद्विसोमेबैप्यस्यसंशयस ॥ ७ | 
इसलिये तू सर्वकालमें मेरा ही स्मरण कर ओर थुद्ध कर 
इस प्रकार मेरेमे मन-चुद्धि आर्पण किये हुए त्‌' निस्सत्टेह मेरेको 


ही माप्त होगा । 
भावार्थ--इसलिये जैसा स्छोक पॉचम कथत किया गया है; 


तू सबकालमें सु सबेसाक्षी सर्वात्माका ही चिन्तन कर और 
इतना इढ अभ्यास कर कि सुद्ध जेसी भयकर थ्रन्नत्तिमें अच्त्त 
होकर मी 'मैं अक्छुन मारनेवाला हैँ और ये डुयोधनादि मारेजाने- 
वाले हैं तथा मेरा इनसे अमुक सम्बन्ध है--इत्यादि रूपले” 
ऋतैत्व-भोक्॒त्वादि देहसंग कदापि न फुरे | वल्कि अनिच्छित 
आत खथरसेमें खमाविक पत्नत्त होकर भी ( किसी कर्तव्य करके 
नहीं ) तेरी यही अखण्‌ड द्त्ति बवी रहे कि 'मेरे आत्मखसूपर्म 
न्‌ कोई झअज्जुंच मारनेवाला है कोई दुर्योधनादि मारेजानेवाले 
हैं, न युद्ध दे, न थुद्धका कोई निमिच है' न ह॒वनरूप क्रिया है, 
न हन्तव्य देहाडि हैं और न दनस-क्रियाके करणरूप शस्म्रादि ही 
हैं । किन्तु ये लव मेरे आत्मखरूपके चमत्कार हैं. और आमास- 
सात्र तर्गे हे, जिन आभासोंमें यद्यपि मैं आत्मखरूप ही भास 
रहा हैं, ढसक रहा हैं, परन्तु मेरे स्वरूपमे इत आमासोंकी च 
कोई उत्पत्ति है न नाश, न कुछ छुआ है और व होया । इस 


अप्रमोष्ध्याय दि 




















भकार इस शानकी प्ोढतासे देहेन्द्रियमनवुद्धबादिको मेरेमें झपेण 
किये हुए तू निस्सन्देह झुझे ही थराप्त होगा । कर्तावुद्धि बनाये 
रखकर मन-दुद्धिधादिका भगवान अर्पण यथार्य अर्पण नहीं, यहः 
अपण तो केदल भावसय है, वास्तविक नहों, जिसका फल केबल 
अन्वःकरणकी शुद्धि है, भगवत्माप्ति नहीं। परन्ठु यहाँ तो भगवान्‌ 
का वचन है कि 'तू इस प्रकार निस्सन्‍्देह सुझे ही प्राप्त होगा 
( मामेवैष्यस्यसंशयम्‌ ), जिससे उपयुक्त श्ानरूप समर्पण दी 
जानना चाहिये । 

इस प्रकार अन्तकालमें भगवत-चिन्तन करते हुए शरीर 
त्यागनेद्ाले उन्र स्थिरख्चित्त योगियोंका बर्सुन किया गया, जो 
अपर्युक्त रीतिसे शरीर त्यागकर शानद्वाय सद्यो्ठुक्तिको प्राप्त हो 
जाते हैं। परन्तु इश्यते त्वश्यया बुछया सूच्मया सूच्मदर्शिमिः 
इस भुतिबचनके असुसार ( कि वह आत्मतत्त्त सत्मदर्शी पुरुषों- 
छारा सूच्म थ तीक्षण दुद्धिसे ही देखा जाता दे ) जिन स्थिसचित्त 
योगियोंकी दुद्धिका झ्ानद्वारा डस सू्म तस्‍्तमें प्रवेश लहीं हुआ, 
उनके लिये निर्मुण-ध्यानद्वारा ऋम-मुक्तिका घर्णन करते हैं--- 

अभ्यासयोगयुक्तेन चेतसा नान्‍्यगामिना । 
परम पुरुष दिव्यं याति पार्थानुचिन्तयन्‌ ॥| ८ ॥ 

[ अथवा | है पार्य ! अभ्यासरूप योगसे युक्त अनन्यगामी 
चित्तले व्विन्तन करता हुआ ( स्थिरचित्त योगी ) परम द्विव्य 
पुरुषको प्राप्त होता है। 

भाषार्थ--उपर्थुक्त रीतिसे यदि स्थिरचित्त थोगी ज्ञानद्वारा 
अपने मन व बुद्धि भगवानमें समर्पण न कर सकते तो व अभ्या- 
सरूप ध्यान-योगसे युक्त ठल्लीन चित्तद्धाया अन्त समयमें ध्यान- 
रूप चिन्तन करता हुआ शरीर त्यागकर आफकाशस्थ सर्य-मणडल 
में जो परम दिव्य पुरुष है, उसको प्राप्त दोता है। भगवत: 
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सम्बन्धी सज्ञात्तीय चुत्तियेंकी आइुत्ति एवं विज्ञातीय द्रत्तियोंकी 
निन्नृत्तिका नाम अभ्यासयोग अथबा ध्यानयोय दे । 

किन लक्षणोंसे युक्त परम पुरुषकों घाध होता है १-- 

कवि. पुराणमनुशासितारमणोर्णीयांसमलुसुमस्थः । 
सर्चस्प घातारमचिस्त्यरूपमादित्यचर्ण तमसः परस्तात्‌ ॥8॥ 

[जो पुरुष ] सर्वश पुरातन खबसके नियस्ता, स्मत्मसे अति- 
सच्म सबके धारण करनेवाले, अचिन्त्यस्वरूप- सूर्यके सदश 
नित्य चेतत-परकाश तथा अविद्यासे अति परे--ऐएसे स्व॒रूपका ध्यान 
करता है ( बध्ट डसका स्मरण करता हुआ डखी रुपकीो प्राप्त 
हो जाता है ) । 

किस रीतिसे व्यान करता है ?-- 
अयाणकाले सनसाचलेन भवत्या युक्तो योगवल्लेन चैत्र । 
म्ुवोमैन्ये आराशमावेश्य सम्यक स त॑ पर पुरुपमुपेति दिव्यम्‌ ॥ 

अन्तकालर्म अचल सनसे भक्ति करके युक्त तथा योबवलसे 
अ्कुटिके मध्यम आणोको भली-मॉति प्रवेश करके ( उपर्युक्त 
स्वरूपका चिन्तत्त करता छुआ ) बह योगी उस डिव्य परस पुरुष 
को मत होता है ॥ २० ॥ 

भवार्थ--यद्यपि ज्ञानमें अन्त समय शेयाकार बुत्ति रहना 
आवश्यक नहीं है और न यह विधि ही है कि यदि अन्त समय 
बअज्याकार द्वक्ति न रहे वो जानीकी सद्योमुक्तिमें चाधा होनी । 
क्योंकि ज्ञानी तो ज्ञान-समकालीन ही मुक्त है । तथा सर्वभेद- 
विनिमुक्त अक्षसाक्षात्कार दो ज्ञानेसे उसके सिम्वयमें तो आत्म- 
अलवात्म और जीव-बह्मका कोई भेद ही नहीं रहता इसलिये यत्र 
यज्र सनो याति तत्र तच सम्ताथय * अर्थात्‌ जदॉ-जहों डलका मन 
जाता है. बहॉ-चर्डों ही उसकी समाधि है--इस रूपले डसकी 
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स्वाभाविक ही समाधि है। जिस प्रकार खुबणेके ज्ञाताकी कटक- 
कुएडलादियें स्वाभाविक ही खुबर्ण-दष्टि रहती है और उसको 
परस्पर कटक-कुण्डलादिमं कोई भेद नहीं भासता । 

परच्तु ध्यानके सम्बन्ध ऐसा नहीं है, किन्तु ध्यान-योगीकी 
अन्त समयमें ध्येयाकार दृत्ति रहना अत्यन्तावश्यक है। मान लिया 
जाय फि ध्यान-योगी जीवन-फालमें ध्येयस्थरूपका अभ्यास फरता 
रहा, परस्तु किसी निमित्तले यदि अन्त लमय उसकी बुक्ति 
ध्वेयाकार न रहे! तो डसके ध्येयखरूपकी प्राप्तिमें सबदेद् रहता 
है।। किन्तु जैला स्छोक छः में कथन किया गया है, अन्त 
समय जिस-जिस भावका उसको चिन्तन रहेगा उसी स्वरूप 
की प्राप्ति होगी, जेसा जड़मस्तके # इष्ठान्तले भी स्पष्ट है । 
क्योंकि ध्याव-धोगीका सूलाक्षान अभी ज्ञानद्वारा दग्ध नहीं हुआ 
है, इसलिये वह अभी प्रकृतिके बच्छनमें है। और प्रक्ृतिमें यह. 
सियम किया गया है कि 'अन्त मति सो गति' अर्थात्‌ जैखी मति 
बैसी गति । यही ज्ञान व ध्यानका बड़ा अन्तर है। इसीलिये 
भंगवानने यहाँ ध्यान-योगीके लिये प्रयाणकालमें अचल भनसे 
ध्येयाकार बरक्तिकी विधि कथन की और भक्ति तथा योग डसय 
बलका प्रयोग बतलाया। योग (प्राण-निरोधरूप योगसे यहाँ तात्पर्थ 
है) का फल प्राण-निरोध है, प्राण-निरोधसे मनका निरोध छोतए 
है। तथा भक्तिका फल प्रेमद्वार ध्येयरुपमें मतकी संलझता दे । 

३६ जबभरत पक मद्दान्‌ विरक्तात्मा था, जो कि पूर्व जन्‍्ममें निर्मन बनें 
कुटि चनाकर भगवान्‌की आराधना करता था । उस जन्ममें उसको ज्ञानकी 
भ्राप्ति नहीं हुईं थी । उसी कालमें एक झगके बच्चेरमें उसका अत्यन्त स्नेह 
दो गया। शरीर छोदते समय उसको उसी बच्चेक्ा ध्याद रहा; जिसके प्रभाव 
से उसको खग-योनिकी प्राप्ति हुई, फिर भावी जन्ममें ज्ञान सरपादन करके 
वह सुक्त हुआ | 
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इसलिये योगद्वाया अन्य ओरसे मतऊा तोड़वा तथा अक्तिदाग 
ध्यरूपमें जोड़ता फल होनेस बोनोंकी सफलता है | इस प्रकार 
अधथम दृदयन्कमलमे स्वित्तको स्थिर करके, फिए ऊपण्की ओर 
जानेवाली ताड़ीहारा भ्रकुटिके मच्यमें घारोकों स्थापत करके भली 
अकार सावधास हुआ बह योगी 'कर्चि पुराण -“इत्यादि रुपका 
जिन्तन कस्ता छुआ डख दिव्य पस्म पुर्पकों ही प्रष्व होतए है । 
खसाधनसहित इसी दिपयका पुन तीन स्लोकों में वर्गात कर ते दें- 
यदक्षर चेढविदों दढन्ति विशन्ति यद्यतयों बीवगया: । 
यदिच्छन्तों त््मचय चरन्ति तत्ते पद संग्रहण प्रधचये ॥११॥| 
देदवेत्ता झिस पदको अल्लर' नामसे कथव करते हैं ( जला 
ज्छोक ) में अक्षर अर्थात्‌ अविसाशी धृहमका कथन किया गया 
है) बीतशग यलशील यतिजन जिसमें मब्श करते हैं और 
जिसकी प्राप्तिकी उचछाले छहचर्य धारण किया जाता है. चह पद 
मैं देरे घ्रति रंक्षेपर्म कहेँगा। 
भष्वार्घ--इस स्लोकमें उस पदकी प्रासिके अधिकारका वर्णन 
किया गया है| अत भगवान कहते हैं कि ज्ञा यज्षशील यत्ति दें 
जिवके शग-हंपादि कपाय लिदश्वत्त हो ये हैं तथा शअहमजर्यपालन- 
हार जिन्होंने सत-इन्ठ्ियोंको जीता है वे ही स्थिरचित्त उस पक 
के अधिकारी हैं ज्ञिसको वेब्वेचा अक्षर नामसे कथन करते हैं। 
अब उस स्थिरचित्तके प्राण प्रयाण-कालमें उह्मत्चित्तनका ऋम 
चतलाते हैं-- 
सर्चद्वराशि संयम्य मनो हृदि निरुध्य च। 
मूथ्न्याधायात्मनः प्राणमास्थितो योगधारणाम्‌ । ६ रे॥ 
ओमिस्येकाक्र॑ ब्रह्म. च्याहरन्पाप्ततुस्मरन्‌ । 
या अयाति त्यजन्दरहं सयाति प्रमां गतिसू ॥४॥ 
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खब द्ारोंको रोककर, मनको हृदय निरुद्ध करके तथा 
अपने प्र(शोंको मस्तक स्थापन करके योगधारणपें स्थित हुआ 
ज्ञों पुरुष ४» इस एक अक्षररूप मह्मको उच्चारण करता हुआ 
ओर इसके अर्थरूप भुरू ब्रक्षका चिन्तन करता हुआ शरीर 
त्यागकर जाता है, वह पस्म गतिको प्राप्त होता है 

भावार्थ--वाह्य विपयोंसे मनका सम्बन्ध इन्द्रिय-द्वारोंसे ही 
होता है जो कि विक्षेपका हेतु है, इसलिये इन्द्रिय-द्वारोंका संयम 
फथन किया गया । तथा आस्तर संकठप-चिकल्पले छूटनेके लिये 
मनको छृद॒यमें निरोध करतेकी आज्ञा दी गई | ओर मतका सस्ब- 
स्थ पाणोखे है, प्राणरूपी घोड़ेपप आरूद होकर ही मन चलता 
है, इसलिये पाणोको भस्तकर्मे स्थापन करना जरूरी समझा 
गया, जिसले मनक़ो भली भौँति बन्द लग सके। इस प्रकार योग- 
धारण अर्थात्‌ पाण-निरोधरूप धारणाम स्थित हुआ, वहां 
म्राणोंकी स्थिर रखते हुए और ४० इस एकाक्षर प्रह्मका उच्चारण 
करते हुए: निरन्तर उसके अर्थरूप सुभा घह्मका चिन्तन करे । 
अकारकी अह्मरूपसे उपासनाका प्रकार मासड्रक्योपनिपदुर्म 
तथा भाषापन्थ विचारसागरके पश्चम तरइके अन्तमें विस्तारले 
बर्णुत किया गया है, जिनको जिल्षासा हो पदों देख लें । यद्द उपा- 
सता लयचिन्तनरूप ध्यान-योग द्ै और उस पुरुषोंके लिये है 
जिसका धुद्धिआल्य अथश किसी खुद्म कामनारूप प्रतिबन्धक 
के कारण ज्ानमें प्रवेश न हो सके, परन्तु साथ ही जो भ्रद्धासंयुक्त 
एबं संयतेन्द्रिय जिज्ञास हैं और ग्रुरुशास्त्रके उपदेशले सूद्म 
कामनाको दवाकर जो संसारखे विरक्त हुए हैं । ऐसा ध्यानयोगी 
अन्त समय कारका त्रह्मरूपसे चिन्तत करता छुआ शरीर 
स्यागकर उत्तरायण मार्गसे उत्कान्ति करके, जेसा इसी अध्यायके 
ज्छोक २४ में चुन दोगा, ऋद्मलोकको प्राप्त होता है। वहाँ वह 
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सत्यकाम व सत्यसंकल्प होता है कौर अह्माके साथ सायुल्य 
सुक्तिको प्राप्त हो जाता है | उस लोकमें तमोगण व ग्जोगुणर 
अमभाचसे तथा सत्त्वगुणफी धीढताले गुरु-शास्त्र+ चिना ही उसको 
शानकी भाप्ति हो ज्ञाती है। और वह प्रलयप्यनत चहोंछि दिव्य 
भोगोंकों भोगकर पलय-कालमें मानहारा अल्मा साथ विदेशमुक्त 
हो जाता है, ससारमें नहीं आता। इसीका नाम क्रम मुक्ति है। 

इस प्रकार क्छोक रे से यहेतिक क्रम-मुक्तिका सिंसपण किया 
शया, अथ पुन ज्ञान-योगक्ती महिमा करते हैँ-- 

अनन्यचेताः सतत यो मां स्मरति नित्यशः | 
तत्त्पाहं सुत्तभः पाथे नित्यपुक्तस्प योगिनः ॥१४॥ 

पिर्न्तु] है पार्य ! ज्ञो पुरुष सदा दी अनन्य चित्तसे (मुमरमे 
स्थित हुआ) निरन्तर मेरा स्मस्ण करता दे, उस भुभमे निरस्तर 
श्रुक्त हुए योगीके लिये तो में खुलभ ही हैं । 

भाषार्थ--जिसकी चित्तद्नत्तिमें मुक खर्वात्माके सिवा अन्य 
कुछ है ही नहों ओर जिखकी इश्धिमें दृश्यमान प्रपश्ष आ्राकाशवत्‌ 
शश््य हो गया दे, ऐपेसा अनन्यचेता तो अपनी ख़ब बृत्तियोंम्े 
निरन्तर मुझे ही भजता दै। अपनेमें नित्य ही अभेद्रुपसे तदा- 
कार हुए उस शानयोगीफे लिये तो में सदा ही खुलभ हैं। अर्थात्‌ 
शरीर व्यागकर उसको कहीं आतना-जाना नहों होता, बह तो 
जीतेजी सद्म ही मुक्त है | न तस्य पराणा उत्कामन्ति सचच 
समविलीयन्ते (श्रुति), अर्थात्‌ डस दत्त्यचेत्ताके आाणु नही उठते: 
किन्तु मरणकालयें वहीं ल्लीन हो जाते हैं ) 

आपके सुलभ होनेसे क्या श्रप्त होगा ? 

माइपेल्यपुनजेन्म हुःखालयमशाश्वत्म्‌ | 
भाप्लुबन्ति भहात्मानः सेसिद्धि परण्तां गता३ ॥१४॥ 
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मोक्षरूप परम सिद्धिको प्राप्त हुए मद्दात्माजन भेरेको प्रज्त हो 
कर, जो ढुःखोंका घर है ओर साथ ही क्षणमज्गर है ऐसे पुन- 
जैन्‍्मको नहीं पाते । हु 

परन्तु मेरी भाप्ति बिना-- & 

आव्रह्नअुवनान्ञोकाः पुनरावर्तिनोड्लुन । 
सासुपेत्य तु कौन्तेय पुनजन्म न विद्यत्ते ॥|१६॥ 

है अज्जुन ! अह्मलोकपर्थन्त सब लोक पुनरावूसिवाले हैं, 
परन्तु हे कुन्तीपुत्र ! मुझको प्राप्त होकर पुनजन्म नहीं होता। 

भाषा्थ--शानद्गवएय केवल एक मेरी प्राप्तिसे ही पुनजन्म एवं 
पघुनराद्ृत्तिसे छुटकारा सम्भव है, इसके सिवा अन्य कोई उपाय 
न डुआ है त होगा। मेरी प्राप्ति बिना चाहे घह्मलोकको भी क्‍यों 
न प्राप्त कर लिया जाय, परन्तु अन्ततः बहाँले भी पुराक्षृत्ति 
होगी और पुनर्जन्म होगा। जेसा शछोक १३ के भावार्थमें कथन 
किया गया है, केवल उतर ध्यानयोगियोंकी दी ब्रह्मलोकसे पुनरा- 
बृक्ति नहीं दोती जिन्होंने अपने जीवनमें निर्मुण अहंग्रह-ध्यावका 
दृढ़ अभ्यास करके ओर अन्त समय इसी ध्यानपरायण रहकर 
शरीर त्याग कियए हैः तथा लयचिन्वनद्धारं झानके संस्कार 
संपादन किये हैं | इससे भिन्न जिन पुरुषोंने उत्कष्ट यश, दान व 
तपादिके प्रभावसे भ्रह्मलोकमें सालोक्यमुक्तिकों द्वी प्राप्त किया 
है, उनके लिये अवश्य त्रह्मलोकसे भी पुनराद्षुत्ति होगी ओर पुन- 
जैन्म होगा। क्योंकि के करके जो कुछ बनाया जाता है उसका 
क्षय अचश्य होता है, इसलिये कर्मेरच्ित पुण्योके क्षयसे श्रह्लोक 
से भी पुचराक्षत्ति निश्चित दी है, '्षीणे पुणये मर्त्यलोक विशन्ति'। 
ऐसे पुरुषोर्म न शानके संस्कार ही होते हैं, न विवेक-वैराग्यादि 
खाधन-संपन्नतारूप ज्ञानका अधिकार ही होता हे और न घह्टों 
गुरु-शास्त्रादि हानकी सामभी ही आप होती दै। इसलिये संस्कार, / 
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अधिकार तथा साममी बिना शान कहाँ और मान वित्ा मिम्तारा 
कहा १ ऐसी अवस्था अहालोक भी अन्तत काल करके अनधि- 
बाला ही है फिर पुनराबचिसे छुद्फारा केस मिले ? 
छह्कल्लोक काल करके अद्विवाला किस प्रकार हैं ? 
सहरणुगपर्यन्तपइर्य तत्रक्षणी. विदुः । 
रात्रि युगतहखान्ता ते 5होराबविदो जनाः ॥£७ 
बक्माका जो दित दे बढ एक हज़ार चौकड़ी युगकी अवधि- 
चाला और उसकी राति मी हजार चौकड़ी झुगकी अवधिवाली 
है--फेला जो पुरुष तत्त्वसे जानते हैं, वे ही द्विम-राजिकों (अर्थात्‌ 
काज़के वच्त्वको) जाननेवाले है । 
आवार्थ--मलुष्यके एक दिनममाण कालमे ऐसे कितने दी 
छोडे-चदडे कृमि होते हैं, जो अपना जीवनकाल अद्धभव कर 
चखुकते हैं | देवताओंके एक दित-रातत्रमाण कालमें मझुंप्य एक 
वर्षका अज्भुभव करते हैं । अत्माके एक दिनमें चौव्ट मल और 
चओदह इन्द्र क्रम-क्मले अपना जीवनकाल अश्वुभव कर केते हें । 
विष्णकी एक थड्टीमें सहत्न घक्मा अपना ज्ञीबनक्ताल अज्ुमब 
करके चले जाते हैं । तथा महेश्बस्के एक पलमें सहज चिप्णए 
अपन जीवन व्यतीत कर छेते हैं. औग शक्तिके अर्थपल्षमेँ सहस्त 
महेश्वर अपना ज्ञीवन क्रम-न्रमस समाप्त कर चुकसे हें। बथा-- 
चतुर्युगवहस्माणि दिनपेक पैंतामहयू । 
प्तामहसहसाणि विष्योधटिझमेव च ॥ 
विष्णोरेकसहस्राणि पलमेक माहिथ्वरत । 
महेश्वस्सहलाणि शक्तेरथपल अवेत्‌ ॥| 
अर्थ ऊपर आ चुका है। आशय यह दे कि जब यद्द चेतलद्रेच 
अआपत्ती चेठलवांकों विस्मरुण कर जड़ता कस्के किसी मी ब्यकक- 
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रूपमें प्रकट होता है, तभी कालकी मर्यादारूप वन्धनमें धन्‍्धाय- 
मान हो जाता है। और जब कि फालके:साथ वन्धायमान हुआ, 
तब काल चाहे कितना भी दीघधे क्‍यों न दो, अवधिवाला होनेखे 
अपने सम्बन्ध करके सवको नए्ट करता ही है। फिर कालके साथ 
मिलकर नए बस्तुंका रूपास्तस्में प्रकट होना भी अनिवाय ही है:। 
इस प्रकार कालके साथ वँधकर यह चेवनदेव घटीयन्त्रके समान 
आवागमनके चक्रमें पड़ जाता है, जवतक यह अपने वास्तव परम 
अब्यक्तभावको प्राप्त न हो। द्वितीय यह कि अपनी-अपनी थोसिर?ं. 
जन्मके साथ ही कालकी नियती लियत हुई है। यदि काल अपने 
खरूपसे हुआ द्वोता वो जैसा ऊपर कहा गया है, शक्तिके कालले, 
लेकर कीठादिके कालमें क्रम-क्रमसे इतता आश्चर्वजनक अन्तर, 
सुमेरुकी तुलना राईके समाच न छुआ द्वोता । परस्तु घास्तवरमे, 
काल अमर्यादित है, केवल जब कि जीव अपने कर्माजुसार किसी. 
योनि जन्म लेता है, तब उस ग्रोनिके अनुसार ही कालकी मर्यादा 
रची जाती है, अपने स्वरूपसे काल भर्यादित नहीं। इस प्रकार 
जबतक जीव व्यक्तभावसे छूटकर परम अव्यक्तभाबको प्राप्त ने 
हो, कालके बन्‍्धनसे कदापि नहीं छूट सकता। क्‍योंकि व्यक्त- 
भवके साथ ही काल निकत्न पड़ता है और जीवको अपने वन्धन 
में डाल देता है। यदि काल अपते खरूपसे भर्यादित होता तो 
शह्माका एक दित सब देच, मेनुप्य तथा कीटादिके लिये एक दिन '-. ' 
दी भान द्ोना चाहिये था, न यह कि त्ह्माका एक दिन मज्ञष्यके - 
लिये तो ४३२००००००० $£ वर्ष भान हो और देवताओंके लिये 
१६५०००००० चर्ष | अतः स्पए हुआ कि ज्ञान बिना व्यक्तमावमे रहते 
% चार युभीका प्रमाण इस अ्रकार है--लवेथुम ३७१८०००, ज्ेता 
१२६६५००, द्वापर मद४००० तथा फेलियुय ४३२००० वर्ष, कल जोढ़ 
शक चौकड़ी घुगका ७३२०००० । था एक चौकेड़ी युगे देवताओँके “ 
हा 
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हुए चाहे बहालोककों भी क्यों चर प्राप्त कर लिया ज्ञाय, पुनरा- 
वृष्ति अवश्य है, क्योंकि बरह्मलोक भी कालकी मर्यादा ही दे 
ऐसा जो तत्त्वसे जानते हैं वे ही फालके तत्त्वको जाननेवाले हैं 
मेरी प्राप्ति बिना ब्रह्माके दिन व शाज्ञीमें क्या होता है १-- 
अज्यक्ताहयक्तय: सर्वा३ प्रभवन्त्यहरागमे । 
राज्यागमे प्रलीयन्ते तप्रैवाव्यक्तसज्ञके ||१८॥ 
ब्रह्माके दिन आनेपण सब व्यक्तियों अव्यक्तसे उत्पन्न होती हैं 
तथा रात्रि झानेपर उसी अब्यक्त संद्यामें लीन हो जाती है। 
भावार्थ--न्रह्माकी चिद्धित अवस्था, अथवा प्रकृतिके तीनों 
गुणोंकी साम्यावस्थाका त्ताम अब्यक्त है, क्‍योंकि मकतिके तीनों 
शुर्णोकी चिपसतासे ही संसारकी उत्पत्ति और गुणोंकी समताले 
संसार्का लय होता है । भगवत्माप्ति बिना अक्षाके प्रवोध कालमें 
अखिल चराचर भूतजात इसी अव्यक्तसे उत्पन्न होते हैं आर 
स्प्ताबस्थामें इसी अव्यक्तमें लीन हो ज्ञाते हैं । किसी प्रकार 
जन्म-मरणले छुटकारा नहीं पाते । 
भ्ृतग्रामः स्‌ एवाय॑ भूत्या भृत्वा प्रलीयते । 
रा्यागमेवबशः पार्थ प्रभवत्यहर।गमे ॥१६॥ 
दे पार्थ | इसी प्रकार बही यह भूतसमुदाय चरवश व्रह्माकी 


शांति आनेपण हो होकर लीन हो जाता हैः और दिन आतनेपर 
उत्पन्न हो आता है। 


अर्थात्त किसी भी कालमें ओर किसी भी प्रकार भगवसत्माप्ति 
विना घुनराकृत्तिसे छुटकारा नहीं होता।_._______£ 





३९००० वर्ष होते हैं । ऐसी एक हज़ार चौकड़ी युगमे सह्माका पुक दिन 
पूरा होहा डे, जोकि भलजुष्योके ४३२७०००००० वर्ष शोर टेवताओंके 
१२०५०००० वर्षके बराबर इोोता है। 


अष्मोडष्ध्याय च्व्ध्श्‌ 
जिसकी भापिसे पुनरावृत्तिले छूट आता है! उसका खरूप 
चुन; कथन करते हैं-- 
परस्तस्मातु भावोध्न्योज्व्यक्तोध्यक्तात्सनातनः | 


ये स्‌ सर्वेएु भूतेपु नश्यत्सु न विनश्यति ॥२०॥ 
परन्तु उस अव्यक्तले भी परे अन्य सनातन अव्यक्त भाव है, 
जो बह सब भूतेकि नष्ट होनेपए भी नष्ट नहीं होता । 
भाषार्थ-ज्िस अव्यकका खरूप पिछले दो ख्छोकोम वर्णन 
हुआ है वह पय्म अव्यकत नहीं, क्योंकि वत्त्ससाक्षात्कार द्दोतेपर 
उसका भी जिकालाभाव सिद्ध हो जाता है, जैले रज्जुका बोध 
होनेपर सर्पका त्रिकालाभाव हो जाता है। परम्ठु उस अव्यक्तसे 
परे श्रर्थात्‌ उससे विलक्षण अन्य सनातन अब्यक्त भाष है, जो कि 
सब भूतोंके नाश हो जानेपर भी नष्ट नहीं होता और जिसके 
जान लेनेपर ग्रह अव्यक्त भी शज्परुप सिद्ध हो जाता है, जैसे 
जलरूपसे तदाक(र होनेपर तसरक्ादि निस्सार रह जाते हैं । 
अव्यक्तोध्छर इत्युक्तस्तमाहु! परमां गतिम । 
य॑ं ग्राप्य न निवर्तन्ते तद्घधाम परम समर ॥२१॥ 
चही 'अन्यक्त' अक्षर ऐसे कहा गया है| और उसीको परम- 


गति कहते हैं, बही मेरा परमधाम दे जिसको प्राप्त करके 
पुनराश्त्ति नहीं होती । 


डस्की प्राप्तिका उपाय कथन किया जाता है-- 
पुरुष! स पर; पाय भवत्या लस्‍्यस्वनन्यया | 
यरपान्तःस्थानि भूतानि- येन सर्वभिद ततम्‌ ॥२॥ 


हे पार्य ! बह परमपुरुष अतन्‍्य भक्तिद्वारा ही प्राप्त दोने- 
योग्य है. जिसके अन्तगेत अखिल भूत स्थित हैं और जिस कश्के 
यह सब जगत्‌ परिपूर्ण है। 
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सावार्थे--बह परमयुरुपष परमात्मा, जो जड़-चेवलात्मक सब 
उपाधिरूप पुर पूर रद्दा है, केवल अनन्य सक्तिढ्वारा ही मात 
किया जा सकता है'। जान लक्षणा भक्तिका नाम दी यहाँ अनन्य- 
भक्ति है, अर्थात्‌ 'सर्व॑ खहिवद ब्रह्म! ( यद्व सब परसात्मखरूप 
ही है ) इस ज्ञानके अपरोक्षह्वारा ही बह पानेयोग्य है। आशय 
यह कि जो सबका कारण है उस परम कारस्णमें अपने परिच्छिन्न 
अहकारका लीच हो जाना ही अनन्य सक्ति है और इसकी सिद्धि 
उपर्युक्त ज्ञाब करके ही हो सकती है । जिस प्रकार कटक- 
कुशडलादि सच भूपण खुब॒णमें ही स्थित हैं. ओर खुबर्याँ ही सब 
में परिपूर्ण है, इसी प्रकार सब भूत परमात्मा ही स्थित हैं 
आए सपमें परमात्मा ही परिपूर्या है । 

इस प्रकार ख्छोक १४ स यहातक कबल तत्वक्ञानद्वाया ही 
पुनराद्षत्तिका असस्मव दर्शाया गया, जात विना खब लोक पुन- 
शवृत्तियाले दी सिद्ध किये गये तथा पुनर्जव्मका प्रवाह अखदड 
चतलाया गया । अच ज्ञो 3कारकी उह्मरूपसे डपासनाह्वएश क्रमः 


मुक्तिके पात्र हें, बह्मप्राप्तिके लिय्रे उन ध्यानयोमियोंका आगेका 
मार्ग कहा जाता द्वै-- 


यत्र काले त्वनावृत्तिमाबूत्ति चैबर योगिनः | 
प्रयाता यान्ति त॑ काल बच्यामि भरतपेश ॥२३॥ 
है भरवश्रेष्ठ | जिख कालमैं शरीर व्यागकर गये हुएए योगि- 
ज्ञब अपुनराकुक्तिको और जिस कालमे गये हुए पुमराद्षचिको 
भ्त होत्ते हैं, चह कल मैं कहता हैं । 
भाषाथै--कालका अर्थ कद्ों 'समय' नहों है, किन्तु मार्ग 
है।। अर्थात्‌ जिच-जिन कालासिमानी देवताओके अधिकारों 
जिस-जिख मार्गसे जाकर आधुनराज़त्ति एवं पुनरशाद्धत्ति ढोती है, 
डन सार्गोका फथन किक जाता है। स्मण्ण रक्टे कि अपुनराद्धति 
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अधीन ही होती है। अर्थात्‌ उत्तरायण काल जो शरीर त्याग 
करेंगे वे ससभी अपुच राजत्तिको प्राप्त होंगे और दक्षिणायत कालमें 
शरीर ल्यागलेबाले सभी पुनराज्त्तिको प्राप्त होंगे, ऐसा आशय 
नहीं है। किन्तु आशय यह है कि बहालोकके अधिकारी ज्यो- 
तिर्मय उत्तरायण मार्गद्वारा गये हुए श्रह्मलोकको प्राप्त होंगे तथा 
खर्गादि लोकके अधिकारी धृमयान दक्षिणायन मार्महारा गये हुए 
खर्गादि लोक पायँगे, चाहे उन्तका शरीर किसी भी कालमें छूटे, 
अपने अ्धिकाराशुसार वे उसी मार्गसे सम्बन्ध पा जायेंगे। 
अग्निज्योंतिरह शुक्र! पण्मासा उत्तरायणम्‌ । 
तत्र प्रयाता गर्छन्ति ब्रह्म त्ह्मविदों जना। ॥२४॥ 
[जिस मामी ] ज्योतिर्सय अश्लि-अभिमानी तथा दित, 
शुक्कपक्ष और उत्तरायणके छः महीनोंके अभिमानी ऐेषता हैं, 
मरकर उस मार्मसे गये हुए अहमबरेत्ता प्रह्मकों थाप्त द्ोते हैं 
भावणए्--जैंसा पीछे एलोक ८ से एलोक १३ तक कथन 
किया गया है, जो ध्याव योगी क्रम-मुक्तिके पान्न हैं, वे तो शरीर 
त्यागकर इन कालाभिमानी देवताओंके अधिकारस्में गये हुए 
घल्मलोकको प्राप्त होते हैं। और फिर अह्नज्ानद्वारा ब्रह्मकों ही 
प्राप्त हो जाते हैं, जैसा श्लोक १३ की व्याख्यामें कथन किया 
गया है, वे पुनशावुत्तिकों प्राप्त नहीं होते । 
पूत्तो राज्रिस्तथा कृष्ण। पणसाता दक्षिणायनम्‌ । 
तत्र चान्द्रमसं 'ज्योतिर्योगी प्राप्य निवर्तते ||२५॥ 
( तथा जिस मार्ग ] घुम्ताभिमानी, शब्यामिमानी, कृष्णु- 
पश्चामिमानी तथा दक्षिणायनके छः महीनोंके अभिमानी देवता हैं 
( उसके अधिकारमें मरकर गया हुआ निष्कास-कर्स ) योगी 


चचध्ड गीत/दपैश 


अन्द्रमाकी ज्योवियं ( खग्लोकको ) प्राप्त होकर ( तथा फल 
भोगकर ) पीछे आता है। 

भावार्थ--सफाम-कर्मी योगी नहीं हो सकता, किन्तु 
निष्काम-कर्मी ही योगी हो सकता हैः। ऐसे निष्काम-कर्मयोगीको 
झह्ललोककी प्राप्ति असम्भव दे, क्योंकि न उसने अहम्नद् खहो- 
पासना की है और न लय-चिन्तन ही किया दै। इसलिये वह गीता 
अर ४ ज्छो ४१ के अछुसार पुएय भोगकर और योगश्नए होकर 
जन्म लेता है । 

शुक्ककृष्णे गती होते जगतः शाश्रते मते । 
एकया यात्यनघृत्तिमन्ययाबतंवे पुनः ॥२६॥ 

[इस प्रकार ] ये शुक्ल व कृष्ण ( अर्थात्‌ टेवयान पिठ्यान, 
अथवा डत्तरायण-दक्षिणयन ) गति स॑सारमें सनातनसे मानी 
गई हैं, जिनमें एकके द्वारा अपुनरात्रत्ति और दूसरीके हारा 
पुनशजुत्तिकी प्राप्ति होती है ! 

अब पुन शानयोगकी महिमा कथन करके अध्यायकी 
सपम्राप्ति करते द्ै-- 

नैते सूती पार्थ जानस्योगी मुहाति कअ्वन | 
तस्णात्सर्वेषु कालेषु योगपुक्तो भवाजन ॥२आ 

[परत्त॒] हे पार्थ ! इन दोनों मार्गोकों ज्ञाचता हुआ कोई भी 
योगी ( इन मार्ग ) मोहित नहीं होता, इसलिये हे अ््लुन ! तू 
सर्बकालमें योगयुक्त हो । 

भावार्थ--इंन दोनों सार्मोको तत्त्ले जानता हुआ कि ५े 
दोनों मागे सायारज्यमें ही हैं, मेरे आत्मखरूपमें कोई मारे 
नहीं' कोई भी तत्व-योगी इन मार्गोर्मे मोहित नहीं होता, अर्थात्‌ 
इन मार्गों आसक्त नहीं होता। किस्तु घह तो मदमाते केसरी- 
सिंहके खमान ज्ञान-चलले प्रकृतिके पिञ्धरेको यहों फाठकर जीते- 
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जी ही मुक्त हो जाता है। इसलिये अज्जुच ! तू सवेदा तत्त्त- 
योगमें युक्त हो, अर्थात्‌ तत्तन-साक्षात्कारद्वाय अपने आत्सखरूपमें 
अभेद्रूपसे स्थित हो । 
बेदेषु यज्ञेप तपःसु चैव दानेपु यत्पुएयफुल॑-अदिएटस । 
अत्येति तत्सवैमिद॑ विदित्वा योगो पर स्थानम्ुपैति चादयम्‌ ॥ रे ८॥। 
[क्योंकि] वेदाध्ययनमें तथा यज्ञ, दान व तपादिके करनेमें 
जो पुरयफल कथन किया गया है, तत्त्यन्योगी (अपने आत्मखरूप 
को) जानकर इन सव पुएयकलॉको पार कर जाता है और परम 
आदि स्थानको ( अर्थात्‌ ब्रह्मको ) धराप्त हो जाता है। 
आशय यह कि अपने सख्ररूपको ज्ञावकर वह डस उद्य पदमें 
स्थित हो जाता है; जहाँ इन पुएय कर्मो घ फलोंका न कर्ता रहता 
है, न भोक्ता और जहाँसे ये सब पुएय कर्स ब फल निकलते हैं। 
3 तत्सदिति श्रीमद्धगवरदगीतासपनिषत्खु ब्ह्मविद्यायां योग- 
जा भरीकूष्णाजुनसम्धादे अक्षरघ्रह्मयोगो नामाएमो5घ्याय: ॥८॥ 
श्रीमद्धगवद्गीतारूपी उपनिषद्‌ एवं श्रह्मविद्यारूप थोगशास्त्र- 
विपयक 'भीरामेश्वरानन्दी-अनुभवार्थ-दीपक' भाषा-भाष्य 
में श्रीकृष्णाजुनसंवादरूप “अक्षरतब्रह्मयोग' नामक 
आठवों अध्याय समाप्त हुआ ॥ ८ ॥ 
अष्टम अध्यायका स्पष्टीकरण 
सस्तम अ्रध्यायके अस्तमें भगवल्के इन बचनोंको अवणकर कि 
“अखिल कर्म, सम्पर्या अध्यात्म, अधिदेव, अधिभूत तथा अधियशेको जो 
अन्तकालमें भी सुर वह्मरुप जान क्षेते हैं, श्रधोत्‌ ये सब ब्रह्मरूप ही दें 
और 'सो बम में डी हूँ” ऐसा जो अपरोक्षरूप अपने आत्माको जान लेते हैं 
नको तू सुभें पूर्वोक्त रीतिसे योगयुक्त डी जान'--अज्जनने इस अ्रध्यायके 
आरम्भमे सात प्रश्न किये कि जिनको आप ज्क्षरूप जाननेके लिये कहते हैं 
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डन अध्यात्म ध्यादिका स्वरुप क्या है!(छो १, २)! इसपर मगवानूने यहा, कर्म, 
अध्यात्त, अधिभूत, अधिदव तथा अधियक्षका स्वरुप र्छो, ६ व ४ मे कथन 
किया, अथीत्‌ छु. प्रक्नोका डत्तर दिया । इस सप्तम अक्षके उत्तर कि 
अन्त समय स्थिरचित्त पुस्पोद्धारा आप किस धकार जाननेंस आते द-- 
भगवाबने कहा कि अन्तकालमे जो मेरे सबिठातन्दस्वरूपका चिन्तन करते 
हुए शरीर त्याग करते हैं वे तो मेरे उसी भावको प्राप्त द्ो द्वी जाते हैं, इसमें 
तो सन्देह हो नहीं है । श्रथवा जो-जो पुरुष मेरे जिस-जिस भावका स्मरण 
करते हुए शरीर ब्यायते है वे मेरे डसी सावकों आप्त होते है । इस प्रकार 
अन्तकाक्षर्म शरीर लागनेवाले स्थिरचित्त योगियोंकी भववावले दो अधि 
कार्रियोर्सि विसक्त किया, अथस ज्ञानधोयी, दृसरे ध्यानयोगी । इसमें झ्ान- 
चोगोको सहस्त देसे हुए भगवानने कइ कि तू. सर्वकाल मुझ सर्वसाक्ी 
सर्बोत्मस्वरूपका ही चिन्तन कर, यहॉतक कि युद्ध जैसी मर्मंकर प्रदृत्तिम भी 
तेरेंस कतोमाव जाप्रद व हो, इस प्रकार मेरेंसे मन-बुद्धि समर्पण करके पृ 
निस्लन्देद् मुझे ही प्राप्त हो जाग्मा ।इस रोसिसे सुस्यतवा इस ज्ञान-योगर्म 
ही स्थिर होतेके लिये अजुनको उपदेश किया (६-७) । परन्छ इद्धिःमास्य 
आआढि ढोप करके जिनका इस ज्ञानयोंगमें अवेश न हो लक्के, उनके लिये 
मभयवाननें ध्यान-योगका निरूपण किया, जिसके द्वारा हिर्ययमय परमदि्य 
घुरुषकी ०छति दोती हे । फिर ध्येयरूप उछ चिर्सुण घहाका स्वरूप कथन 
किया तथा अस्त समय जिस प्रकार यान करते हुए शरीर ल्लागना चाढ़िये 
चह विधि भी कथन की ॥ और संरेपसे अन्‍्कारकी मह्मरूपसे डपासनाका 
प्रकार मी चतलाया जिनके द्वारा योगी अह्मल्लोकको प्राप्त करके क्रम-सुक्ति का 
पान्न होता है ( ८-१३ )। 

त्तपश्चात्‌ उस अनन्‍यचेता ज्ञानयोयीके लिये तो भगवानूचे अपनी आधि 

बहुत ही सुलम बतलाई, जिसकी चित्तद्त्तिम निशुणस्वरूप भगवानके 

सिवा अन्य कुछ है ही नहीं और जिसके हृदयसे सब सेदु कपूरकी भाँति 

डढ़ यये हैं । इस प्रकार उस नित्य ही युक्तयोयोके लिये तो आँख, नाक, 
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कान आदिके बन्द करनेकी कोई विधि नहीं रहती । यह सब ब्न्घत तो 
उस संमयतक दी रद्दता है, जवतक अपने आत्षास्वरुपसे भिन्न अन्य दस्तु 
प्रतीत होती है, परन्तु जब स्वात्तीक्य-इष्टि नकद प्राप्त हो गईं, तब दर्द करना 
क्या भर खोलना क्या ? जब सब अपने आ्रत्मस्वरूपके हो चमत्कार दीख 
पे, तब मन भडवेने ज़ाना ही कहाँ है और इसका रोरुता ही क्या है ? 
इस प्रकार इस सद्योमुक्तिद्वारा ही छणमहुर दुःख-भण्डाररूप पुनर्जन्मसे 
छुटकारा बतलाया गया और ज्ञान तथा उपयुक्त ध्यानके' बिना प्रह्मलोक्- 
पर्यन्त सभी लोक पुनराज्गत्तिवाले बतलाये गये, क्योंकि ये सभी लोक कार्ल 
करके अवधिवाले हैं ( ५४-३७ ) | फिर बतलाया कि मेरी आप्तिके बिना 
अक्वाका दिव झातेप्र सब भूत अव्यक्तरूप मावाले उत्पन्न हो झआाते हैं 
और ब्रह्माको रात्रिमे उसी भ्रव्यक्तमें लीन हो जाते हैं । इसी प्रकार यह 
भूतसमुदाय हो-होकर तष्ट होता रहता है, किसी प्रकार कालसे «छुटकारा 
नहीं पाता ( १८-१६ ) । ऐसे काज्के वनन्‍्धनसे छूटनेके लिये एक अपना 
प्रमश्रेब्यक्त साव ही बतलाया गया, जो कि इस.सायारूप अब्यक्तसे परे है 
और सब भूतोंके नाश होनेपर भी जिसका नाश नहीं दोता ! इंसीको 
'अब्यक्त! 'अंक्तर' 'प्रमगति' तथा 'परमधाम' सामसे कथन किया ग्रया 
और केवल इसीकी प्राप्िसे पुमराबुत्तिसे सुक्ति कही गई तथा ज्ञानवक्षणा 
अनन्य भक्तिसे ही उसकी आप्तिकों सम्भव बतत्ाया गया ( २००३९ )। * 
सस्पश्चात्‌ इस परमश्रध्यक भावकों प्राप्त दोनेसे पहले, परन्तु इस 
सार्गमें प्रदत्त हुए जो योगी शरीर त्यागकर जिस प्रकार अपुनराधूत्ति व छु्त- 
राजत्तिको प्राप्त होते हैं, उन भिन्न-भिन्न देववाव व पितृयान भ्रथोत््‌ उत्तरायण 
व दक्षिणायन दो सार्मोका निरूपण किया गया। इनमें जो ध्यानग्रोथी 
उपर्युक्त नियुण श्रहंअह-उपासनाह्वारा देह स्यागकर जाते हैं, उनके लिये तो 
उत्तरायण मारद्वारा अद्यलोककी प्राप्ति कही गई और फिर उस लोकमेंः 
ज्ञानद्वांरा श्रपुनराजचि बतलाई गई परन्तु जो निष्कास कर्मबोगी अपने कर्मो- 
द्वारा कर्तध्यपरायण होकर भगवावको पूजते हुए शरीर च्यामते हैं, उनके लियेः 


द्च्ध्द गीवा-दर्पण 





दत्तिणायन मागैद्वारा स्वगेलोककी प्राप्ति कथन की गड़ें और योग अश्रुपतते 
पुनराधुच्ि कही गई । परन्तु जो यज्ञ यागादिह्वरा स्व॒गेलोकको प्राप्त होते हैं; 
थे सकामी तो फ्त भोगकर ज्यौ-के-ध्यों ज़ाली ही पुनराग्ृत्तिको धाप्त दोोतें है, 
ोगश्नष्ट होकर भी नहीं जन्‍्मते ( २३-२६ ) । 
अभ्तम तच्वयोगीकी सहिमा कथन करते हुए इस अ्रध्यायकी समापिं 
नी और कहा कि पार्थ ' किसने मेरे सर्वसादीस्वरूपमें अभेदरुपले स्थिति 
पाई है बद्द योगी तो कहीं मी नहीं जाता किन्तु मदमाते केंसरी सिंहकें 
समान वह तो प्रकृतिके बन्धनको महीं तोड़कर चक्तद सोक्ष प्राप्त कर लेता 
है भौर जीता हुआ ही सुर है, क्योंकि ये दोनें! मार्ग भौर कहीं आना-जाना 
नो प्रकृतिडे राज्यमैं ही दैँ। जो। कोई प्रकृतिझे साथ बैंधा छुआ है और 
अक्त्तिके साथ मिलकर शुभारुम कर्मोका कतो है, उसीको फल-भोगओे द्विये 
आना-ज्ञानः पदत[ है, क्योंकि जो कोई सेवा कस्ता दे वह बदल्ला पाता हैं, 
अक्लतिम यह नियम हो झुका है। परन्तु यह योगी तो कुछ नहीं करता, कर्ता 
आास होता है परत्तु खा अकतोा है श्रौर प्रकृतिके साथ मिक्षकर मोहित 
नहीं होता | बल्कि राभाधिराजकी भांति यद्द तो प्रकृतिराज्यका स्वामी बन 
"बैठा दे, प्रकृतिराज्य इसीकी कृपा-कटाकसे चल रहा है, पर यह लिलेप दे ! 
इसलिये श्रज्चुन ! व्‌ थोगयुक्त हो | वेदाध्ययन, यज्ञ, तप पुव दानमे जो 
प्ण्य-फन्न कहा गया है, यह योगी तो सर्व कतोडद्धिसे छुटकर स्वोत्म हुमा 
खर्घेके आदि स्यानको प्रास कर जाता है और इन सर्व फत्तें'को पार कर जाता है। 
इस भकार अज्जुनके प्रश्ोका उत्तर देते हुए, 'अन्तकालस में केसे पाया 
जाता हैं? यह भगवानने स्पष्ट किया और प्रसगसे देव्यात व पितुयान 
सार्मोका कथन करके उनका फल वर्णन किया । फिर अन्ठमे अपने स्वरूपमे 
"स्थिति पण्ये हुए योगियोंकी सर्वोत्कृष्ठदा निरूपणए करके तर्द योगकी महिसा 
“कथन करते हुए अध्यायकी समाप्ति की । अब फिर उसी छ्ान-विश्ञनका 
सिरूपण करते हैं जिसका आरम्भ सतम अध्यायर्म किया गया था और 
जिसके द्वाद्म ताक्विक योग सिद्ध डोता है--- 





॥ श्षीपरमात्मने नम्तः ॥ 
अथ नवसोड5ध्यायः 
श्रीभगवाज॒वाय 
इंद तु ते मुहातमं प्रवच्याम्यनश्रयवे । 
ज्ञान विज्ञानसहित यज्जञाला मोच्यसेडशुभात ॥१॥ 
श्रीसगवान्‌ बोले--( हे अर्ुच ! ) यह परम गोपनीय ज्ञाल 
पिज्ञानके सद्दित में तुक दोष-दष्टिरद्चित सक्तके प्रति कथन फस्ता 
हैँ, जिसको ज्ञानकर तू संसार-बन्धनसे मुक्त हो जायगा । 
अधाथै--जो श्षान पूरे अध्यायोंमे बर्णुन किया जा चुका दे 
सथा अप्टम अध्यायके अन्तमें वेद, यक्ष व तपादिसे जिसकी सर्वों- 
ज््कष्ठता निरूपण कर आये हैं, उसी शानके कथन करनेकी 
भावनासे 'इद्म! (इस) शब्दका प्रयोग किया गया। तथा दोष-दृष्टि 
जिशासु इस शानका अधिकारी वर्णन किया गया और 
कुखरूप संसार-वन्धनसे मुक्ति इसका फल वतलाया गया । इस 
प्रकार इस श्ानके अधिकारीका कथन करके भगवान्‌ असया- 
रहित अज्जुनके प्रति अनुभव-छ्ानके सहित उस छ्ञानके कथन करने 
की प्रतिज्ञा करते हैं कि संसार-वन्धनसे मुक्ति जिसका फल दै। 
राजविद्या राजगुद्य॑ पवित्रमिदमुत्तमम्‌ । 
प्रत्यक्षाबगर्म घम्ये सुसु्ख कर्तुमच्ययम्‌ ॥ रे ॥ 
यह शान सब विद्याओ्रों और सब गुल्योंका राजा दे, पवित्र 
शर्व॑ उत्तम है, भत्यक्ष अ्ुभवरूप धर्समय है, साधने सुगम 
ओर ( फलमें ) अविनाशी हैः! 
भावार्थ--जिसको जानकर ओर कुछ जानना नहीं रहता, 
अर्थात्‌ जिसको जानकर सव अज्ञात मी ज्ञात हो जाते हैं, ऐसा 
अतिशय प्रकाशयुक्त होनेसे इस अक्मज्ञानकों 'राजबिद्या' कद 
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गया | राजगुहाका भव यटट है| कि यह :एन इन्टियादिहारा प्रत्यक्ष 
नहीं हो सकता, किन्तु गेँगेके गुड़की मॉति स्वाठुभचगण्य ही है। 
अर्थात्‌ खस्संवंध है, परसंचेद्य नहीं तथा जिसको जान खेनेपर कोई 
बस्तु उससे भिन्न गुह्य नही रहती, इसलिये उसे 'राजगुद्य' कहा 
गया । साथ ही यह धान महान पवित्र एवं उत्तम है, अर्थात्‌ 
जिसके जान लेनेपर जन्म जन्मान्तरक्ते पाप-कर्म तथा जातीय ढोप, 
प्रकाशसे श्रन्थकारकी विद्वत्तिके समान तत्काल नए होकर जीव 
शिवरूप दी हो ज्ञाता है । इसका फल नकद्र है यज्त-याम्राद्िकी 
तरद डथार नहों, ऐसा यह णान प्रत्यक्ष अज्ञभवरूप है, अर्थात्‌ 
जैसे खम्तसे जाग्रा हुआ मछुष्य खम्तकी ब्यधाओंसे साझ्ात्‌ मुक्त 
हो जाता है, इसी प्रकार इस णानहारा संसार-डु खसे तान्कालिक 
मुक्ति दोती है । इस ज्ञानका क्िसीले विरोध न होनेसे तथा 
अविरोधरूप होनेले यह धर्ममय द्वै । तथा जिस प्रकार सांसखाण्कि 
भोग क्लेशसे प्राव्त होते हैं. और प्रात होकर भी विजलीके 
चमत्फारके समान क्षणभइर सिद्ध दो जाते हैं, ऐला यह नहीं है. 
किन्तु यह आचरणर्म अति सुगम और फलमें अवित्ताशी है । 
झरथात्‌ किसी तपरछिट्ठार इसकी प्राप्ति नही होती, केवल 
विचारखे ही इसकी सिद्धि है और प्रत्यक्ष सिद्ध हो जानेपर 
इसका कद्चित्‌ नाश नहीं होता, इसलिये यह अविनाशी है। 
खास्ांश, किसी सी कार्यमं ये तीन बाते टेखकर ही भ्रन्नक्ति होती 
है, (१) मत्यक्ष फल देनेवाला हो, (२) साधनमें खुगम हो (३) और 
लिल्य स्थायी हो | ये सब बाताएँ केवल उस ज्ञानमें ही अमायास 
सिद्ध होती हू, इससे भिन्न अन्य किसीमें भी नहां, इसलिये यह 
ज्ञान भ्रद्धा करनेयोग्य हे 
अश्रदघाना; पुरुषा धमेस्थास्य परतप | 
अश्राप्ण मां निववन्ते शत्युसंसारवर्त्सनि || ३ || 
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परन्तु] हे परंतप ! इस ( तस्वज्ञानरुप ) धर्समें जो पुरुष 
श्रद्धशस्प हैं, वे सुझे न पाकर मत्युरूप संसार-चकरम ही ख्रमते 
रहते हैं । * 

भावार्य--इस क्ञनकी पाप्तिमें श्रद्धा ही मुख्य हेतु है। जो 
इससे अरद्धा रखते हैं चे अवश्य इस इन्द्रिय-अगोचर शावको अपने 
पुरुपार्थन्‍्वलले करामलकबत्‌ आस कर जायैँगे | परन्तु जो श्रद्धा- 
शुल्य हैं वे झुझे कदापि प्रात्त त कर सकेंगे, किल्तु कर्सरूपी 
पएसे बँधे हुए अपने-अपने कर्माछुसार जन्म्र्मस्णरुप संसार- 
अआक्रमें ही घटीयस्तके समास उत्तको भ्रमण करना छोगा। जो बरठु 
मच-इन्द्तिय-अगोचर है उसमें प्रथम अद्धा विना भवूत्ति ही नहीं 
हो सकती, भध्ृत्ति विन पुरुषार्थ नहीं हो सकता और फिर 
पुरुषार्थ बिना उसकी प्राप्ति तो छो ही केले खकती है? इसीलिये 
इस ज्ञानके निमित्त साथन-सामग्रीमें प्रथम अद्धा ही सबसे सुख्य 
ऋथन की गई, श्रद्धाके घ्रमावसे अन्य सब सामभ्रियाँ खतः 
आकर्षित होती हैं । 

इस प्रकार अधिकारी, फल, विषय व साधनका निरूपण 
करके अब डस शञानको कथन करते हैं-- 

सया ततमिद सर्च जगदव्यक्तमूतिना । 
सत्स्थानि सर्वभृतानि न चाह तेप्वबस्थितः ॥ ४ | 

सुझत अव्यक्त-सूर्ति कस्के यह खब ( व्यक्तरूप संसार) 
परिपूर हो रहा है, सब भूतजात मेरेमें स्थित हैं, परन्तु मैं उसमें 
स्थित नहीं हैं । दा 

सावार्थ--ज़िस प्रकार सम्पूर्ण स्त्तिका-पात्र रत्तिकासे और 
सस्पूर्ण भूषस- खुबणले परिपूर्ण हैं, पात्र तथा भूषणक्ता कोई भी 
अंश्ष.अपने डपादानसे खाली चहों है | इसी प्रकार अखिल जमत्‌ 
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झुझा सम्बिदानन्द्घन अव्यक्तसत रूपले भरा पड़ा है। यद्यपि इन सदक 
भूतोंकी धतीति मेरे आश्रय दो रही है, परन्तु मैं उलके आश्रय 
नहीं हैं । आशय यहद्ट कि जेसे भूषणादिकी प्रतीति उपादाव-खुबरणके 
आश्रय ही होती है, भूषणादिम अपना कोई सास नहीं होता, थे तो 
केवल अपने उपादात-खुबणैके साससे ही भासमान होते है, परन्तु 
रझुवर्ण तो अपने ही भासखे भासमान है, अपने किसी कार्येके 
आश्रय उसकी प्रतीति नहीं। इसी प्रकार सब भूवजातकी प्रतीति 
मेरे आश्रय हो रही है, परन्तु मैं उनके आश्रय नहीं हैं । अर्थात्त्‌ 
आूतजातमें अपना कोई भास नहीं है, वे तो केवल मेरे आाससे 
ही भाखमान हो रहे हे और मुझ सच्तासामान्यके आश्रय उनकी 
केवल भ्रमरूप ही प्रतीति होती है । जखे रज्जुके आश्रय सर्पकी 
अमरूप ही पतीति होती है. सर्पका अपना कोई भास नहीं 
होता, केवल अधिष्ठान-रज्जुके भासले ही वह भासमान होता है। 
किन्तु मैंतो भूतोंकी उत्पत्तिसे पूर्व, उनके नष्ट होनेपर तथा उनकी 
विद्यमानतामें भी ज्यों-का-त्यों ही हैं,कदाचित्‌ विकारकों प्राप्त नहीं 


होता। इस प्रकार मैं सबकी सत्ता दोता हुआ सब से अंग हैं । 
इसी अखंगता के कारणु-- 


नच मत्स्थानि भृतानि पश्य मे योगमैश्वस्म्‌ । 
भूतशत्त च भूवस्थों मसात्मा भूतसावनः ॥५॥॥ 
वास्तव) सब भूत भेरेमें स्थित नहीं! हैं, इस प्रकार तू मेरे 
योगरूप ऐश्वर्यको देख कि भूतोंको उत्पन्न करता हुआ तथा भूतोंका 
भरण-पोषण करता हुआ भी मेरा आत्मा भूतोंमें स्थित नहीं है। 
सावार्थ--आशय यह कि विवर्तरूप वस्तु अपने अधिप्ठानके 
आश्रय पतीत होती हुई भी अधिष्ठानको स्पशी नहीं करती । 
अधिष्ठान आप ज्यों-का-त्यों रहता हुआ अपने आश्रय विवर्तरूप 
चस्तुक्की अवीतिमात्र कराता है, परन्तु विवर्तरूप वस्तुके रूपमें: 
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पशिणामी नहीं हो जाता। जैसे रज्जुमें प्रतीयमान सर्पके बिय्से 
रज्जु विपेली नहीं हो जाती तथा सुगतृष्णाके जलखे पृथ्वी गीली 
नहीं हो जाती, इसी घकार में सर्वात्मा अपनी सत्ता-स्फ़ू्तिसे सब 
भूतोंकों घारण-पोपण करता छुआ और अपने साक्षीरूपसे सघ 
भूतोंमें स्थित हुआ भी भूताकारको प्रात नहीं द्वो जाता । इस मेरे 
योगरूप ऐश्वयेको देख कि सब कुछ करता हुआ भी बस्तुतः 
मैं अ्रफार्ता ही हैँ और सबसे निलेप हूँ । 
उपयुक्त दो स्फोकोंके अर्थको इश्न्तस खर्य स्पष्ट करते हैं-- 
य्थाकाशस्थितो नित्य वायु: सर्वत्रगों महान । 
तथा सर्चाणि भूतानि मत्स्थानीत्युपधारय ॥ह॥ 
जेसे महान, तथा सर्वन्न विचरनेवाला वायु नित्य ही आकाशर्मे 
स्थित है, इसी प्रकार सब भूत मुकमे स्थित हैं, पेसा तू जान । 
भावार्थ--जिस प्रकार आकाश नित्य ही अचलरूपसे स्थित: 
है, महान, बायु सर्वत्र आकाशमें विचसती हुई भी उसको चलाय-. 
मान नहीं कर सकती और न उसको स्पश ही कर सकती है.। 
इसी प्रकार सब भूत मेरे आश्रय उत्पत्ति, स्थिति व नाशको प्राप्त 
होते हुए. भी मुझको चलायमान नहीं कर सकते ओर न मेरे में" 
डन्के विकार्रोक्ा कोई स्पर्श ही होता है। सब भाव व अभावों 
की सिद्धि दोती मेरे आश्रय ही है, परन्ठु मैं सब भाव-अभावोंसे 
असखंग हैँ और में अपने में किसी भी भाव-अभावको नहीं देखता। 
जब कि आप सर्वमूतोंसे अचल ध असंग छें, तो ये सर्वभूत 
किससे उत्पन्न होते हैं. और किसमें लय द्ोते हैं ?-- 
सर्वभूतानि कौन्तेय ग्रकृतिं यान्ति मामिकाम | 
कल्पचये पुनस्तानि कल्पादी विद्धजाम्पहस ॥७॥ 
हे कौन्तेय ! सर्वभूत कल्पके अन्वर्मे मेरी प्रकृतियें लयको 


छः 
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आाप्त होते हैं और कल्पके आडिमे में उनको फिर बकृतिसे उत्पन्न 
कर देता हैँ । ह 

प्रकृति खामवष्टभ्य विद्जामि पुनः पुनः । 

प्रूतग्राममिम क्ृत्स्नमवश अ्रक्ृतेवेशात्‌ ॥८॥ 


[इस घकार ] अपनी अक्ृतिको वशमें करके मैं इस सम्पूर्ा 
भूतससुदा|यकी, जोकि घक्कतिचश पराधीन है. वारम्घार रचना 
ऋरता हैं । 

भवार्थ--( स्छो- ७ व ८) आशय यह है' कि जबतक जीव 
तत्व-ज्ञानह्ञाश मुझूमे एकत्वरूप योग प्रात् नहीं कर लेता और 
-मुमले मिन्न कर्मोका कर्ता वनकर रहता है, तवतक वह प्रकृति 
के अधीच फलमोणके लिये बरवश होकर जन्म मरणके अबाहमें 
अ्रमस करता ही रहता है ओर शरीर त्यायकर भी मुझम अभेद 
के पाकर भेरी घरकूतिमें ही लब दोता दे । तथा फिर फल-भोस 
के लिये मेरी मकतिले इसी प्रकार निकल पढ़ता है, जेस नाना 
जात्तिके वीज भूमिमें छुप हुए अपने समयपर प्रकट हो आते है। 
यहोतक कि कल्पके अन्तमें भी बह मुभमे लय न दोनर मकृति 
में ही लय होता हैः ओर करुपके आदिम फिर प्रकृतिसे उत्पन्न हो 
अत्ता है. किसी प्रकार जन्म-मरणके प्रवाहका अन्त नहीं आता। 
जैले घीजमें जव्तक फल उपजानेक्ती योग्यता हैः और धह अग्रिमें 
सूना चहीं गया तबतक वारस्वास बीजसे चुक्ष और ब्रुध्कसे बीज्का 
प्रवाह चाल्ु रहता हैं'। इसी घकार जीव जवतक ज्ञानाधझिदारा 
ऋर्मरूपी मलको सस्म करके निसेल चहीं हो जावा तबतक ब्क्ृ- 
विके अधीन कमेसे शरीर और शरीय्ले कर्सेका परवाह अ्यखणड 
चलता ही रहता द्वे । इस प्रकार मकृतिका यह सब व्यवहार मेरे 

डास द्ोोता रहता है और अपनी किसी इच्छाके विना में अक्ृति 
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के व्यवहारकोी चलाता रददता हैं । मेटो सत्ता बिना स्त्रय॑ प्रकृति 
कुछ भी करनेमे असम है. ओर प्रकृतिका यह साथ जव्य मेरे 


अधीन ही होता है । 
तो प्रकृतिकी विषम रचचाले सम्बन्ध दोनेके: कारण 


आप पसमेश्वरको तज़न्य पुए्य-पापका लेप भी होता होगा १--- 
न॒च॒ ्मांतानि कर्माणि निवभन्ति धनझय । 
उदासीनवदासीनमसक्त॑. तेषु. कमेसु का! 

कै धर्षआुय! मुझको पे करस' धन्‍्धन नहीं फरते, किन्तु मैं-ती 
उने कर्मर्ते उदासीनके समान आसक्तिरद्धित स्थित रहता कूँ ।. - 

भावाये--जिस प्रकार आकाशके श्श्रय शीत, उृष्ण-तथा 
पर्षा आदि सब व्यवहास्की सिद्धि होती है, परन्तु-आक्राश 
स्वयं शीतोष्णरूपको प्रात्त नहीं होता । इसी प्रकार प्रक्ृतिका 
यह लग-विक/शरूए सब व्यत्रद्यार मेरे आश्रय दोता हुआ भी 
झुभको बन्धन नदीं:कस्ता,: किन्तु मैं तो भ्करतिके इस सब, व्यव- 
दारोंई उदासीनकी भाँति अनासक्तरुपसे हीं स्थित रहता, हैँ । 

न मैं फलकों इच्छा रखता हैँ और न किसी प्रकोरसे कर्देत्वाभि' 

मान ही सुकम रहता है, इसीलिये वे कं सुमै वन्थिन-चर्दी 

रते। इससे संमभना चाहिये कि'अँन्य भी जो फंदेस्वाशिमान 
सम्बन्धी आसक्तिसे मुक्त हैं, पे भी कर्म-यन्धनप्लं- नदी 


आते यु 

आप उनकर्मोको करते हुए भी उद्ासीमके सपतान कैसे 
रदते:हैं; जिंससे/बे कर्म आपको बन्धन नहीं करते £-- 

': म्रयाध्यक्षेण अकृतिः : खयते सर्चराचसम्‌॥ 
/ हेतुनानिने... कोन्तेय “ - अर्गद्रपखितते [१ वां 
हे कौस्तेय ! मेरी अध्यक्षताम प्रकृति-बरशेचेररूप जगतूकी 
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उत्पन्न करती है, इसी हेतुसे अगत्‌ विशेषरूपले परिणामको 
श्राप्त दोवा है 
भावार्य-जिस प्रकार चुम्बककी सत्तासे जड़ लोहा हत्य 
करता है, परन्तु उत्त लव लृत्योंमे चुम्बक तो कटस्थरूपसे अचल 
ही स्थित रहता है। इसी प्रकार मेरी अधिष्ठानरूप सत्ताके आश्रय 
प्रकृति चराचर जगव॒को उतपन्न करनी है, परन्तु मैं तो उन सब 
व्यवहारोंसे असंग ही रहता हैँ। यद्यपि मेरे बिना स््कततिके किसी 
ध्यवद्यायकी सिद्धि नहीं ही सकती, परन्ठु मेरेमे डन व्यवद्धारोंका 
कोई लेप नहीं होता । इसी मेरे अधिष्ठानरूप हेठुसे जगव्‌ परिं- 
खासकों प्रतप्त होता हे ओर इस प्रकार किसी फर्क॑त्वके घिना 
मैं उन कर्मोमे उदासीनवत्‌ स्थित रहता हैं । 
ऐसा दोते हुए भी-- 
अवजानन्ति मां मूढा मालुपी तलुमाश्रितम््‌ | 
प्र भाबमजानन्तों मम्त भ्रूतमहेथरस ॥११॥ 
मैं ज्ञो खब भूतोंका महेश्वर हैं, उस मेरे परसमावको न जानते 
हुए भूढ पुयष मुझे मल॒ुप्य-शरीरघारी जानकर तुच्छु समझते हैं। 
भाषाय--े यह वहीं समझते कि सुझ परमेश्वरका यह शरीर 
अपने किसी कर्म-संस्फारोंके विता केवल मायामात्र हे और साधु 
पुरुषोंके उद्धार तथा दुछ्ठोंके संहारके निम्ितसे ही है, अपने 
किसी छज-उु'ख-भोगके लिये नहीं । तथा इस कार तिमित्त- 
मात्र शरीर धारण करता हुआ भी वस्तुतः मैं सबसे निर्लेप हैँ और 
प्रछृतिकी सब समसटोंमें केवल उदासीतझूपस दी स्थित रदता हैं । 
गरेसा तु आनकर थे मुझे एक सासान्य व्यक्ति दी समझते है! 
मोघाशा मोघकृमोों मोधज्ञाना विचेतसः 
- राचसोमासुरी चैद प्रकृति मोहिनी प्रिताः ॥१२॥ 
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ऐसे विपरीत चित्तवालोंकी आशा, कर्स व श्चात व्यवे दी 
दोते हैं, ज्ञो कि भोहनेवाली राक्षली व आखुरी प्रकृतिके ही 
आश्रय हो रहे हैं । 

भावार्थ--ऐसे मूह पुरुषोंकी सब आशाएँ, सव कर्म तथा सव 
कान व्यर्थ ही होते हैं। क्योकि उनकी आशा, कर्म व शानोंका 
फल्ष न पेहलीकिक छुख“शान्ति दी होता हैः और न पारत्ौकिक । 
जिल्होंने केवल दृश्यमान इन्द्रियमोचर प्रपश्चको ही सत्य व सुदृढ- 
रुपले प्रदण किया हुआ दै और यह नहीं जाना कि 'जो कुछ 
इन्द्रियगोचर दै व केबल माया है, इसके नीचे कोई एक अचल 
कूटस्थ यस्तु है जिसकी सत्ताले यह असत्‌ भी सत्‌ प्रतीत दो 
रहा है / ऐसा न जानकर और इस मायाम्रात्र हृश्यको ही खुदढ- 
रूपसे भददण करके ज्ञो मोहनेवाली आखरी व राक्षसी प्रकृतिके 
आदेश केवल वेद्धात्मवादी ही बन गये हैं. और तोड़ो, फोड़ो, 
साझो, पीओो; छू दी लिन ऋर-कमियोंका व्यवद्वार घन गया दै'। 

5 श्रद्धायुक्त हैं और 
अवु्स हज “बज है ; भंगवद्धक्तिरप_ 

: मह॒त्मानस्तु मां पार्थ दैवीं श्रकृतिमाश्रिता! । 
भजन्त्यनन्यमनसो ज्ञाला भूतादिमव्ययम्‌ ॥१३॥ « 

हे पार्थे ! मदात्माजन तो देवी प्रृतिके आश्रित हुए सु़े सब 
भूतोंका आदि व अविनाशी जानकर अनन्य मनसे भजते हैं। 

भवाधे--संसार असाररूप दे; इस अखार संखारमे सार- 
भूत फेवल भगवान, ही हैं।' पार्थ ! ऐले विवेकी मद्दात्माजन 
वो श॒म, दम, श्रद्धा, दया, उदारता आदि सदुग्गुणुरूप वेबोंके स्थ- 
भावका अवलम्बन करनेवाले मुझे झनन्‍्य मनसे भजते दैं। अर्थात्‌ 
“सुखखरूप केवल भगवान्‌ ही हैं” ऐसा दृढ़ निः्धय धारण करके _ 
उन्दोंने अपने जीवनका घेय केवल मुझे ही बनाया है और शो” 
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ही सर्वेभधूतोंका आदि कारण तथा अविनाशी खरूप जाना है। 
तथा इस रूपसे दृढ़ घारणा की है कि जिस धकार व्यापक अश्ि 
किसी निमित्तले किसी स्थानविशेषमें यदि विशेषरूपसे प्रकट हो 
आती है तो इससे उसकी व्यापकवा भड्ग नहों हो जाती, इसी 
अकाए मैं सर्वव्यापी सर्वात्मा यद्दि किसी निमित्तसे बिशेषरूपमें 
अकछ होता हूँ तो इससे गेटी सर्वव्यापकवा भट्ट नहीं दो ज्ञावी 
आर: में अपने सामान्यरूपसे च्युत नद्दीं हो ज्ञाता । 
ऐसा जानकर थे भुके किस अ्रकार भजते हैं १-- 
जंतत कीर्तयन्तो मां यतन्तंश्व॒ हृठब्ताः । 
नमस्यन्तश्र मां भक्त्या नित्ययुक्ता उपासते ॥१४॥ 
फैसे उछनिश्चयवाम, मदात्माजन निरन्तर मेरा दी कीर्त॑न 
करते छुण्ए, मेरे दी निम्चित्त यज्ञ फरते हुए, मुझे ही नमस्कार 
करते हुए: और मेरेमें दी नित्ययुक्त हुए भक्तिपूवेक मेरी ही 
उपासना करते हैं. । 
भावाथे--'केवल भगवानके चरण-कमलोंकी अनन्य शरण 
डी इस हु/खरूप सेलार-समुद्रले पार दोनेके लिये छुदढ' नोकेः 
है, इससे भिन्न इससे पार होतेका उपाय न कोई छुआ है भोर न 
होगा, चाहे फौटि कल्प भी क्‍यों न बीत जायें !! ऐसा जिन्होंने दृढ़ 
निम्धय धास्ण किय है, मेरे पंरायण थे नित्ययुक्तजन अक्तिपूर्वक 
अपनी सव चेशऑवहारा केवल मैरी ही उपासना करते हैं, मेरा 
ही कीर्तन और मुझे ही तेसस्कार करते हैं। 
इस प्रकार लोक ११ से यदहदोतक पामर पुरुषों वथा जिश्शासुओं 
काव्यवद्दास वर्णन किया;अब तत्ववेत्ता शझेनियों का वर्णन कस्ते हैं--- 
ज्ञानयज्ञेन चाप्यन्ये यजन्ती मांगरपासते । 
'एकलेन प्रथक्लेन बहुधा विश्वतोम्मुखम 4 श। 


नवमोडध्याय ०६ 














कु 2226 मय 8248 'घा छिश्वतोमु्त॑ मां अन्येःयापि छाव- 
बहेत एकत्वेत यज॒न्त उपासते 
अर्थ--:ओऔर भेद-इृष्टिसे बहुत रूपोर्मे ज़मदाकार प्रतीत होने- 


पाले मुझ परमेश्वरको अन्य शानीजन ज्वान-यक्षके कार ( अभेद- 
हृश्टिसे ) एकत्वभमाचसे यजन करते हुप्ट उपासते हैं। 

भायार्थ--जैसे एक ही जल तरक्ष, फेन, चुदुबुद, चक्र तथा 
आवते आदि रूपसे मिन्न-मित्र आकारोंमें प्रतीत होता हुआ, 
छान-हछ्टिसे जल दी है'। इसी प्रकार मैं सर्वात्मा जेद्‌-दष्टिसे भिन्न- 
मिक्ष आकारोंम विश्वाक्रार अतीत होता छुआ भी तत्त्त-डछ्टिले 
सर्वृभेदशल्थ अपने सामान्यरूपमें दी स्थित हैँ। ऐसा पानीजन 
हानयहके द्वारा सुमे ग्जन करते छुपए उपासते हैं । 

अब ऐसे तस्‍्ववेत्ताओंकी खामाविक तात्त्विकी दशिका 
लिरूपणु रोक १६ पर्यनत करते हैं--- 

अई अत्रहं, यज्ञ: खधाइमइमीपधम्‌ | 
मन्त्रो5हमहमेवाज्यमहममिरहू॑ हुतम ॥१5॥, 

में दी ऋतु ( भौतकर्सविशेष ), मैं दी यज्ञ ( स्मातेकर्मबिशेष ) 
में ही खथा ( पितरोके निमित्त- अन्नः ), मैं ही औषध, मैं ही संत, 
में शी दचि, मैंड्री,अधि और मैं ही-इबनरूप क्रिया हैं। #- 

भावार्थ:--अए्शाय यह. कि कल्पित वस्तु जिस सत्य अधिष्ठान 
में प्रतीत द्वोती- है, झ्रपने अधिछानले भिज्ञ उस कल्पित बस्तुका 
अपना कोई रूप सहों होता, किन्तु-घह अधिछानरूुप दी दोती दे। 
जैसे अधिष्ठान-रज्जुमें भतीयसतान से सज्जुरूप दी छोता दै। इसी 
प्रकार सर्वाधिष्ठान सुर श्रह्मस्रूपमें प्रतीयमान सर्वे झपञ्च, अपनी 
कोई भिन्न सत्ता:न रखतेसे सुझ प्रह्मरझूप. दी दोता है।इस 
अकार सर्व वस्ठुओंको, अधिष्ठान-बह्मरूप दी-देखना, यही यथार्थ: 
पान-यश्- दे। अतः उन तत्ववेत्ताओंकी इष्टिमें सम्पूर्ण श्रौव 


१० ग्रीवा-दर्पण 








तथा स्माते यक्, खधा, औषध व मंत्रादि मु श्रह्मखरूप ही 
होते हैं । 
पिताइमस्य जगतों माता घाता पितामहा । 


चैद्य॑ पवित्रमोकार ऋक्‍्सामयजुरेव च॥£णा 
[ इसी प्रकार ] मैं ही इस जगवका पिता, ( जन्मदात्री ) 
माता, ( कर्सफलका विधान करनेबालए ) धाता, पितामह, जानचे- 
योग्य पवित्र कार तथा ऋक, साम व यजुर्वेद भी मैं दी हैं । 
अतिभ्ती प्रशु साची निवास शरणं सुहत्‌ | 
अभव। अलयः स्थान निधान वीजमव्ययम || (या 
[वर्था] मैं दी ( सबकी ) गति, भवी, स्वामी, साक्षी, (सबका) 
'निवासस्थान, शरण, खुहद, ( सबकी ) उत्पत्ति, भ्लय, स्थिति, 
मिधान ऋर अविनाशी बीज हैँ । 
साबार्थ--सव भूतोंकी सव शारीरिक, मानसिक, ऐहलौकिक 
तथा पारतौकिक चेशएँ जिसके आश्रय हो रही हैं, यह सबकी 
सबे 'गति' मैं ही हैँ। तथा सबका पोषण करनेबालो 'भर्त्ता', सवका 
स्वामी प्रभु, सव प्राणियों के शुभाशुभ कर्मोका द्वश 'साज्ी ', सूवका 
आधारभूत निवास, सब शर्णायतोंके डुलोंको हरण करने- 
चाला 'शरण' तथा अत्युएकारके बिया सबका हित करनेवला 
खुद मी मैं ही हैँ | सबकी उत्पत्ति, स्थिति तथा अलय, सबके 
समश्बित-कर्मोंका भरणडाररूप 'निधान' और अविनाशी बीज भी मैं 
डी हैं। सा्ंश यह कि स्छोक १६, १७ व १८ में कथन की गईं 
ये सब अबस्थाएँ संसारकी उपाधि करके स्ुझ अबस्यथातीतर्म 
आरोपित होती हैं, चास्तवमें मैं इल सब अवस्थाओंसे परे हैं । इस 
प्रकार तस्ववेत्ता इन स्वब अवस्थाओंग_ सुझ अवस्थातीतको दी 
देखते हैं श्रौर इस रीतिसे श्ञान-यश्षके द्वारा सुमे भजते हैं । 


लवमो ध्याय छ््र्‌ 














_ तपाम्यहमहं वर्ष अप । 
: आत्ृतत चैव सदसचाहमजुन ॥१६॥| 
[ तथा ] दे अर्जुन ! (खपदप छुआ ) में ही तपाता हूँ, में ही 
'धर्षाता हूँ, मैं दी आकर्षण करता हैँ और फिर त्याग करता हूँ । 
तथा अ्रस्गत व सृत्यु और सत्‌ व असत्‌ मैं दी हैं । 
भावाय--सूयैरूप घारफर तपाता, वर्षाता, वर्षा कर चुकने 
'पर पुंतः शोषण करना तथा शोषण फरके पुन वर्षा कस्मा-- 
“इत्यादि सब व्यवेद्दार मेरे द्वाण ही दो रद्या है! । अश्ैत ! अम्रत 
*ब स॒त्यु तथा सत्‌ व असत्‌ मैं ही हूँ । ग्राशय यह कि जितना कुछ 
'भी भागियोंकि अक्ुकूल-चूत्तिक। विषय होता है बद 'अम््॒ता तथा 
)ज्ो: प्रंतिकूल-चुत्तिका विषय होता है बह “सत्यु-इत्यादि अजु- 
'कूल-प्रुतिकूल-चूत्तिके चिंयय सब पदार्य मैं दी होता हैँ । तथा 
“जितना कुछ भी सत्ते व असव्रुयसे ग्रदण किया जाता है, अर्थात्‌ 
है! वा 'शदीं' रूपले जो कुछ भी बोधन किया जाता है, बद सब 
आव व अ्भावरुप पदार्य में ही दोता हैँ । तात्पर्य यह कि 
प्रकृति-राज़्या जितना कुछ भी दन्दररूप परिणाम अजुकृलअति- 
'कूलरूप तथा भाव-अभावरूप दृष्टिगोचर होता दे, बह सब मेरे 
आश्रय हीं प्रतीत होता है, परन्ठु सुभको स्पशे नहीं करता। 
"जिस प्रकार भित्तिके आश्रय सब चित्रोंकी सिद्धि होती है, परन्तु 
अमिलिक्नो उनका कोई स्पर्श नहीं दोता। न 7 
इस प्रकार तखवेत्ताओंकी वास्विकी द्टिरूप शात-य्षका 
वंशत किया गया । अब शुम सकामी अर्थात्‌ बिषयी पुरुष जिस 
प्रकार भगवानका यजन करते हैं वह निरूपण किया जाता हि-- 
अियां मी सोमंपाः पूतपांपों यहैरिष्धा खर्ेतिं प्रा्थयन्ते 


ते पुण्यमासाद सरेलद्रलोकर्मश्षन्ति दिव्यान्दिवि देवमोगाने ॥ 


छ१२ गीता-दपेण 


ज्ञो' ऋक, पछु और साम तीनों वेदोके जरननेवाले, सोमरस 
पान करनेवाले एवं पापोंसे पवित्र हुए घुरुप यक्षोके हारा मुझे 
पूजकर स्वर्ग प्राप्तिकी चाहना करते हैं, वे पुएय-फलरूप इन्द्रजोक 
को प्राप्त होकर दिव्य देव-भोगोंकोी भोग हैँ. ॥२०॥ 
भावार्थ--अर्थात्‌ अभ्िष्टोमादि यज्ञोंद्यास वे-खकामी युरुष' 
जिद इन्ट्राद्रि देवताओंकी पूजा करते हैं, बास्तवरमे-बद -पूजा उन 
इन्द्रादि देवताझंके रूपमें स्थित सुक परमात्माकी दी द्वोती छै। 
परन्तु ये श्रपनी कामनाओंके भवादमें बद्दे हुए. मुझे बहों नहीं 
"देखते, किन्तु अपनी फामनाके विषय इन्द्रादि देबताओंकों छी 
देखते हैं. । इस प्रकार अपने-आपको उन्हींकी पूजा करता हुआ 
हल छ्व और सुस १2023 ञ्ञो कि की आपनाओं 
के अज्लुसार ही उन देवरूपोंम भास रहा हैं, रह 
-ह6 कल थे निलाललले बचित रएकर नल फलक ए भागी 
॥ 
अब उस फलका वर्णन करते हैं, जो अज्ञान करके उन 
सकामियोंको प्राप्त द्ोता है--- 
ते त.भुक्‍्तां खगलोक॑ विशालं चीणे पुएये मत्यल्ोक विशस्ति | 
“एवं -बयीधर्ममजुप्रपक्मा -गतासत काम्तकामा लमभन्‍्ते ॥२१॥ 
वे डस विशाल ख्वर्भलोकको भोगकर पुरय जक्षीण धोनेपर 
मत्यैल्ञोकको भाप्त द्वो जाते हैं। इस प्रकार वैदिक कर्मोका आश्रय 
'जैनेचाले काम्रकामी पुरुष आचागमनको प्राप्त दोते “हैं । 
आवार्थ--जिस मकार कोई धनी पुरुष अन्य विलायतोंमें विषय- 
-भोगोंके निमित्त अपनी घन-सम्पत्ति साथ लेकर जाता है' और 
*धनसस्पत्ति ख़्चे हो चुकनेपर अपने-घर-खाली-फा-खाली आए 
जाता है। इसी शकार-वे सकामी घुरुप अपने पुरयरूप भोग- 
सामप्रीकों लेकर स्वर्गलोकको प्राप्त दोते हैं और उसके समाप्त 














नदसोज्च्याय छश्‌३ 








दोनेपर ज्यॉ-फेल्यों दरिद्वी-केद्रिद्वी रहफर भर्त्यन्‍लोकमं सिर 
दिये जाते हैं,,साथ कुछ भी नहीं लएसे । 
.. इस प्रकार खार कोटिके समुष्य कहे गये, जो अपने-अएसे 
मावाजुसार सगवानको भजते हैं, अब्र साप्तान्यरझूपसे मिज्न-सिज्ञ 
फलका वर्युन करते हैँ-- 
अनन्याथ्रिन्तयन्तो मां ये जबाः पर्युबासते | 
तेपां नित्याभियुक्तानां योगदेम बहाम्पहम ॥२२॥. 
[परस्तु: ज्ञिनकी दष्ठिमें मेरे सिदा अन्य कुछ है ही नहीं ऐसे- 
अलनन्यभावसे चिस्तन करते हुए जो जब मेरी उपासना करते हैं, 
अपने नित्य ही. युक्त उन योगियोंका मैं योग-क्षेम चलाता हैं । 
भाषार्थ--अप्राप्त वस्तुकी प्राप्तिका नाम योगा और भ्राप्त 
बस्तुकी रक्षाक नाम क्षिम' है'। जिन्होंने तव, मन, इन्द्रिय व 
प्राणादिरूपसे अपना-आपः कुछ भी नहीं दचा रक्खा और स्ेसख 
मुझको अपैण कर दिया है; .ऐसे.अततन्य और अपनेमें नित्ययुक्त 
“भोगियोंका योग-च्षेम मैं इसी प्रकार सावधानीसे चलाता हैं, जिस 
प्रकार जिसने अपना-आपा सब प्रकार मातापर निर्भर कर दिया 
दोता है, उस शिशुका सारा योग-लैम माता अपनी जुम्मेवारीसे 
'वलाती है'। फेवल व्यवद्ारिक योग-च्षेम दी नहीं, किन्छु व्यवहार 
अपपंस्मार्थ उस्नंयरूप-योग-क्षेमका मैं समानरूपसे जुम्मेवार होता हूँ । 
येअप्यन्यदेवता मेक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विताः । 
तेडपि मामेद कौन्तेय यज़न्त्यविधिपूर्वकत ॥२३॥ 
[तर्था) जो अन्य देवताओंके भक्त श्रद्धापूर्वक ( अन्य देखता- 
ओआंको ) पूजते हैं, वे भी जम त्तो,मुक्े दी हैं, 
परन्तु उनका वद्द पूजन अं ह्दे। 
: भावार्थ--झशय यह फि जिव वेबताओंकों अपने सम्मुख 
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"निमित्त करके वे उन देवताओंकी पूजा करते हैँ. वहां दास्तवर्से 
सर्वाधार सर्ब्नात्मा मैं ही विद्यमान होता हैं । केधल उनको उनकी 
अपनी भसावनाके अनुसार मैं ही उन टेवताओंके रुपमें प्रतीत होने 
जग जाता हूँ। जैसे सुगको जलकी भावनासे मरुस्थल ही ज्ञलका 
अबाह दीखने लग पढ़ता है, इसी भकार उन भक्तोंकी अपनी 
अपनी दैवमयी भावना दोते हुएए भी चस्तुत बहों होता तो मैं ही 
हैं। ऐसी अवश्पाएँ जो पूजा वे उस देवताको उद्देश्य करके करते 
हैँ बह वल्त॒त' मेरी ही पूजा छोती है, क्योंकि सचझुच बहा मैं ही 
बता हैँं। यह सब होते छुए भी केवल उनकी भावना सुसमयी न 
होनेके कारण उनकी वद पूजा अविधिपूर्चक छी होती है 
अई हि सबेय्ञानां भोक्ता च प्रशुव च 
न तु मामभिजानन्ति तत््वेनातश्च्यवन्ति ते ॥२४॥ 
[इसी प्रकार यद्यपि] निश्धयपूर्वक सच योका मोक्ता व स्वामी मैं 
डी होता हैँ परन्ठु वे सुककों तच््यसे उद्दों जानते, इसीसे गिरते हैं। 
भायें--इली धकार यद्यपि डत सकामी पुरुषोंके खव यक्षों 
का सोक्ा द स्वामी मैं ही होता हैँ और उत्के मन्त्र, ठच्य, अग्नि, 
इवि तथा देवताडि सूव व्यवहार साक्षीरूपसे विराजमान रहकर 
डस सबका दृश्य ही दोता हैं । परन्तु कामसाके .मश्नाइउसे उनकी ” 
आँखें मुझ स्वेके देखनेवालेसे नहीं लड़तीं और वे सुझे तत्त्वसे 
नहीं ज्ञानते, इसीसे से मिरते हैं और पुनजेन्मको घात्त दोते हैं । 
खायंश, मेरे वास्तव स्व॒रूपमें योग न पाकर और कर्ता-बुद्धि 
शाणकर अपनी-अपनी सावनाके अजसार जो जैसा करते हैं, चेसा 
ही फल्न दे मेरे द्वारा आरक्त करते हैं, चह इस अकार कि-- 
यान्ति देचत्रता देवाग्पितुन्थान्ति पिवृत्रता: । 
भूतानि यान्ति भूवेज्या यान्ति मयाजिनोशपि माम। २ ५)॥ 


चबम्ोष्ध्याय ज्््‌ 





देवताओंका निश्चय धारनेवाले देवताओंको, पितरोंके निः्वय- 
वाले पितरॉको और भूतोंके पूजनेवाले भूतोंकों दी पाते हैं, 
परन्तु जो मेरे उपासक हैं वे तो सुझे ही प्राप्त कर लेते हैं। 
भावाये--जो पुरुष जैला-जैसा निश्चय मेंटे आश्रय धारण 
करता है, उसको उसके निश्चयके अचुसार उस-डस फलकी प्राप्ति 
मेरे द्वार ही होती है। क्‍योंकि उनके भिन्न-भिन्न विश्राम मैं 
सत्खरूप सर्ब॑साक्षी सर्वात्मा सत्तारुपसे विराजमान रहता हूँ और 
केबल मेरी सत्तामांत्रसे ही उनके सब निश्चय इसी प्रकार फलके 
सम्मुख द्वोते हैं, जेले मूमिकी सततासे सब बीज अपने-अपने फल 
के सम्मुख हो जाते हैं। इस प्रकार मुझमें देवताओंके निश्चयवाले 
देवताओंको,पितरोंके निश्वयवाले पितरोंको तथा भूतरोके निश्चयवाले 
भूतोंको भाप्त द्ोते हैं । परन्तु ज्ञो मुकमें लाक्षात्‌ मेरा दी निश्चय 
धारनेबाले हैं और विपरीत भावनासे छूटे हुए हैं, ऐसे, जो' मेरे 
यथार्थ उपासक हैं, वेतो मुझ; सर्वात्माकों ही नक़द्‌-प्राप्त कर जाते 
हैं, क्योंकि तत्व यही दै'और फिर वे पुनजन्मके वन्धनमे नहीं आति। 
' इस प्रकार भगवानने मिक्न-भिन्न पुरुषोंकी भिन्न-भिन्न भावना, 
निश्ववय, साधन और फल्लोमें अपते खरूपका बोधव-किया | अब 
साप्मान्यरुपसे अपने उस खरूपकी प्राप्तिका डपाय कथन करते दैं--- 
पत्र पुष्पं फल तोय॑ यो में भक्‍त्या प्रयच्छति । 
तदहं.. अक्त्युपहतमश्नामि ' प्रेयतात्मन। [२६॥|| 
पन्न, पुष्प, फल व जल्ल जो भक्त झुंके प्रेमपूर्वक अपंण करता 
है! डस शुद्धात्मा भक्तके मक्तिसद्वित अप॑ण किये हुए उच पदार्थों 


अहण करता हैँ * > 
भावार्थ-मेरी प्राप्तिमें सुख्यता मेरे प्रति प्रेमकी दी दे, पदार्थों 


की नहीं। पदार्थ चाहे कमसे-कम हो, एक पत्ता ही क्यों न दो, 
चाहि दुक फूल व फल दी दो, और कुछ भी नहीं तो एक चुल्लू 
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पानी ही मेरे लिये वस दै। परन्तु सक्ति द भेस सेरे हति ऋधिक-से- 
अधिक होना चाहिये; फ्योंकि मैं पदाथॉका भाहक नहीं हैं, प्रेम दी 
मेरा खरूप होनेसे मैं तो केबल पेसका दी ग्राहक हैं। पदार्थ तो घेम- 
समरपणके लिये इसी प्रकार निमित्तमात्र दोते हैं, जिस प्रकार पत्तेमें 
ज्पेट्कर मिश्री दे दी जाती है, परन्तु मुल्य पत्तेका नद्दी दोता, मिश्री 
का डी होता है।। इस प्रकार प्रेमान्त-करण प्रेमीकी भक्तिपूर्वक 
समर्पण की हुई मेंटको मैं पेमले मोगता हैं, क्यों कि मेरा श्रेम दी सां- 
सारिक आऋइन्त/ममताको स्तोकर सेरी आपति करानेसे रूमर्थ, दे । 

इस घकाएर पश्र-पुष्पादिके रूपमें सुके अपना प्रेम समर्पण 
करते-फरते फिर-- 

यत्करोपि यदश्नास्ति यज्जुहोपि ददासि यत्‌ । 
यत्तपस्पसि कौन्देय तत्कुरुष्व मदर्षणम्‌ ॥२०॥ 

हे कुन्तीपुञ ! तू जो कुछ कर्म करता है, जो कुछ खाता 
है, जो कुछ हवन करता हैं; जो कुछ दान करता है, अथवा जो 
कुछ तप करता है, वह सब मेरे अ्र्पैण कर । 

भाषार्थ--जितना-जितना सेरे लिये प्रेमपूवेक त्याग किया 
ज्ञाता है, उतना उतना ही मेरा भक्त मेरे सन्निकट दोता जाता दे! 
इस प्रकार जब मेरे अनन्य प्रेमके प्रभावसे सर्वेत्यामकी सिद्धि हो 
ज्ञाती है, तब तो मैं नकद दी भाप्त हो जाता हैं: क्योंकि त्याग डी 
भेरा भ्ूल्य'हैः। इसलिये कुन्तीपुञ्र ' जो कुछ तू कर्म करता है; 
जो खावा है, ओ हवन फरता है, जो कुछ दाद देता है, अथषा 
ठुप करत है, वह सब तू सुफ़े ही निवेदन कर । यदोतक कि 'मैं 
इन कर्मोका कर्ता हैँ, अथवा में इसका फल भगवानको अपैश 
करनेवाला हूँ" इस अमिमानको भी सुक्ते विवेदन कर । यद्दी सर्व 
त्याग दै और केवल इसीले मेरी घाघ्ति सम्भव है, क्योंकि कठेत्वा- 
'मिमान करके दी मुझसे वियोग छुआ था, उसके निवृत्त होनेपर 
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खाभाबिक योगस्थिति होती है । जैसे सर्वकर्ता जल दोनेपर भी 
तस्ज्ष अपने किसी छोटेसे आकारमें कर्तत्वामिमाव घारकर मदा- 
खागरसे विद्युक्त हो आती है, परन्तु जब वह अपने इस तुच्छ 
अमिमानेका त्याग करदे तव तत्काल महांसामस्से योग पा जाती है। 
इस रीोतिसे सर्वत्यागकी सिद्धि होनेषर फिए-- 
शुभाशुभफलैरेवे सोदयसे कर्मेबन्धनैः । 
'संन्यासयोगयुक्तात्मा विम्नक्तो मायुपैप्यसि ॥२८)॥ 
इस अकार सू संन्यासरूप योगसे थुक्तचित्त हुआ कर्मके 
शभाश् हु जरूप चन्धनोंले छूट जायगा और उनसे मुक्त होने 
पर मुझे ही ग्रांप्त दोवेगा ! स्वैसांकी 
भावार्थ--इस धकार ठच््वालुसन्धानद्वारंं अपने सर्वसांक्ी 
स्वरूपमें स्थित होना आर कर्दृत्वामिमजसे वस्तुतः मुक्त हो जाना, 
यद्दी सर्वत्थाग है, यंदी संन्यास दवै और यही तात्तिक योग है! 
इसी संन्‍्यासरूपयोगमें सुक्त चित्त पुरुष फर्सके शुधाध्म फलरुप 
बन्धनोंसि छुटकारा पानेमे समर्थ है और कर्स-वन्धनोंसे छूटफर 
भगवानको प्राप्त कर सकता द्वै।इस सर्वत्यागके सिद्ध हुए बिना 
कर्मचन्धनसे सुक्ति खपुष्पके समान दै। इसके विना कतव्यवुद्धि- 
से कर्मफल-समर्पणादि जो कुछ भी साधन किया जायगा, वह 
यदि अशुभरूप फलबन्धनं न डालेगा तो शुभरूंप फलवन्धनमें 
तो कर्ताकों अवश्य बॉँथेगा और वास्तविक खरूपसे जीबको 
वियुक्त दी रखेगा; क्योंकि झम अथवों अशुभ फंसेफलरूप बन्धन 
से ही ज्ञीव अपने आत्मासे चियुक्त दो रदा दे (ए. ६० से ६६)। 
'संन्यासयोगयुक्तात्मा'-वाफ्यका:समास इस प्रकार है- 
'संन्‍्पासं: चासी योग संन्योसयोगे) तेन संन्‍्वासयोगेन प्रक्लेणि 
युक्त आत्मो चित्त यस्थ तेव॑ स स्व 'खेन्योसयोर्गसुकॉस्सो दा 
अपने जिस स्थरूपमें युक्त डोनो है उसके सॉमॉन्य- निर्कुपज 
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तथा झुक्त द्ोनेकी विधि अध्यायकी समाप्तिपर्वन्‍्त चर्णद करते हैं--- 
ससोड्ह स्वेभूतेषु न मे 80038 न प्रियः । 
ये भजन्ति तु मां भकत्या मयि वे म्‌ ॥२६॥ 

[ इस प्रकार यद्यपि ] मैं सब भूतोंमं समान भावसे स्थित हैं, 
ने भेस कोई अभिय है और न प्रिय ही है, तथापि जो भक्त झुझे 
प्रेमले भजते है वे मेरे में हैं ओर मैं उत्तमें हैं । 

भावाय--जैसे मदाकाश सब भूतोंमे समभावसे स्थित है, 
इसी प्रकार मैं पश्चतत्वरचित सव चराचर भूतोंमें समान भावले 
स्थित हैँ और सबका आत्मा ही हैँ । सर्वात्मा दोनेसे न मेरा किसी 
ले राग है और न द्वेप ही है, क्‍योंकि आत्मासे भिन्न जो वस्तु 
जानी जाती है, उसीमे अ्रसुकूल-चुछ्धिसे राग और प्रतिकूल-बुद्धि 
से देष होता है, अपना आत्मा किसीके लिये भी सग अथवा 
छ्लेषका हेतु नहों होता । ऐसा होते हुए भी जो मुझे अनल्य प्रेम 
से भजते हैं, वे मेरे में हैं ओर में उत्तमें हैं । आशय यह कि में तो 
डनमें पहले भी था, कहां अन्य देशसे अब उनमें नहीं आया, 
फिल्तु उन्होंने हो श्ुके अपने तुच्छ अहफारके नीचे द्वाया हुआ 
था, इसलिये मैं उनमें रहता छुआ भी थे झुक नहीं थे। झअद 
जो उन्होंने अनन्य झान-लस्षणा भक्तिके द्वारा सुझे भजा और 
अपने तुछ्छ अहकारको खो बेठे, ती वे सुक्रमे योग भाप्त कर गये 
ओर वे मुभमें में उन्तमे एकत्व भावसे स्थित हो गये । 

अब खब अहम अपनी नित्य निर्सलताका वन करते हैं-- 

अपि चेल्सुदुराचारों भजते सामनन्यभाकू। 
साइुरेव सेव स॒ मन्तव्यः सम्यग्व्यवसितो हि सः ॥३०॥ 

चाहे कोई अतिशय दुराचारी भी रदा दो परन्तु यदि वह 
अतत्य भावसे झुझे भजता है, तो वद साधु दी माननेयोन्य है, 
ह्योकि धह यथाये निः्धयवात्रा दे ! 









्क् 
सक्षचार व दुसचासज्ते लेपबनाद नहों होठा हैं । 


दुः 
अविशय इुयचाएर नी क्ष्यों 







इस प्रकार यदि जीव दुराचस्पक्पी कीचढ़से निकलकर 
अलन्प मसिनप उतसे (कि थद सूद दाउदेद दी दे! अपदे सिव्या 
अधंकासकों घंकर थुद्ध हो राय तो चइ सच साधु दी 
मानतेबोप है। क्योंकि मैं ऋर्दन्दमीस्टाइते पदित दिव्त्द्धदनदुड: 
सदए हूँ देखा इसने ऋपते ऋत्मस्वरूपरे ययाय दिववव ड्विदा। 
दिप्रं मति घर्माला शबच्छार्निं दिगच्छति। 
औन्तेव अविभ्ानोहि न में मक्तः अणश्यति ॥२१॥ 

[ इसलिये बह ] शीब ही घर्मातता दो डाता है ऋए अचत्त 
शान थाह देता है। दे कुन्दीएुदर ! द्‌ हृढ दिल्वय कर कि 
भरे ऋकका कमी नाथ नहीं होहा है। 

सावाद--इस प्रकार पूकत दुराइज्दॉले छूकर हो मेंस 
अमन्प मखिद्धास निर्मेत हुए हैं झोर बस भिके प्रभावते देहा- 
लिरातले मुक्त दोकर जो सुर सर्वसाक्वीत ऋषि दो गये हैं, 
बे तत्काल दी आध्मक्मो ऋषात्‌ अत्मत्दरुप दो ज्यठे हैं अर 
नित्य शान्तिकों प्रत कर ढेते है। फ्योकि लाकर मित्य दिसेत 
थी है, कदाचित्‌ देदादिये शमाइम विकार्रोते लेपादनात ब्दी 
ला! इस घदार कॉस्टेय! धूविश्ययकर कि मेंटे मक्का 
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कंदाचित्‌ अध-पतच नहीं दोता । अर्थात्‌ मेरे मार्गपर आये हुए 
भक्तके लिये अबोगति तो है ही नहों, किन्ठ वद स्वाभाविक इसी 
प्रकार मेरी ओर अश्वसर होता है, जैसे गड़्ाका प्रवाह स्वामा- 
चिक समुद्रकी ओर दोड़ता चला जाता 
मां हि पाये व्यपाश्रित्य येउपि स्थुइ पापयोनयः । 
द्वियो बैश्यास्तथा शूद्रास्तेडपि यान्वि परां गतिमर ॥३ २॥| 
[यहाँतक कि] है पार्थ ! मेरी शय्ण होकर चाहे कोई पाप- 
योनि भी फ्यों न हों, अर्थात्‌ करी, चेश्य च शद्गध जाति मी स्त्पों न 
हों, वे भी मेरी पस्म गतिको चात्त दो जाते हैं । 
भावार्थ--आशजय यद्द कि मेरे स्वरूपमें ज्ञातम्पॉतका कोई लेप 
नहीं दै। ज्ञात-्पॉतका भेद तो प्रक्ृतिके राज्यमें ही है, वह भी 
स्थूज़ शरीरतक दी, सूक्म शरीरमें भी यह भेदसाव नरद्दी रहता । 
अ मिल शय्णु पक हज राज्यले ही निकल ०52 
स्कभाविक डी सद द होकर मेरी परम मं 
दी प्रास दो जाते है चाहे वे कोई मी फ्यों न हों 
किं पुन्व्ाह्मणाः पुएया भक्ता राजपयस्‍्तया | 
अनिल्यमतुखं लोकमिर्म प्राप्य भजस्व्र माम्र्‌ ॥३१॥ 
[जब ऐसा है] फिर पुएयवान्‌ ब्राह्मणों तथा मेरे भक्त राजर्षि- 
योंका तो कहना दी कया है? इसलिये खुखश्य व क्षणमक्भुर 
इस भर्ठुण्य शरीरको पाकर मेरा ही भजन कर 
भावार्य--मेरे पंरायस हुए फपयोनि मी जब मेरी परम्र यति 
को माप दो जादे हैं, तब जो स्वभावसे दी घुए्यवान, हैं, ऐसे जाहमरा 
ओर शजर्षि गेरे भक्त मेरे परायण होकर मेरी परम गतिकों प्राप्त 
हों, इसमें तो सन्देद्द ही कया हैः ? इसलिये अज्ञेत ! इस डुलेघ 
नरदेदको पाकर. जोकि अनेक घुरायोंसे पाप्त ढ्रोती है ओर इन्द्रादि 
भी जिसकी प्रापिकी इच्छा करते हैं तथा जो अपने स्परूपसे तो 
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अनित्य व डुःखरूप ही है परन्तु परम पुरुषाथेका परकमात 
साधन है. तू सुझत पस्मेश्वरको ही मजा. 
सन्सना भव मद्धक्तो मद्ाजी मां नमस्कुरु । 
सामेन्रेष्यसि युक्‍त्वैवमात्मान सत्परायणः ॥३४७॥|. « 
सियंश] हे अर्जुन ! तू मेरा ही भक्त हो, मेरा ही:पूजव और 
मुझे ही नमस्कार कर | इस घरकार सुभमें जुद़कर मेरे पत्तयण 
हुआ तू मुझ सर्वात्माक्रो ही प्रात हो जया । ऊ 
भावार्थ-- अशानद्वारा मनने मुझ सर्वसाक्षीसे भिन्न जो अपनी 
मिथ्या ही सत्ता फल्पना की हुई है, शञानद्वारा उसको वाघ करके 
तू मुभमें ही अभिन्न होकर मन्मना हो। जिस प्रकार खत ,भूषणोंम 
एकमात्र खुबरणे ही दै, इली प्रकार सब भूतोंमे भेदभावसेमुक्त-एक:- 
मेबाहितीयस, मैं ही हैँ, ऐसा दृद्धनिश्वयी होकर अपसी सब चेए्ट- 
आऑंह्रएण तू मेरा ही पूजच कर । तथा इसी निश्चयसे अपनेमें झौर 
सबमें मुझको ही साक्षात्‌ देखता हुआ सुफे छी नमस्कार कर।ढस 
प्रकार तू मेरा भक्त होकर मेरे परायण हुआ मुझ अपने आत्माओँ 
योग पाकर मुझे ही भतत फरेंगा। सारांश, सुकमे युक्त दोनेके लिये 
न कोई पिछले दुराचार ही धतिवन्धक हो सकते हैँ, न कोई जात-, 
यातकी ही मर्यादा है, किन्तु सव ढुराचारोंसे छूटकर नक़द मन्मता- 
भाव और भत्परायणता ही मुसमें योग प्राप्त करनेकी एकमाज 
छुपी है, इस सिद्धांतकी सत्यतामें वाल्मीफादि ज्वलन्त इशांत हैं । 
3# तत्सदिति ध्रीमद्भगवद्‌ गीतासपनिपत्सु ऋह्मचिययायां योगशारे 
श्रीकृष्णाजुनसंबादे राजविद्यारा जगुह्ययोगो नाम ववसो<ध्याय:॥६॥ 
श्रीमद्धगवदुमीतारूपी उपनिषद्‌ एवं अह्मविद्यारूप योगशास्त्र- 
विपयक भ्रीरामेम्दरानन्दी-अमुभवार्थ-दीपक' भाषा-माथ्यमें 
श्रीकृष्णाजुंनसंवादरूप 'राजविद्या-राजग्रह्ययोग' 
नामक नव्रम अध्याय समाध्ष हुआ। 
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इस अध्याग्रके म्थम दो छोकोर्मे मगवावने अपने ज्ञानरूप योगकी 
महिमा वर्णन को और द्वस स्ोगको राज्विद्या द शाजगुद्य नामसे कथन 
किया तृतीय छोकर्मे भ्रद्धाको हो इस योगग्राप्तिमें रुख्य हेतु कहा यया और 
झहों० ४ से द्‌ तक अपने डख स्वरूपका इश्टान्ससट्टित निरूपयो क्या, 
जिसको तत्वले जानकर उसमें योग प्राप्त किया जा सकता है । फिर इस 
योगप्राप्तिकि बिना अख्लिल गसुतप्राणी जिस प्रकार भ्रद्गधतिके आरपागमनरूपी 
अक्लर्म अनन्त कछ्पोंपर्यन्त अमण करते रहते हैं, दस क्रमका वर्णन किया 
और बतल्ताथा कि कल्पके क्षय हुए भी भूलप्राणी आतववागमनसे छूट नहीं 
सकते, किल्तु कब्पके आदिम फिर उत्तजो वरवश परकृतिके अधीन उत्पन्न 
होता पड़सा है ) किर सममकाया कि यद्यपि प्रकृतिका यह सत्र ध्यवहार मेरे 
सत्ता-स्कृर्तिमें दी होता दे और मैं ही मकृतिके सब न्यवद्ारोंकों इलाता हैँ, 
परल्ठछु थे लघ कर्म मुक्ते बन्वन नहीं करते, क्योंकि मैं किसी क्ृत्वाशिमान 
के बिना अमासक्तरूपसे उन कर्मोर्मे स्थित रहता हैँ । इस प्रकार मेरी 
अध्यक्षतामें प्रकृति चराचर जयवक़ो उत्पन्न करनी है भौर जगत्‌ ध्यावाग्मन- 
अक््में घूमता रइता है ( ७-३० )।॥ 
इसके उपरान्त भणयवाबूने उत चतुर्विध पुरुषोका वर्णन किया, जो इस 
ससारमें अपनी मिन्न-मिम्र इष्टियोसे सगवादुका पूजन करते हैं। (३) इनमें 
सर्वश्रेष्ठ उस तत्वदेत्ता ज्ञानीको ही चसलाया शया, जो अपनी तसास्तविक 
इष्टिसे विविघरूप शश्थमान प्रपश्धर्म सर्वभेदकिलि्ुकत एक मभागचानको ही 
ज्ञान-यज्ञद्धारा यज्ञन करता है । जिसकी पवित्र इश्टिमें सब आत व स्मार्त 
कर्म तथा स्वथा, औषध, मन्त्र, बब्य एव अग्नि आदि सब्र पदार्थ सगबतू- 
स्वरूप ही दो ग्रे हैं । और सर्वेकी सर्वगत्ति, पु, निद्रस स्थान, शरण, 
सर्वेको उत्पत्ति-पल्य तथा सब ससारके माता-पिता पुक अयवान्‌ ही हैं । 
ददलक कि सत:अखत्रूपले और ऋग्दत-मल्युरूपसे समा जो कुछ भी 
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झथोत्‌ सायारचित प्रपन्न उसकी इष्टिसे गिर गया है और सर्वताधी भगवात्‌ 
ही उसकी दृष्टिम करामलकवत्‌ समा गये दें । (२) द्वितीय कोर्टिस उचच 
सहास्माओँको वर्णन किया, जो देवी प्रकृतिको श्राश्रय करके भगवानकों ही 
सर्च भुर्तोिका आदि व अविनाशी कारण जानकर अनन्य मनसे मजते हैं और 
जो निरन्तर भगवावका फीतेन, यज्ञन व नम्नस्कारादि करते हुए इढ बतसे 
ज्ञान-कोटिके जिह्ासु हैं। (३) ुतीय कोर्टिम डच सकामियोंकों वर्णन किया, 
जो तोनों वेदेमिं विधान किये हुए यशेकि द्वारा मगवानकी यजन करके रवर्ग- 
आप्तिकी इच्छा करते हैं. और वास्तविक सुखस्वरूप भगवानूसे पिमुख हुए 
मिथ्या विनाशी स्वर्गमोगेंसिं हो सुखस्वरूप सगवादूको खोजते हैं | इस 
प्रकार ये सच्चे मार्गेसे ब्युत होनेके कारण पुण्य क्षण होनेपर रत्यु-जझ्लोक 
में दो गिरा दिये जाते हैं श्रौर भावा्गसन-चफ़्के हों अधिकारी बने रहते 
हैं। (४) चतुर्थ कोटि उन सूढ पामरोको धर्णन किया, जो राचली व 
आसुरी प्रकृतिके झाश्नय हुए सब भूत़ोमें स्थित भगदानके परम भआावको न 
जानकर निषिद्ध विषयभोगॉर्मे ही सुखस्वरूप मगवानको हूँढते हैं । अर्थात, 
* बस्तुतः सुखशुस्थ विषपमोग, जिस सुज़स्वरूप एवं खुन्दरखूप भगवानकी 
सत्तासे सुखरूप व सुन्दररूप भासते ईं, उल सुखस्वरूप भगवानूको पहों थे 
देख वे अपनी स्थूल दृष्टिले सुच्छ मोगेंको ही सुखरूपसे महण करते हैं कौर 
इसी अशानके कारण सुखी दोनेके बजाय अनन्त दुग्खोंके ही पात्र हो जाते 
६६६१-२१ )। 
इल प्रकार चतुर्विध उर्स्पोका तिरूपण करके भगवानने बतलाया कि 
यदचपि सब पुरुषोंकी सब चेष्टाझोका णुकमान्न विषय/में सुखत्वरूप ही होता 
हूँ; तथापि अनन्यस्पसे जो जन झुमे डपासते हैं और मेरी प्राप्तिके सीधे 
सच्चे सार्गका अबुसरण करते हैं, उनका वो योग-क्षेमादिका में जुम्मेवार दोता 
ही हूँ । और भी जो अपनी-अपनी आावनाके अजुसार झुझा सुखस्वरूपकी 
अन्‍य देषताओंके रूपमें अथवा बज्ञों, पितरों व सूतोंके रूपमें उपासना करते 
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है वह उपासना भी चस्तुत- होती तो मेरी ही है, क्योंकि उनकी अपनी- 
झपनी भावनाके अनुसार में ही उन-उन रूपोर्मे उनके सम्मुख होता हूं, मेरे 
सिवा अन्य कुछ है ही नहों जो उनके सामने उपत्थित दो । परन्तु केवल 
उत्तकी भावना सुभमयी न होनेंके कारण थे मुफे प्राप्त नहीं होते और 
अआप्नी-धपनी भाववाके अनुसार वे आतवायम्रन-चक्रम ही पड़े रहने हैं 
( २०-२९ ) | अपने ऐसे स्वरूपको प्रप्तिके लिये अपनी प्रेमा मक्तिकों द्वी 
भगवालते हेतुरूपले चर्णोन किया, जिसके द्वारा धदस्‍्ता-ममताका त्याग हो 
सकता है । इस प्रकार सर्वश्याय ही अपना मूल्य बचलाया, जिसके द्वारा 
सनन्‍्मास रूप योगकी छिद्धि होफर भगवत प्राप्ति होती है भोर शुभाशमभसरूप 
कर्मब्न्वनसे जीच मुक्त हो जाता है (२६ २८)। 'प्रत अपनी समता, नित्य 
लिर्मेजला और सर्वात्मताका निरुपण करते हुए भगवानूने कद्दा कि चाहे 
कोई अतिशय दुराचारी भो क्यों न हो, परन्तु यदि वह अनत्य भावसे मुसे 
भजता हे तो उसे साधु द्वी ज्ञानना चाहिये । क्योंकि उसने वेदादिकी 
अहन्धा-मसताका त्याग किया है, इसलिये वह शीघ्र ही आव्मस्वरूपमें 
इ प्रतिष्ठित होकर शसश्वती शान्तिकों आप्त हो जाता है । यह्लेतक कि मुक्त 
सर्वताक्षीकी शरण होकर चाहे कोई पापयोनि भो क्यों न दो, श्र्थात्‌ स्त्री, 
बश्य व शूद भी क्यों हों वे भो परम गतिको फ्रश्न ह्ो जाते है, क्योंकि 
साणीस्वरुप '्यास्सा सर्वत्र नित्य निर्मल है| सत्र दोषों ध पार्पोका बन्धन 
जीवको उस समयतक ही हांता है, जबतक जीव अपने साक्षौस्वरूपसे 
चिमुद् रहता है । फिर पुण्यवान्‌ ब्राह्मण तथा राजपिं भक्तोेका तो कहना दी 
कया, इेलकिये अनिस्य व सुखशुल्य सनुष्िय-झोवनसे मजन ही खार है । 
अस्तमें भगवानने अर्ज़ैनको सत्र तरेशश्रोद्मारा झपने परायण भन्मता होकर 
अपने आत्मामें योग श्राप्त करनेके लिये उपदेश किया ( २६-३७ )। 
/ इस प्रकार अपने योसको महिसा, उसका स्वरूप, उसकी प्राप्िका 
साप्रण्त तथा अधिकारका चर्णाच करते हुए इस्र श्रध्यायकी समाप्ति की गईं 
डे डे डे 


॥ श्रीपरमात्मने नमः ते 


अथ दशमोउध्यायः 

नवमस अध्यायमें भगवानने अपने योगस्वरूपका वर्णन किया। 
ब्रिषय दुविश्षेय होनेसे इस अध्यायमें पुतः उसीका घर्णन आस्यम्भ 
फरते हैं। 'भूय' शब्दसे पिछले अध्यायसे इस अध्यायकी संगति की 
गई है कि ज्ञो कुछ पीछे कहा गया है उसीको फिर भी श्रवण कश-- 

श्रीमगवाजुबत्च 
भय एवं महावाहों श्रणु से परमें बचा । 
यक्तेडह॑ श्रीयसाणाय वक्ष्योमि द्वितकास्यया ॥१॥ 

भ्रीभगवान घोले--हे महावाह्दो ! तू फिर भरी मेरे परम वचन 
श्रवण कर, जो कि में तुक अतिशय प्रेमीके लिये हितकी केसना 
ले कहूँगा । 

भावार्थ--जिन बचनोंद्ारा केवल पेद्वल्ीकिक प्रेय दी सिद्ध 
होता हो थे परम बचन नहीं कदलाते, किन्तु परम वचन बे ही 
हैं: जिनके द्वारा पायलोकिक श्रेयःकी प्रासि दो । पेसे परम 
वबचत भगवान्‌ अर्जुनके श्रति उसीके द्वितकी कामनांसे कहते हैं। 

थे परम वचन क्या हैं ?-- दि 

न में विदुः सुरगणाः प्रभव॑ न महपंयः । 
अहमादिहि देवानां महर्पीणां च सर्वश! ॥२॥ 

मेरे प्रभावको न देवगर ही जानते हैं न मदर्पिजन, क्‍योंकि 
मैं देवताओं और मद पियोंका सघ स्‍प्रकारसे आदि कारण हैं । 

भावार्थ--जिस अकार भूषण खुवर्णकों नहीं जोनेला, तरज्षे 
जंलको नहीं आनता; इसी प्रकार अपने देव-भावे और मद्दर्पि-्भाव 
में अआहंअभिमान रखते हुए न॑ देवंगंस ही मुझे जाने सकंते हैं. 
आर न॑ सहर्थिज्षन। जिल पका भूषर वे तरक्ष अपने अपने ठुच्छ 
अकारको ग्रिदाकर ओर अपने-ओपने कारणोंमं अमेद पाकर छठी 
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अपने बास्तविक स्वरूपको जान सकते दे, इसी प्रकार अपने 
अहृन्ञ्भिमानको खोकर और मुझ 'कायण कारणानाम में अभेद 
पाकर ही मुझे जाना और पाया जा सकता है। अपना-आपा 
बनाये रखकर मुझे कोई भी किसी प्रकार नहीं आन सकता, 
चाहे बे द्ेवगण हों, चाहे महर्थिज्षन, क्योंकि मैं सबका सब प्रकार 
आदि कारण हूँ, परन्तु अपना कोई कारण नहीं रखता | 

यो मामजमनादिं च बेत्ति लोकमहेश्वस्म । 

झसंमूढ़ः समर्त्येघ्रु स्चपापैः प्रछुच्यते ॥३॥ 

[ इस प्रकार ] जो पुरुष मुझ अजन्मा, अनादि तथा से" 
लोकोंके महेभ्वरको ज्ञान जाता है, वह मनुष्यों शानवान, सब 
पापोखे छूट ज्ञाता है। 

भावार्थ--डपर्युक्त रीतिसे जो पुरुष तत्वले यह जान लेता 
है कि 'जन्मादि पढण्षिकार परमात्माके आश्रय सिद्ध दोते हुए भी 
परमात्मामें उच विकारोंका कोई लेप नहीं लगता, किन्तु ये सब 
मायाके दाज्यमें दी आभासमात्र है । जिस घकार भूपणोंके 
उत्पत्ति-ताशादि बिकार सुबर्णके आअ्य सिद्ध होते हुए भी सुबर्स 
में उनका कोई खेप नहीं होता, इसी प्रकार चह परमात्मा मेरा 
आत्मा ही है । ऐसा अपने आत्माको ब्रह्मरूपसे साक्षात्‌ जानने- 
चाल्ना पुरुष देहाभिमानसे छूठा हुआ निस्सनन्‍्देद्द सब पापोसे सुक्त 
हो ज्ञाता दै। क्योंकि सब पापोंकर मूल देहमें अहंसाव ही है, इसी 
परिस्छिक्ष-अहकारखे सब पापोंकी उत्पत्ति होती हैः और यही 
सच पापोंका मूल है। देहमें अहमाब होनेसे भेद-द॒श्टि होती है, भेद- 
इछिसे रग-द्वेष उत्पन्न होते हैं और फिर राग-छेपोसे ही सच पापों 
की उत्पत्ति होती है। परन्तु जिसने श्रीकृष्णफी भोति इस परि- 

डिह्ुन्नअहरूपी कुब्जाकी पीठर्से दद्धतापूवैक शानरूपी लत मारी 
और इसकी क्ुबको सीधा करके अपने वास्तविक अपरि-च्छिन्न- 


दशमो5ध्याय ७ 











'खरूपमें स्थिति पाई, उसके भूत, भविष्य व ब्तमान तीनों:काल 
सीधे हो जाते हैं. और फिर वह सभी पापोंसे सोलह आने मुक्त है। 
में लोकोंका महेश्वर कैसे हैं ?-- 
बुद्धिज्ञोनमसंमोह! ज्षमा सत्यं दम! शमः । 
सुख दुःख भवोध्मत्रो, भयं चामयमेव च ॥४॥ 
अहिंसा समता तुश्स्तिपो दान यशो्यश३ । 
भवन्ति भावा भूतानां मत्त एवं प्रथम्विधा: ॥५४॥ 

[ क्योंकि ये ] चुद्धि--अन्तःकरणकी निश्चयात्मिका शक्ति, 
ज्ञान'-आत्मविषयक बोध, -असंमोह-सूह भावसे रहित विवेक- 
पूरक प्रश्चुत्ति, 'क्षमा-झपने श्रत्ति अपराध करनेपर भी चित्तमें 
विकार म दोना, 'सत्य-जेसा अपने चिक्तमें अलुभव हुआ है 
ज्यों-क८त्यों उसको दूसरेकी वुद्धिमें पहुँचानेके लिये कही जञनि- 
घाली बाणी, दरम-इन्द्रियनिश्रह, 'शम'-मवोनिश्रह, 'खुख- 
आह्वाद,डुःख'-सन्ताप, 'भवष-उत्पत्ति,अभाव -नाश, भर्या- घास, 
झ्रभय'-तद्विपरीसत, 'अ्िंसा-प्राशियोंको किसी प्रकार पीढ़ा न 
पहुँचाना, 'समता-चित्तका समभाव; तुप्टि'-यथालाभ खंतोष, 
“तप-खधर्माचरणपूर्षक वेहेन्द्रियादिको ,़ाधीच करना, दानौ- 
चथाशक्ति ईश्वरके निमित्त द्वव्यत्याय, 'यश'-कीर्ति, 'अयश'- 
अपकीति-ये भूतोंके साति-भॉतिके भाव मुक़से ही सिद्ध होते हैं। 

भावार्थ--जिस प्रकार कटक-कुएडलादि नाना विशेष रूपों 
का उत्पत्ति-ताश सामान्‍्यरूप खुबर्णके आश्रय दी होता है, परन्तु 
खुबरो अपने स्वरूपले कदाचित्‌ च्युत नहीं होता, किन्तु सब दिशेष 
रूपोंके उत्पत्ति व भाशमें आप उ्यों-क्र्त्यों ही रहता है । इसी 
प्रकार विशेषरूप भूतोंके लाना भाव सुझ सत्तासामान्यके आश्रय 
डी उत्पन्न और लीन होते हैं, परन्तु उन बिशेषरूपोंके उत्पक्ति- 
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नाम मैं अपने स्वरूपसे कदाचित्‌ ध्यूत नहीं होता। किन्तुं अपती 
सप्तामात्नसे उनके भाव-अमभावोंकों प्रकाश करवा हुआ स्व-स्वरूप 
में ज्यॉ-का-त्यों ही रहता हैं। इसीलिये मैं सब लोकोंका महेश्वर हैँ। 
महर्षमः सेप्त पूर्वे चारों मसवस्तथा। 
भन्लोवा मॉनसा जाता येपा ज्ञोक इसाः प्रजा; ।३॥ 

[ यहॉतक कि ] पूर्व दोनेवाले ( भ्रग्वादि ) सत् महर्षि और 
चार मु, क्रि अखिल खंसार जिनकी घजा है, मेरी भावरुप 
सत्ता तथा मेरे संकल्पले उत्पन्न हुए हैं । 

भावार्थ-यहॉतक कि स्टृष्टिके उपजञानेबाले ज्ञो सप्त मद्॒षि 
कर चार महु।जिन्‍्होंने सम्पूर्ण स्थावर-जक़ मरूप खप्टिकी रचना 
की है, वे सी मेरी भावरूप सत्ता और भेरे संकद्प्ले ही उत्पन्न 
हुए हैं.। इस प्रकार सम्पूर्ण कारण-कार्योका एकमात्र कारण मैं ही: 
हैं, परन्तु अपता कोई कास्ण नहीं रखता और मैं डनके भाव- 
अभाजमें ज्यों-क्ा-त्यों ही रहता हैं । 

एवां विभूति योग चस्मम यो बेचि तत्त्वतः 
सोब्विकम्पेन योगेन युज्यते नात्र सशय+३ ॥७॥॥ 

[इस प्रकार] जो पुरुष मेरी इस विभूति तथा योगको तस्‍्वसे 
ज्ञान लेता है, बद्द अचल योगहारा मेरेमें अभेट पा जाता है 
इसमें कोई संशय नहीं । 

._. भावार्थ--जो श्ुरूप मेरी इस विभूततिको ज्ञान लेंता है. कि 
अखिल खखार मेरा दी चमत्कार है और मुझूले मित्र यह कुछ 
भी नहीं, लिस प्रकार तरह-फेन-चुद्धदांढि जलके ही चमत्कार 
हैं ओर जलेसे भिन्न वे कुछ भी नहीं । तथा इस घकार जो मेरे 
- योगस्व्रूपको तस्चखे जान लेता दे कि 'सब कुछ मेरे द्वारा दी 
सिद्ध द्वोता है परल्तु प्रेरे में कुछ नहों होता । वह तत्ववेत्ता 
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पुरुष मुझमें ऐसा अचल योग भाप कर लेता है कि जिसका 
कदाचित्‌ बियोग नहीं होता। वास्तवमें योग कुछ वनाना नहीं है, 
बंद तो नित्य ही सिद्ध है । अज्ञानजन्य भेद-द॒ष्टि करके जो वियो- 
गामास हो रहा है, क्षानद्वारा केबल डसकी निवृत्ति हो जाती 
कै, जिससे मित्यसिद्ध योग अचल स्थिति होती है! केबल 
कंर्मक्षरा इस य्रोयकी सिद्धि सर्वथा असम्भव है। जिस अंकार 
तरज्ञ अपने जलखरूपसे लित्ययुक्त हुई भी तरज्ञत्व-अभिमानकेः 
कारण वियुक्त रहती है और ज्ञानद्वार वरइत्व अमिमानकों 
खोकर अपने जलस्वरूपमें नित्य अचल योग प्राम॒ कर लेती है. । 
इस धकार भगवानने अपनी विभूति घ योगका चर्णन किय6 
अब इस योग-प्राप्िका यथार्थ अधिकारी कौत है? सो सिरूपणः 


करते हैं-- 
अं सर्वस्य प्रभवो मचः सब प्रवर्तते । 
इति भत्वा भजन्तें माँ बुधा भावसमन्विताः ॥ ८ ॥ 
सस्पूर्ण जगत्‌की उत्पत्तिका मैं ही कारण हैं और (घुस्घकसे” 
लोदके समान) सम्पूर्ण ज़गत्‌ मेरेसे ही चेष्ठा कस्ता है, ऐसा 
* समभाकर “अ्रद्धाभावसंयुक्त बुद्धिमान मुझे ही भजते हैं। हि 
भावा्थे-- सखखरूपसे यह संसार अखार व ठच्छ हैं, केबल” 
खाररूप भगवानकी ससासे ही यह साररूप प्रतीत हो रद दे । 
इसलिये इस अखार संसासमेंसे साथ्ूूप परमात्माकों अन्वेषण 
कर लेना, यद्दी दमारे जीबनका एकमात्र लच्य है'-ऐसा समभकरः 
चुद्धिमान, संसारए्रयण न रहकर केवल भगवत्परायण ही रहते 
हैं और श्रद्धा व भक्तिमावसंयुक्त भगवांनको दी भजते हैं । 
मंचिचा महत्आणा बोधयन्तः -परस्परम | 
कथयन्तश् मां नित्य तुष्यन्ति च रमन्ति व ॥ &े। 
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[ देसे अधिकारी ]) जिन्होंने अपना चित्त मुझे ही अर्पय 
कर दिया है और सुझे ही शाण निवेदन कर दिये दें परस्पर 
मेरा ही बोधन करते हुए और नित्य मेरी दी चत्रों करते हुए 
मुभमें दी ठुप्त रहते हैं. और सुझम दी रमण करते हैं| 
भावार्थ-- केबल भगवदर्थ ही अपना जीवन कर देना अस्येक 
प्रिया ओर अत्येक्र अ्वासमें ममबानका ही चिन्तत्त बता रहना 
सांसारिक इप्रि चित्तसे लुत हो जानी ओर पारमाधिक्र जो हानि 
है बह्ी हानि तथा परमाधिक जी लाम है त्रद्दी लाभ--इत्वादि 
रूपसे घत्येक दानि-लाम, खुख-दुख तथा ब्ृद्धि-ल्षतिको परमार्थ- 
हप्टलि ही जौँचता. मच्चित ब महतपाण शब्दका अर्य है. । ऐसे 
अश्ित पुरुष परस्पर मेरा ही वोधन झीर चित्य मेरी ही चर्चा 
करते हुए झुझमे टी ठात रहते हैं और छुमरमे ही एमण करते हैं । 
अपने ऐसे अनल्य भक्तोंक्रो अपनी माप्तिके लिये में किस 
अकार सहायता देता हैं ? सो ढो न्छोकोमें वर्णत करते हैं-- 
तेपा संततयुक्तानां मज़तां प्रीतिपूर्वकस । 
दढामि चुद्धियोर्ग त येन मामुप्यान्ति ते ॥०॥ 
मुझमें चिरस्तर जुड़े हुए और म्रीतिपूर्वक भजवेबाक्त उनसे भक्तों 
को में ऐसा (विचाररूप) धु्धि-सखेयोग घढयन कर देता हैँ जिससे 
चें सुककों धाप कर जाते हैं । 
तेषामेबालुकम्पायभहमऊ्ान त्तमः । 
साशयास्यात्ममावस्थो ह्ानदीएन माखता ॥११॥ 
[वधा] उन्के ऊपर ही अल्लुश्रह करनेत्े लिये मैं उनके हृठय 
में स्थित हुआ, उनके आज्ञानजन्ध मोहान्थकारको प्रकाशमव जान- 
रूप दीपकसे चछ कर देता हैं 
मसाायें--छो-? ०-११) अपने-आपको अनन्‍्यरूपले सनवत्‌- 
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पररायण कर देना और उपयुक्त रीतिसे अपने सित्त व प्रायोंको 
भगवानको निवेदन कर देना, इतनाम्रात्र ही सच्चे अधिकारीका 
कर्तव्य है। यहाँ पहुँचकर उसके पुरुषार्थभी समाप्ति हो ज्ञाती 
है। इससे आगे भगवान्का एकमात्र अज्ञग्नरह डी अधिकारीके 
'लिये धुवतारंके समान पथ-प्रदर्शर होता है और ऐसे अनन्‍्य 
अधिकारीपर भगवानका अलुग्नह निश्चित तथा अनिवार्य ही है। 
उसकी शुद्ध सास्बिकी चुद्धिमें ऐसे पवित्र विचारोंका रफुरण तथा 
उसके हृदय स्थित होकर ऐसी तस्वक्ञानरूप ज्योति प्रकट कर 
देवा जिसले उसका अज्ञानान्धकार तत्काल निृत्त हो जाय, यही 
सर्वव्यापी परमकृपालु भगवानका अत्यन्त अलुग्रह्न है, जो कि उत् 
की असुकेम्पा बिना अन्य किसी भी साधनद्वारा अल्म्थ ही है। 
जिस प्रकार अपना दृढ' वाहुबल और अघुकूल वायु दोनों सामग्री 
मिल्नेपर ही नौकाद्वारा समुद्रको तरा जा सकता है। इसी प्रकार 
अस्नन्यरूपसे भगवत्परायणतारूप अपना दृढ़ पुरुपार्थ और भग- 
वदलुकम्पारुप अज्ुकूल वायु, दोनों मिलकर ही इस अधिकारी 
को संसारःसमुठ्ठले पार करतेमें समर्थ होते हैं।सहुरुकपा 
और भंग्रवर्कपा भिन्न तहाँ किन्तु एक ही है, केबल शब्दोंका 
भेद हैं अर्थमेंद नद्दी। न्‍ 

;” भंगवानके उपयुक्त रहस्यम्थ वचनोंकों श्रवएकर अर्जुतको 
संन्‍्तोष हुआ ओर वह भगवानके अति छृतक्षता प्रकट करता 
हुआ विकसित चित्तले धोला[-- 


हा ब्बाच 
० पर ब्रह्म पर धाम पतषित्र परम भवान्‌ ।.- 

>शपुरुष शाश्रतं दिव्यमादिदेवमर्ज विद्धुर्‌ ॥१९॥.० . 

आजुन बोला--हे -सगवन | आप परखह्म परमात्मा; पस्मपाम 

(६ अर्थात्‌ सबको अबकाश-देनेवाले ) और परम पवित्र ( अर्थाव्‌ 
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स्तब झुमाशभकतो अकाशते हुए. सबसे निर्लेप ) हैं। आप दिव्य 
सनातन पुरुष (अर्थात्‌ सव शरीररूपी छुरियोंगें कूट्स्थरूपसे 
निवास करते हुए सब उत्पत्ति-साशोंसे अर्संय ) हैं। तथा सब 
द्रेवताओंके आदि कारण, अजन्मा और सर्वन्यापी हैं। 
आहुस्ताशपयः सर्वे देवर्पिनोस्दस्तथा | 
अपितो देवलो ध्यासः स्वयं चैव ब्रवीषि मे ॥११॥ 
[ ऐसा ] आपको सव ऋषि, टेव-ऋषि नारद, अखित, देवल्ल 
आर व्यास कथन करते हैं तथा म्वय आप भी ( श्रीमुखसे ) 
भेरे प्रति पैसा ही कद्ते हैं । 
सर्वेमेतद ते मन्‍्ये यन्‍्माँ चदसि केशव ) 
न हि ते भगवलयक्ति धिहुदेवा न दानवा। ॥१४॥ 
इसलिये] है केशव! जो कुछ भी आप मेरे मति आज्ञा करते 
हैं, इस सबको मैं सत्य सावता हूँ। हे भवन ! बस्तुत आपकी 
उत्पक्तिको न देवता ही जानते दें और न ज्नव ही ) 
स्वयमेवात्मनात्मानं वेत्य त्व पुरुषोत्तम | 
भूतभावन भूतेश देवदेव जगत्पते ॥१५॥ 
[किन्तु] है पुरुषोत्तम | हे भूतोंके डत्पक्ष करनेवाले ! हे 
भूतोंके ईश्चर । हे देवों-केनदेव ! हे ज़्यत्पते | आप स्वय ही अपने 
डाण अपनेको जानते है । 
भावार्थ--अर्थात्‌ किसी दुत्ति-शानद्वार आप फलब्यास्तिके 
विषय नहों होते, जैसे चाज्ुपादि वाह्म चृत्तियोंद्ारा घटाठिका 
शान होता है । किन्तु उपाधिरुप सब कुत्तियोंका बाध करके 
अपने-आपसे ही आप पकाशते हैं, जले सये अन्धकारका नाश 
करके अपने ग्रकाशसे आप ही घकाशता है। 
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वकुमइस्पशेपेश. दिव्या. हाल्मविभूतयः । 
यामि्विभुतिमिलोकानिम्तास्त व्याप्य तिह॒सि ॥१६॥ 

[ इसलिये | है मगवान, ! आप दी अपनी उन दिव्य विभू- 
तियोंको अशेषतासे मेरे प्रति कथन करनेको योग्य हैं, कि जिन 
विभूत्तियोंह्मया आप इन लोकोंको व्याप्त करके स्थित हैं । 

कर्य विधामई योगिंस्तां सदा परिचिन्तयन्‌ । 
केपु केषु च भावेपु चिन्त्योईसि भगवन्मया ॥१७॥ 
है योगेश्वर ! निरन्तर आपका चिन्तन करता हुआ मैं आपके 
खरूपको कैसे जानूँ ? तथा दे भगवन्‌! आप किन-किन 
( विभूतिरूप ) भावों मेरे छारा चिन्तव करनेयोग्य हैं ? 
अर्थात्‌ आपके वास्तव स्वरूपको न जानता डुआ जिन विभूति- 
रूप भावों आपका चिन्तन करते-करते मैं आपके वास्तव खरूप 
को जान सकूँ, उन भावरूप विभूतियोंकों आप मेरे प्रति कथन करें। 
विस्तरेणात्मनो योग विभूरति च जना्दन । 
भूयः कथय तृप्तिहि श्ण्वतो नास्ति सेडटतम्‌ ॥१८।! 

[ ह्रतः ] हे जवादेन ! आप अपने योग ०व॑ विभूतिको 
विस्तारपूर्वक फिर कथन करें, क्‍योंकि आपके अस्तृतमय बचनों 
को खुनते हुए मेरी तृप्ति नहीं दोती है। 

अआओभगवाजुबाच 
हन्त ते कथयिष्यापि दिव्या ह्यात्मविभूतया । 
प्राघान्यतः कुरुश्रेष्ठ नास्त्यन्तो विस्तरस्य मे || १8॥ 
अ्रीक्षाबान बोले--हे कुरुश्रेष्ट ! अब मैं तेरे प्रति अपनी दिव्य 
विभूतियोँ भधनतासे (अर्थात्‌ सुख्य-सुख्य) कथन करूँगा, फ्योंकि 
मेरे विश्दारका अत नहों है । 
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न्तमें तु पहली विभूतिको ही खुन-- 
अहमात्मा सुडाक्रेश सर्वेक्ृताशयस्थितः । 
अहमादिश्व मध्य चर भ्ृतानाप्रन्त एवं च ॥९०॥ 
है ग्रडाकेश अऊुन ! में सब भूवोके हृठयमें स्थित सबका 
आत्मा हैं तथा सब भूत्तोंका आडि, मध्य एव अन्त भी मैं ही हैं । 


इसी रूपमें मेशए ध्यान कश्सा चाटिये तथा निम्नलिखित 
रूपोर्मे भी मेशा ध्यान किया जा सकता है-- 


आदिलत्यानामह बिप्णुज्योतिपां रविरशुमान्‌ । 
मरीचिसरुतामस्णि नक्षत्राणाम्द शशी ॥२१॥ 
बारदद आहदित्योंग्रे ब्रिष्णु लामक आहित्य: ज्योतियोंमे किस्णों- 
बाला प्वूर्प, वायुसम्बधी देवताओंम भारीचि और नक्षत्रॉमें मैं 
चन्द्रमा हैं। 
चेदानां सामवेदो5स्मि देवानामस्मि बासवः ! 
इन्द्रियाणां मनधास्मि भूवानामस्मि चेतना ॥र२॥ 
५ वेदोंम सामबेद, देवोंमें इन्द्र, इन्द्रियोंमे मनन और भूतोंमें 
मैं चेतना ( अर्थात्‌ ज्ान-शक्ति ) हैं । 
रुद्राणां शकरथास्मि वित्तेशों गच्रत्ञसाम्‌ | 
वमनां पावकश्रास्मि मे शिखरिणामहम ॥२३)॥| 
एकाइश रुद्रोंमें शुद्धूर, यक्ष सद्ससो्मे कुबेर, आठ बखुवॉमे 
अशि और शिखरवालोम में सुसरु हैं । 
पुरोधसां च मुख्य मां विद्धि पाथे इहस्पतिम्‌ । 
सेनानीनामह स्कन्द। सरसामस्मि सागर ॥१४॥ 
हे पर्थ । पुरोह्दितोर्म देवताओझोंक मुख्य पुरोहित बृहस्पति 
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मुभको ज्ञाच, सेनापतियोंमे देवलेदापति स्वामी कृातिकेय और 
सरोवरोंमफ में समुद्र हैं । 
सहर्पीएं भृगुरह॑ गिरामस्म्येकमक्तस्प | 
सन्ञानां जपयज्ञो5स्मि स्थावराणा हिमालय; ॥२५॥ 
महर्षियोंम भूमु, चाणीसम्बन्धी भेदोंमे एक अक्षर उनक्ार,. 
यशोंम्रे जपयज्ञ और स्थावरोमे में हिमालय हैं । 
अश्वत्वः सर्ववृक्ताणां देवपीणां च नारदः । 
गन्धर्बाणां चित्रर्थ। सिद्धानां कपिलो झुनि। ॥२६॥ 
सम्पूर्ण ब॒क्षोंमें पीपल, देवषियोंमे नारद, गर्धवर्म चित्रुरथ 
नामक गन्धतर और सिद्धोंमे मैं कपिल सुमति हैं 
जम्मले ही अतिशय घर्स, ज्ञान, चेराग्य तथा ऐश्थर्यकों प्राप्त 
हुए जो पुरुष हैं, थे सिद्ध! कह्दे जाते हैं । 
उद्बःश्रवसमश्ानां विद्धि माममृतोद्धवम । 
ऐरावत गजेन्द्राणां नराणां च नराधिपम्‌ ॥२७॥ 
[ हे अज्ुन ! ] घोड़ोंमे अस्वतसे उत्पन्न होनेबाला उच्चैःश्रवा, 
हाथियों ऐशवत और भजुष्योम राजा तू सुभको ही जाब । 
आपयुधानामह वज्न॑ भेनूनामस्मि कामथुक्‌ | 
प्रजनश्ास्मि कन्दपः सपोणामस्मि बासुकिः ॥ रे८॥ 
शर््रोमे बच्च, मोआओंमं कामथेलु, भजाकी उत्पत्ति करनेबाला 
कामदेव और सर्पो्म मैं दासुकि हैं । 
अनस्तश्ास्सि चागानां वरुणों यादसामहम्‌ । 
पितृणामर्यमा चास्मि यमः संयमतामहम् ॥र६॥ 
नागोमे शेषनाग, जलसम्वन्धी देवोंमे वरुण, पितरोंमें अर्थमा 
आर शासन फरनेवालोम में यमराज हैं । 
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प्रद्मदआस्मि देत्यानां काल! कत्तयतामहस्‌ | 
झंगाणां च झुगेन्द्रोड्ड बेनतेयश्र पक्तिणाम्र ॥३०।॥| 
ब्ल्योंमे प्रह्मद, गएना करनेवालोमे काल, पशुवॉर्मे सिंह और 
'पक्षियोंम में गहड़ हैं । 
पवनः पवतामस्मि रामः शस््रभुतामहम । 
मंपाणां मकरबास्म स्रोतसामस्मि जाहबी ॥३?१॥। 
, पवित्र करनेबालोंम वायु, शल्रधारियोंमें राम, मछलियोंमें 
अगरमच्छ और लदियोंमें मैं गद्डा हैं । 
सर्गाणामादिसनतथ मध्य चैबाइमज्न । 
अध्यात्मविद्या विधानां वाद! मबदतामहम्‌ ।।३२॥ 
हे अर्जुन ! खष्टियोंका आदि, अन्त और भध्य मैं दी हैं, 
-विद्याशंम ब्रह्मव्द्या और ( बाद, जल्म तथा बितणडारूप ) बादों 
में मैं तच्चका निरणेय करनेबाला बाद हैँ । 
अअक्षुराणामकारो5 सम द्न्दह/ सामासिकस्य च । 
अहमेवाक्षय; कालो धाताह विश्वतोप्नुख्- ॥३१॥ 
अक्षरोंमं अकार, समासोमें ट्ून्ट्र सामक समास ओर में दी 
अज्षसकाल ( अर्थात्‌ कालका भी महाकाल ) तथा मैं दी सब 
ओर मुखबाला विधाता हैं ! 
सत्यु/ः स्वेहस्थाइमुद्धवश्ष अविष्यताम | 
कीर्ति: श्रीवोक्‍्च नारीणं सप्वतिर्मेधा घृति; कमा ॥३०)। 
सर्वक नाश करनेचाला मैं मृत्यु, आगे दोवेबालोंकी उन्नति 
को प्रापिका कारण अर्थात्‌ उद्धव तथा स््रियोम मैं कीर्ति, श्री, 
चाकू, स्टृति, मेधा, ध॒वति एवं क्ष॒मा हैं। 
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सामवाले वे शुण भी असिख हैं, इसलिये उभय प्रकारसे ही सग- 
बहत्साम तथा साम्रां गायत्री छन्दसामहस |. 
. म्रासानां मार्गशीर्षो हमूृतूना कुसुमाकरः ॥३५॥ 
तथां गायन फरनेयोग्य श्ुतियों में चृहत्साम, छन्‍्दोंमें गायत्री छन्द, 
मद्दीनोम मार्गशीर्ष माख और ऋतुओंम्र मैं वसन्‍्त ऋतु हैँ । 
थूत॑ छलयतामरिम तेजस्तेजस्विनामहम्‌ । 
जयो$स्मि व्यवतायो5स्मि सत्त्य॑ सत््ववत्तामहम्‌ ॥| हे १॥॥ 
छूल करनेवालोमें जूबा, तेजस्वियोंमें त्रेज, जीतनेवालोमे विजय) 
निम्वय फरनेबालोंमें निश्चय और खार्विक पुरुषोंमे मैं सत्त्व हूँ । 
बृष्णीनां वासुदेवो$स्मि पाएडवानां धनझ्लय! । 
मुनीनामप्यह व्यास! कबीनामुशना कि! ॥१७॥ 
ब्रुण्णियंशियोम मैं वासुदेव (जो तुम्हारे सम्मुख चाह्लुप ब्क्तिका 
विषय हूँ), पायडबोॉम धनज्ञय (जो यद्द गीताका थ्रोतत है) 
सुनियोर्म बेदब्यास और कवियों मैं शुक्राचार्य हैं । 
 ' दंणडों देसयतामस्मि नीतिरस्मि जिगीपतामू |. 
जन चैबास्मि गुह्मानां ज्ञान ज्ञानव॒तामहम्‌ ।रेया। 
चमन करनेचालोंका में दएड (अर्थात्‌ दमन करनेकी शक्ति), 
विजय चाहनेबालोंकी नीति (अर्थात्‌ स्याय), गोष्य भाजोंमें पौन, 
आर शालवानोंसे में ज्ञान हैं! है हल 
ग्रश्मापि सर्वभूतानों बीज तदहमजुन | 
स्‌ तदस्ति बिना यत्स्पान्मयां भूत चराचरभम्र !| रेढे!। 
[ सारांश ] हे अर्जुन !.सब भूतोंका जो कुछ भी बीज है. वह 
छ्ज 
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मैं दी हैं, क्योंकि चर व अचर ऐसा कोई पदार्थ है ही नहों जो 
भेरे बिना सिद्ध हो सके। ( अर्थात्‌ सत्ताशन्‍्य कोई पदार्थ हो हीः 
नहीं सकता और वह सबकी सत्ता मैं ही हैं ) । 

नान्तो5स्ति मम दिव्यानां विभूतीनां परन्तप । 

एप तहेशतः श्रोक्तो चिभूतेषिस्तरों सया ॥|००॥॥ 

[ इस प्रकार ] हे परन्तप ' मेरी दिव्य विभूनियोका अन्त 
नहीं है, यह तो अपनी विभूतियोंका विस्तार मेरे द्वारा संक्तेपसे 
कथन किया गया है। ( क्योंकि सर्वात्मरूप इश्वरकी विभृतियों 
'इत्तती ही हैं" ऐसा कोई कथन कर नहीं खकता )। 

यद्यद्विभूतिमस्सक्त॑श्रीसरदूर्नितमेव था | 
तत्तदेवावगच्छ त्व सम तेजोंडशसभवम्‌ ॥॥8१॥ 

[ हे अज्जुन !] द्‌ ऐस्स समभले कि जो-ओो भी बस्तु विभूति- 
मान, कान्तिमान तथा शक्तिमान्‌ है वह मेरे तेजके अशसे ही 
उत्पन्न हुई है! 

अथवा बहुनैतेन कि क्ातेन तवाजुन | 
विष्भ्याइमिदं ऋत्लमेकांशेन स्थिवों जगत्‌ ॥४२॥ 
अथवा हे अर्जुन ' इस[वहुत ज्ञाननेसे तेरा क्या प्रयोजन 
है? ( तू तो इतना डी समम्ध ले कि ) इस सम्पू् ज़म्तकों मैं 
अपने एक अशसे घारण करके स्थित हैँ । 

३# तत्सदिति श्रीमक्ूगवदुगीतससपनिपत्सखु 5ह्मविद्यायां योगशाखं 
श्रीकृष्णाजुनसंवादे विभूनियोगो न्वम उशमोउध्याय ॥१णा 
आीमसरूगबदुगीतारूपी उपनिषट' एव हुहमविद्यारूप योगशास्म- 
विषयक अक्रीरामेश्वरातन्दी-अच्ुमवार्थे-दीपक' भाषा-भाष्य 
में श्रीकृष्ण्चुनसंचादरूप चिभ्रूति योग सामक 
दशम अध्याय समाप्त हुआ 8 वा 
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लवमें अध्यायर्मे भगवानने अपने योगस्वरूपका जो कुछ निरूपण किया 
डसीको फिर कथन करनेके लिये अर्जुनके चिचको आकर्षण करते हैं और 
कहते हं--महावाहो | सुरू प्रेमीके द्वितकी काम्रनासे जो कुछ मैं कहता दूं 
उस मेरे प्रस बचनको तू फिर भी क्षवण कर। मेरे प्रभावको न देवता भानते 
हैं और न महर्पिंगण, क्योंकि में सब प्कारसे सबका आदि कारण हूँ प्र 
अपना कोई कारण नहीं रखता । ये सब देवता और भ्रखिल संसार मेरी 
ही विभूति व अम्प्कार हैं । जैसे समुद्रका तरह, फेल, छुद्ददादिके रूपमें 
सरह्ायमान होना समुद्रकी विभृूति व चमत्कार ही दे, जैसे छत्तिकाका 
धट-शरावादिके रूपमें विकास व लय खत्तिकाकी धदाएँ ही हैं तथा जैसे स्पन्‍द 
व निस्‍सपन्द वायुका स्फुरण ही है, इसी प्रकार सम देव, महर्षि और भ्रखिल 
संसार मेरी विभूति व चमत्कार हो हैं। जैसे चल्धमाकी घाँदनी चन्दसे भिन्न 
और द्ीरेकी दमक शीरेसे भिन्न नहीं होती, सैसे ही संसाररूप मेरा चमत्कार 
सझुरूसे भिन्न नहीं है। इस भकार जो धुरुष मुरू सब ल्ोकोंके ईश्वरको ज्यों 
का-तयों। अजन्मा एवं श्रनादि जानता दे, पद अशुष्येर्मि शानवान्‌ मेरे स्वरूप 
ई हित हुआ सब पार्पोले मुक्त हो जाता है। इस प्रकार भगवाबने बुद्धि, 
जान, चसा, सत्य, दस, शस, भय-अ्रभय, सुख-हुःख, साव-अंभाव, यश*> 
अयश; अद्दिसा और समता आदि नाना भावों तथा सप्तमहर्पि एवं चार 
मनुआऔँको, जिनसे यह अ्धिभौतिक सृष्टि उसपन्न हुई है. अपना ही चमप्कार 
धर्णन किया | और कड्ा कि जो मेरी इस विभूति तथा थोधकों उपर्युक्त 
शीतिसे तस्वसे जान ज़ेता है, वह सुम्भमे अचल व झरस योग प्राप्त कर लेता 
है ( 4-७ )। फिर उत अधिकारियोंके अनन्यमावका वर्णन किया, जो इस 
प्रकार सगवानूको जाननेके योग्य हैं. और ऐसे अधिकारियोंको जिस प्रकार 
अगवाब्‌ अपनी प्रासिके लिये बुद्धि संयोग मदान कर देते हैं ठथा उनके हृदय 
में स्थित होकर अशानास्थकारनाशके क्ानदीप प्रख्ण्वज्ित कर देते हैं, उस 
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अपनी अलजुकेग्पाका भो वर्णन किया ( र-१३ )। 
इसपर प्यणुतके दचित्तको शान्तिका कात्वादन मिला, उसका हृदय 
आनहदसे प्रफुछित हो आया, उसते न्तमस्तक हो भगवादके वचलोछा आदर 
किपा प्रौर छावोपर हशथ रखकर उन्हे स्वीकार करते हुए कहा-- “फ्ाश्न्‌ ! 
लिस्पन्देद आप प्रप्रक्, प्रमधाम, परम पविश्र, शशण्बत घुरुप, 'पजस्मा, 
श्रादिदेश शोर सर्वत्यापी हैं। चारदादि समो ऋषि घ॑ मुनि श्यपका ऐसा 
ही दस्त करते है और स्वयं चाप भो झुक ऐसा ही कथन कर सहे हैं । 
इसलिये जो छुद्ठ थाप मुरूसे कवत करते हूं, वह में अक्षरश सत्य मानता 
हूँ । देव । वास्तदर्म झापके स्वरूपको न देवता ही जानते हैं औौर न 
द्वानव, किल्तु पुरुषोत्तम ! स्वप्रे आप हो अपनेसे अपनेको ज्ञानते हैं; 
इसलिये देव | आप ही अशेयठाले अपनी डन दिव्य विभृतियोकों मुझे 
अतलानेसे समर्थ हैं, कि नि विभूतियोद्वार भाप इन लोकोंको व्याप्त 
करकऊे स्थित हैं । योगस्वरूए ! आपके छास्तव स्वरूपको न जातता ह्च्ा, 
निरन्तर छापका चिन्तन करते-करते से आपको कैसे जाएँ ? सगदत ! मेरे 
द्वारा श्राप किन-फिन भार्वेर्ति चिन्तन करनेयोस्य है ? इसलिये जनाईल ! 
आप अपने ग्रोय एवं विभूतिकों फिर मो विस्तारसे क्धन करें, क्योंकि आपके 
अमखत्तमय बचर्चोंको सुनते-सुनते मेरी तृप्ति नहीं होती है”” ( १९-५६ ) 
अजुनरे उपर्युक्त वचनोले सगदान्‌को इसी प्रकार सनन्‍्तोष हुचा, निल 
भकार साली उक्त केजस उत्तल वीज़ बोकर उत्तम फ़लकी झाशासे सन्तु्ट 
होता है । फिर उन्होंने उसगर्से सरकर अजुैनके घति क्ट्टा-- “हो, कुरुओ्ेष्ट ! 
मैं तेरे भ्रति झपत्ती दिश्य विद्ुतियोको अघानताले रथन करूंया, अशेयतासे 
सो मेरी विशूतियोंका कथन करनेम कोई भी ससथे चही है, क्योंकि झुक 
अनन्तेकी विभूविरुप चसव्सर्सेका अच्छ कैसे पाथा जाय और मेरे विस्तार 
का अन्स केसे हो? ? भगवावऊे उपर्युक्त वचर्नोंका साधार्थ तो चह था कि 
न चुद्धि और इन्दियेजारा प्रत्यक्ष अथवा अजुमानादिअसखाणौसे सो क्छु 
जाने जाते हैं वे खडे मेरे चम्तलास और दिजूति हैं तथा सुख्ब्से सिन्न इस 
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रस्यकी अपनी कोई सत्ता नहीं है । जैसे सुबर्णले मिन्न भूषण कोई वरतु 
नहीं होता तथा सुवर्यसे भूषणका कोई लेप भी नहीं होता, भूपण सुवर्णृका 
चसत्कारसाप्र ही होता है। जैसे समुद्र अपनी तरज्ञोले भीग नहीं जाता, इली 
प्रकार यह सारा भ्रपन्न मेरे श्राश्नय खड़ा हुआ भी मेरे स्वरूपमें अपना कोई 
लेप नहीं करता और इस प्रपन्नके भावासादमे में अपने-ब्रपमें उ्यों-कार्ल्यों 
हूँ। जैसे नट नाना प्रक्ारके स्वॉगेसि प्रकट होता हुआ भी अपने स्वकूपमें उन 
स्वॉगोंका कोई लेप नहीं देखता, इसी प्रकार इस प्रप्ञके रूपमे दश्टिगोचर 
होता हुआ भो में अपने-आपमे उयो-का्ल्यों हूँ।' परन्तु भगवादके इंस 
आशयको यथार्थरूपसे धारण न कर सकतेके कारण अजुनने उनसे उनके 
डन दिल्य भार्वोको पूछा, कि जिनके झाश्रय बह अपने मनको स्थिर करके 
उनका निरन्तर चिन्तन करता हुआ उनके सर्वरूपकों जान सके । इसपर 
मगवानने भी उसके चिक्तके अधिकाराजुसार उसके प्रक्षकों उचित जान 
छसके चित्तको उठालेके लिये अपनी उन मुख्य विभृतियोंका वर्शव किया, 
कि जिनमें पह भगवादका रुप देखता हुआ भरावरह्मस्तम्बपर्यन्त सर्वरुपर्मि ही 
उसका रूप देख सके। जैसे शालिप्रामकी विष्णुरूपसे पूजा शास्पमे विधिरूपसे 
धरण्ैन की गई है, तहाँ शास्रका यही झाशय है कि जब नन्‍हे-से शालिग्राममें 
ही सत्तारुपले व्यापक विष्णुके दर्शन किये गये, तय हो शबथ्वी, पर्षत, 
नदियाँ तथा उज्ञिज, स्वेदून, श्रणठन व जरायुज सभी जद-देतनरूप खामि 
अवश्य ही विष्युरूप होते चाहियें; न यह कि केवल एक छोटा-सा पापाणका 
बुकड़ा ही विष्णुहै। इसी प्रकार भग्रवातने लभी जातियोंमें संपेतरूपसे अपनी 
सत्ता-स्फूर्तिका निर्देश किया, जिससे वह उन मुण्य-सुख्य विश्वृतियं्मि भगवान्‌ 
की सत्ता-रफूर्तिका दर्शन कर्ता हुआ अखिल ब्रह्माण्डमें और अपनेमें उनके 
स्वरुपको ज्ञात से । 

इस प्रकार छोक २० से ४८ तक भिन्न-मिन्न रूपी अपनी दिव्य 
विभूतियोंका वर्णन करते हुए बतलायो--युढ़ाकेश ! देखो, प्रथम तो 
सर्वभ्तोंके हृदय-देशर्स आत्मरूपसे में ही स्थित हैँ और सबकी सब सुख- 
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झु खादि बृत्तियेककों अपने प्रकाशसे प्रकाशता हु, जहाँ न दो सूर्यका प्रकाश 
है न विद्युतका, किन्तु वहाँ में ही अपने साक्षी-प्रकाश्वसे सच झानोंका मकाश 
रहा हूं, मेरा सबसे निकदका पता सो यही है। और देखो, स्थूल इष्टिसे 
सबके इप्टियोचर ज्योतिमोमें सर्यरूपसे सें ही चमक रहा हैँ । नश्चो्मे 
अन्द्रमारूपसे में ही सब्र हृदयोंको शोत्तल कर रहा हैं । सब इन्दियो्मे 
सनरूपसे मैं ही सत्र शरीरोकों सथन कर इह्दा हैँ । सब भर्तोम चहल- 
पहलरूप जो चेतना देखनेमे आती है, पद्द मेश् ही चसत्वार है। अ्रप्नि- 
रूपमें सारे संसारका व्यवद्वार मेरे ढ्वारा ही हो रहा है । शिखरॉमें सुमेरु- 
रूपसे मैं ही जड़ताकी चादर ताने हुए यहरो निद्रासे टौंगें पसार शयन 
कर रहा हुँ। जलाशर्योमे सम॒दरुपसे में हो श्रायन्‍्दसे डादें सार-सारकर 
हँस रहा हैँ । महरपियोमे त्यागमूर्ति रूगुको मेरा ही चमत्कार जानो, जिसने 
लक््मीपतिको छातीमें सदृत्यागकी ल्लात मार दी थी । वाणीमें एक अक्षर 
8“कार अथोव्‌ भरकर, उकार व मकार में ही हूँ । बच्चा पैदा होने ही रोने 
जक्षणता है तबन्न श्र ञ्र, या उ ड. उ, झथवा मं. म- म करके रोता 
है, इस प्रकार सब वाणी क्या शब्दाप्मकू और क्या ध्वन्यास्प्क सबछी सूज 
है है झौर वह मैं दी हूँ । यक्ञेंमे सबके द्वारा सुखसाध्य जपयज्ञ में ही 
हूँ । स्थाचरोंमं द्विसालयरूपसे रुवेत चिद्टी चादर ओर हुए में ही सबको 
सौतल कर रहा हूँ । च्त्ञोंप सत्तवगुणसे भरपुर पीपल और देवपिंयर्स 
नित्य आत्तन्‍्दकी धान वजानेदाल्मा चारद मैं हो हूँ । गच्धर्चेमिं सबको मुग्ध 
करनेवाल्ना चित्ररथ शोर सिद्धोमे कपिल सें दी हू । घोढ़ोंमिं उच्चश्नवा और 
गर्जोर्ते ऐरावतरुपसे में ह्वी अपनी सर्वस्यापक्ताको हिन्दिनाहट तथा 
चिंहाइसे सबको सावधान करता है कि देरडो ! में सर्वत्र द्वाजिर-हुज्र हैँ । 
नरॉमें नरेशरूपले में दुष्टोंका उम्न करता हुँ, शद्तोंसे चश्रूपसे अपनो 
अच्छेधताका पता देता हूँ झौर कामघेजुरूपसे सबको सफल-मनोरथ 
करता हैँ । सर्पोर्मि वासुकी झ्लौर नागेर्मि अनन्त (शेष) रूपसे में हो अपनी 
शक्ति व तेजको फूल्कार सार रहा हूँ और सर्वत्र अपनी सत्ताका डिढोरा 
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पीट रहा हैँ । पितरोमें अर्यमा और शासन करनेवाले पमराजरूपसे 5 ॥ 
ही संसारकी रता व दमन कर रहा हूँ । देखेंसि पह्ादरुपसे में ही अपने 
सत्य ग्रेमको झलक दिखा जाता हैँ और गिनती करनेवार्लोम छण-दण 
करके सबकी उत्पत्ति-संहार कर्ता अ्गणित काल में हो हूँ । रोम सिंह- 
झूपसे में ही अपनी प्रतुल शक्तिका परिचय दे रद्दा हूँ और पत्ियोमे 
रारुदरूपले सबकी ऑँखोंमें अपनी सुस्दरवाकी चोट सार जाता हैँ । पविन्न 
करनेवालोमिं पवन और शखधारियोर्मे धजुषधारी रामरुपले सैं ही अपनी 
सर्वादाका पत्ता देता हूँ । नदियेंसिं मंगारूपसे मैं ही की गस्भीर गर्णना 
करता हुआ दौढ़ रहा हूँ। इस प्रकार चृष्टिका आदि, सध्य व श्रन्त म्नंही 
हूँ! विधाश्रोस्ति करामलफवत्‌ मेरे स्वरूपका मत्यक्ष करानेवाली चेदान्त-विधा 
में दी हूँ। अदरोमे आदि प्रतर अकार, समासोमे हनह-समाल झौर अजय 
काल में ही हूँ. । विर्द्रुपसे सबको घारण-पोषण करनेवाला और रूत्यु- 
'रूपसे सबको गद्‌गुप्प कर जानेवाला भी मैं ही हूँ। क्ियोमे भी आदि, 
गायन फरनेयोग्य श्रतिये्ति इृहत्साम, उन्देंमिं यायत्री-छन्द, महोनार्म 
मार्मशीर्ष-मास और ऋतुआमें वसन्‍्त-ऋत॒ मैं ही हूँ । तथा बृष्णि-बंशियोर्म 
में बाहुदेव, पायदर्वोर्त तुम घनआय, सु॒विरयेर्मि व्यास और कवियेमिं उशना 
कवि में हो हूँ। दमन करलेवालेमि दण्ड, जयकी इच्छावार्ल्॑त नीति, 
ओोष्फेंसे मौन और शानवा्नेमें क्ानरूपसे मेरा ही चमल्कार है। इलादि 
ऋपसे अपनी सुख्य-मुख्य विभूतियोंफा वर्णन किया और अस्त कहां कि 
अस्ति अथवा भास्तिख्पसे जो कुछ भी बोधन होता है, उन सब भूर्तोका 
चीज मैं ही हूँ । सारांश, चराचरमें ऐसी कोई बस्ठ है ही नहीं जो मेरे 
पिना रहती हो, क्योंकि सत्ताशूक््य कोई भी वस्त नहीं हो सकती और 
आह सबकी सत्ता में ही हूँ । 

श्राशय यह कि अत ! तुम ऐसा न समझ बैठना कि में अपनी 

इस विसृत्रियोंकि रूपमें परिणामी होकर आता हूँ। चहीं, नहीं, कदापि नहीं !! 
है तो अपले-आपसे ज्यों-का-लों दी हैँ. और सब विकार्रसे रहित निर्दिकार 
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ही हैं । ये मेरी सब विभूतियों तो मुक्त सत्ता-सामान्यके दुर्शन फराने और 
मेरी ऑकी करानेके लिये केवल दर्पणस्थानीय ही हैं, जिनमें में एक ही 
बिहारीजी उतरकर आति-भातिसे अपत्ता दर्शन देता हूँ और अपने-आपमें 
ज्यो-का-्यों ही रदता हूँ । जिस प्रकार उपाधिरूप दर्पणके धर्म प्रसिग्रिदको 
ही स्पर्ण करते हैं सिंवको नहीं । छोटे दर्पणमे प्रतिबिश छोटा, बड़े दर्पण 
बडा भान होता है, परन्तु बिंच तो अपने-झापमें ज्यो-का-प्यों ही रहता है। 
अथया जैसे एक ही व्यापक सहाकाश नाना घट, सठ तथा रूप/दिकी उपा- 
घिसोंम आया हुआ भपनी-श्रपनी उपशिके अमुरूप रूपदान्‌ भान होता है, 
परन्तु घस्तुत अपने-श्रापमें ज्यो-का-त्यों है। इसी प्रकार में जट उपाधि 
अड्रुप, चेतन उपाधिपें चेवनरूप, चरमें चररूप और अचरमें अचरंरूप 
अपनी-छपनो उपाधिके श्रज्ञुरूप रूपधाद भाव होता हुआ भी जड्ष-चेतन 
तथा चर-श्रचरसे रहित झपने-झआपमें ज्यो-का-त्यों ही हूँ । इस प्रकार 
परन्तप ! मेरी दिव्य विभूतियोंका कोई 'अन्त नहीं ह, यह तो मेंने तेरे प्रति 
अपनी पिभूतियोंका विस्तार सकपसे लच्यमात्र कथन किया हे! जिस प्रकार 
स्वामी शीश्-महलर्म प्रदेश करके नाना दर्पणोर्मे एक अपने ही मुखको 
देख-देखकर मप्न होता है, उसी प्रकार घह्मासे आदि लेकर तृण्पर्यन्त यह 
विभूतिरुप श्रसिल अह्माय्ड मेरा शीश-महल ही है, जिसमें मैं सुर्दरों-का- 
सुन्दर और योवनवार्नो-का यौधन अपने परमानन्दर्म मचला दुआ अपने 
इन भाना विभूतिरुप दर्पणोर्मे श्रपना दो सुंदर देख-देशकर अपत्ते-आपमे 
नहीं समाता । इस प्रकार अज्जेन ! जो कुछ भी विभूति, सत्ता, ऐश्वर्य, 
कान्ति एवं शक्तियुक्त भान होता है, वह सब घू मेरे द्वी सेजके अशसे उत्पन्न 
हुआ जान | भथवा यहुत जाननेसे क्या  सू इतना ही निश्चय बार ले 
कि सें ही धपने एक अशसे इस सम्पूर्ण जगवकों धारण कर रहा हूँ, 
सम्पूर्ण जबत्‌ मेरा ही चसध्कार है और वह में ही हूँ । 

इस प्रकार भगवानने झ्रपनी विभूति थ सोगकी महिसा कथन करते 
हुए इस अध्यायकी समाप्ति की ॥ 3 [4 


॥ श्रीपरमात्मने नमः ॥ 


अथ एकादशोउध्यायः 
चशम अध्यायम सगवानके विभूति-्योगको श्रवशुकर अजुंन 
का चित्त प्रफूल्लित हुआ और उसने भगवानके प्रति प्रार्थना की -- 
अज्जुन उवाच 
मदलुग्रहाय परम शुद्यगध्यात्मसंप्वितम । 
यक्त्योक्त॑ बचस्तेन मोहो&्यं विगलों से ॥ १॥ 
अज्जुन बोला-हे भगवन्‌ ! मेरे ऊपर अन्चुअृह करनेके लिये 
ज्ञो परम शोपनीय अध्यात्मबिषयक वचन आपके द्वारा कथत 
किये गये, उससे मेरा यद् अज्ञात नए हो गया है । 
अर्थात्‌ आध्यखरूपवोधक जो उपदेश आपसे कथन किया, 
डससे भेरा यह अज्ञान कि "में कुछ कर्ता हूँ! म हो गया है! 
ओऔर मैंने ज्ञान! कि वस्तुतः सबेकर्ता तो आप ही हैं । 
भवाष्ययो हि भूतानां श्रुती विस्तरशों मया। 
त्वत्त: कमलपत्राज्ञ साहात्म्यमपि चाव्ययम्र ॥ २ ॥ 
दे कमलपन्नाक्ष ! आपसे दी भूवोंकी उत्पत्ति घ प्रलय है, 
पैसा मैंने विस्तारपूवंक श्रवण किया और आपके अविनाशी 
माहक्यकों भी श्रदणु किया है। 
एबमेतबयात्य. त्वमात्मानं.. परमेश्वर । 
द्रष्ट्रमिच्छामि ते रूपमैधर पृशपोत्तम | ३ |। 
है परमेश्वर ! आप अपनेको जैसा कहते हैं यह टीक ऐसा 
ही है, ( फिर भी ) दे पुरुषोत्तम ! मैं आपके रूप एवं फेश्वेको 
( प्रत्यक्ष ) देखना चाहता हैँ।... ४ 
-. मन्‍्यसे ग्रंदि तंच्छक्यं मया द्रष्ट्रमिति अभो । 
योगेश्वर धत्तो में स्व॑ दर्शयात्मानमव्ययम्‌ ॥ ४ ॥ 
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हे प्रभो ! मेरे ढ्ारा आपका वह रूप देखा जाना शकक्‍्प है, 
यदि आप ऐसा मानते हो तो हे योगेश्चर ! आप अपने अविनाशी 
स्वरूपका मुफे दर्शन कराइये । 
अजुनके इस भकार प्रेग्णा फर्रनेपर 
ढ श्रीभगवाधुवाय 
पश्य में पार्थ रूपाणि शतशोब्यथ सहखशः । 
नानाविधानि दिव्यानि नानावणोकृतीनि च || ५॥ 
श्रीभगवान्‌ बोले--हे' पार्थ ! मेरे सेकड़ों तथा हजारों दाना 


अकारके नाना ( नील-पीतादि ) बर्ण तथा आक्ृतिवाले दिव्य 
आूपोंको देख | 


पश्यादित्यान्व॒कून्स॒द्रानथिनी मझतस्तथा | 


बहुन्यहष्पूषोरि पश्याश्च्याणि भारत ॥ ५ ॥ 
है भारत । भेरेमें (दादश) आदित्यों, (आठ) बखुओ,(एकाद्श) 
रुद्रों, दोनो अश्विनीकृमारों तथा (डश्खाख ) मरुद्णोंकों देख। 
तथा और भी पहल्ले न देखे हुए वहुत-से छ्गश्वर्यमय रूपोको देख । 
इहैकस्थ जगत्कृरत्त पश्याव् सचराचरम । 
मम देहे ग्रुडाकेश यज्चान्यदद्रएमिन्छसि ।| ७ || 
है शढ़ाकैश | अघ यहे सेरे शरीरमें एक जगह ही स्थित 
हुए सम्पूर्ण चराचररूप जगत्‌को देख | तथा झऔर भी जो कुछ 
तू देखना चाद्वता द्वे सो देख । 
न तुममां शक््यसे द्रष्ट्रमनेनेव खचज्लुपा । 
दिव्य ददामि ते चक्ु३ पश्य मे योगमरेश्वस्मु ॥ ८ || 
[प्स्तु] सेरेकी अपने इन (प्रात) नेज्ोहारा ही देखनेको 
तू समर्थ नहीं है, इसक्तिये मैं तेरे प्रति दिव्य नेत्र प्रदान करता 
हैं, इससे तू मेरे योग व फेश्वयेको देख | 
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खज्नव डबाच 
एबमुक्ला ततो राजन्महायोगेश्वरो हरि । 
दर्शयामास पार्थाय परम रूपमैश्वस्म ॥| & ॥ 
सक्षय चतराष्ट्रके भति धोत्रा--हे राजन, ! महायोगेश्वर दृरिनि 
ऐसा कइ्कर तद्नल्तर अर्जुनके प्रति अपने परम रूप एवं ऐश्बये 
को दिखलाया । 
चह केस रूप है ? -- 
अनेक॒क्त्रनयनमनेकाछुतद शनम्‌ ॥ 
अनेकदिव्याभरण दिव्यानेकोब्यतामुघम्‌ ॥१०॥ 
जो अनेक मुख ब नेचोंसे युक्त, अनेक अद्भुत दर्शनोंबाला, 
अनेक दिव्य भूषणोंसे शुक्त और अनेक दिव्य शस्लोंको (हाथोंमें) 
उठये हुए है । 
दिव्यम्ाल्यास्वरधरं दिव्यगन्धालुलेपनम्‌ । 
सर्वाश्चयम्नय॑ देवमनन्त॑विश्वतोझ्रखम्‌ ॥ १ १॥ 
[था] ज्ञों दिव्य माला एवं चस/मोंको धारण किये हुए है और 
दिव्य गन्धोंक्रे लेपनसे युक्त है, ऐसे सब प्रकारके आश्चर्योसि थुक्त 
विश्वाकारको धाप्त हुए. अनन्तदेवको अर्ुनने देखा । 
उखस्र रुपका तेज कैसा है ?-- 
दिवि. समेसहस्स्थ भवेश्ुगपदुत्थिता । 
यदि भरा। सहशी सा स्याद्धासस्तस्य महातना ॥१९॥ 
यद्धि आकाशर्मे हज़ार सूर्य एकसाथ उदय हों तो भी बह 
अफाश उस विश्वरूप परमःत्माके प्रकाशके सदश क दाचित्‌ दी हो। 
तत्रैकस्थ॑ जगत्कृर्स प्रविसक्मनेकधा । 
अपश्यदेबदेवस्थ शरीरे पाएडवस्तदा ॥३ शे॥ 
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डस कालमें अर्जुन देवो-वेन्टेव भगवानके शरीरमें वहाँण्क 
जगह, दी स्थित तथा अनेक प्रकारसे व्रिभक्त सम्पूरे जगतको 
देखता छुआ । 
तत+ सविस्मयाविष्टो हृष्रोेमा धनस्भयः । 


प्रणम्य शिरसा देव कृत्ताज्ललिस्भापत ॥१४॥ 

उसके उपरान्त बह आश्चर्ययुक्त तथा दृर्षित रोमोंचाला 
अज़ुन उस विश्वरूप परमात्माक्रो शिरसे प्रणाम करके ढोनों हाथ 
जोड़े हुपए बोला-- 

अज्ञुन उवाच 

पश्यामि देवांस्तव देव देहे सघोल्तथा भृतविशेषसघान | 
ब्रक्षाणभीश कप्लासनस्थर॒पीय सबोशुग्गांश दिव्यान्‌ ॥ १ ४! 

अज्लुन बोला--हे वेब ! में आपके शरीरमें सम्पूर्ण देवताओं, 
( स्थावर-जड्मरूप ) भूतोंके विशेष समूहों, फमलासनपर स्थित 
भजापर शासन करते हुए चतुसुख जक्षा तथा सम्पूर्ण ऋषियों, 
आर दिव्य सर्पोको ठेख रहा हैं । 
अनेकवाहदरवक्त्रनेत्र पश्यामि त्वां सर्वतो5नस्तरूपम्‌ | 
नान्‍त न मध्य न पुनस्तवादिं पश्याप्ति विश्वेश्वर विश्वरूप |! 

हे विश्वके स्वामी | हे विश्वरूप ' अनेकों सुजा, उद्र, सुख 
आर नेन्नोंसंयुक्त में सव झोरसे आपके अनन्त रूपको देख रहा हैं, 
जिस रूपका न अच्त है, न मध्य और न आदि ही है ॥१६।॥ 
किरीटिन गदिन चक्रिय च तेजोराशि सर्वतो दीपिमस्तम्र ! 
पश्यामि त्वां दुर्निरीदय समन्ताहीप्तानलाकंद्ुतिमप्रमेयम |! 

[ वथा हे देव ! ] मैं आपके मुकुट, गदर ओर चकयुत्त सब 
ओरसखे दीसिमान तेजपुझ्ष खरूपको डेख रहा हैं, जो सब ओरसे 


एकाद्शोउध्याय छ्छ६ 








प्रज्ज्वलित अशि व सूर्थके सम प्रकाशयुक्क है तथा देखनेमें अति 
» गहन और चाक्तपादि प्रसाणोंका अविपय है ॥३णा 
स्मक्षरं परम॑ वेदितव्यं_ ल्वमस्य विश्वस्य परं निधानम । 
त्वमव्ययःः शाश्वतधमंगोप्ता सनातनस्‍स्त्य॑ पुरुषो मतो से |॥ 
[इसलिये आपकी योग-शक्तिको देखकर] मेरा ऐसा मत है' 
फि आप (सुसुछुओंद्वार) जाननेयोग्य परस अक्षर (श्रर्थात्‌ परतह्म)./ 
इस संसारके परम आश्रय, अविनाशी, सनातन घर्मके 
रक्षक और सनातन पुरुष दे ॥१प्यी 
अनादिमध्यान्तमनन्तवीयमनन्तवाहुं.. शशिसर्यनेत्रम्‌ | 
पश्यामि स्वां दीप्रहुतताशवक्त्रं खतेजसा विश्वभिद॑ तपन्‍्तम्‌ ॥ 
(हे परमेश्वर ! ] में आपको आदि, मध्य व अन्तले रहित, 
अनन्त पराक्रम, अनन्त झुजा तथा सूर्य-चन्द्ररूप नेच्ोंसंयुक्त 
देख रहा हैं, जो आप प्रज्ज्वलित अभिसद्॒श मुखबाले हैं: और 
अपने लेजले इस विश्वको तपा रहे हैं. ॥१६॥ 
चावाएथिव्योरिदमन्तरं हि व्याप्त लयेक्ेन दिशअ्र सबोः । 
इृष्टबारुतत रूपमु्म तवेद॑ लोकत्रयं प्रव्यथितं महात्मन्‌ ॥| 
_ है मद्दात्मन, ! यह खग्े एवं पृथिवीके बीचका संपूर्ण आकाश 
'और सब दिशाएँ एक आपसे ही परिपूर्ण हो रही दें, पेले आपके 
इस अद्भुत और भयंकर रूपको देखकर तीनों लोक अति व्यथा 
को प्राप्त दो रहे हैं ॥२णा 
झआर्जुनके सनमें पहले ऐसा संशय था कि 'यद्वा जयेम्त यदि वा 
नो जयेयु:' अर्थात्‌ 'हम उनको जीतेंगे, या वे हमको जीतेंगे!। इस 
संशयका निर्णय कराते हुए: और पायडवोंकी निश्चित विजय 
बर्शाले हुए. भगवान अपना बैसा दी रूप दिंखलाने लगे। उस 
रूपको देखते हुए अझ्जुन बोला-- हे 
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अप्ती हि त्वां सुरतंघा विशन्ति केचिद्धीताः प्राज्ललयों ग्रशन्ति) 
खस्तीत्युक्त्वा महर्पि सिद्धसंघा; स्तुवंति लां स्तुतिभि३ पृप्कलामि! 
| है भगबन्‌ ! ] ये टदेघताओंके समूह आपमें ही प्रवेश कर 
९ रहे हैं और फई भयभीत होकर हाथ जोड़े हुए आपके नाम व 
गुणोका उच्चारण कर रहे हैं तथा महर्षि ओर सिद्धोंके समुठाय 
'कल्याण हो! ऐसा करकर असेकों स्तोज्रोंडारए आपकी सुतुति कर 
रहे हैं ॥ २१॥ 
रुद्राठित्या बसबो ये च साध्या विश्वेश्विनी मरुतश्रोष्मपाथ ! 
गन्धर्वेयक्षासुरसिद्धसंघा वीक्षम्ते त्वां पिस्मिताश्रैव सर्वे ॥ 
[ तथा और भी ] जो रुठ़. आदित्य बछ्छु, साध्य, विश्वेदेव, 
डोनों अभ्वनीकुमार, मस्त्‌ और पिट्गरण हैं तथा जो गन्धर्व, यक्ष- 


राक्षस एवं सिद्धोंके समुदाय हैं, वे सभी विस्मित हुए आपको 
देख रहे हैं ॥ २२ ॥ 


रूप सहते वहुबक्त्रनेत्र महावाहों बहुवाहुरुपादस । 
बहुदर वहुदएकराल दृ्वा लोकाः प्रव्यथितास्तथाहम्‌ ॥*रे॥ 
स्प्गेंकि] है महावाहो ! आपके वहुत-से मुख एब नेच्रोंचाले, 
बहुत-से भ्ुजा, जघा ओर पेरोंवाले तथा बहुत-ले उढर और 
विकराल जाड़ोंवाले महान रूपको देखकर मैं अर सभी लोक 
च्याकुल हो रहे हैं। 
नभःसप्श  दीप्मनेकबर्ण व्यात्तानन दीप्पिशालनेत्रसा। 
इृट॒बा हि लां प्रब्यधितान्तरात्मा इतिं न विन्दामि शम्त च्‌ विष्णो॥ 
(इस मकार ै हे विष्णो ! आकाशक्तो छुण हुए,, देदीप्यमान 
अनेकों व्णोंसि युक्त फेलाये हुएए खुखों ओर प्रकाशमान्‌ विशाल 
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नेश्रोंसयुक्त आपके रूपको देखकर मैं _अपमीत अन्त;कररावाला 
च्रैयें एवं शान्तिको माप्त नहीं होता हैं ॥ रेट ॥ 
दंष्ट्राकपलानि च ते मुखानि दृष्वैव कालानलसक्तनिभानि | 
दिशो न जाने न लगे च शर्म प्रसीद देवेश जगन्निवास ।॥ 
[ क्‍योंकि हे विरट्खरूप ! ] आपके विकराल जाड़ों और 
प्रतम कालकी असिके समान मुखोंकों देखकर ही मैं दिशाओंको 
नहीं आनता हैं (अर्थात्‌ मुझे दिग्श्रम हो गया है) ओर मैं विधामः 
को भाप्त नं होता हैँ, इसलिये हे देवेश ! है जगल्षियास ! आप 
प्रसक्ष दवों ॥ २५॥ 
जिन शरवीरोंके कारण पहले मुझे पराज्यकी आशंका थी, 
अब घहद भी चली गई, फ्योंकि मैं देखता हैं कि-- 
अमी च त्वां शतराष्ट्रस्य पुत्राः सर्वे सहैवायनिपालसंयपैः । 
भीष्पो द्रोणः खतपुत्रस्तथासौं सहास्मदीयैरपि योघमुख्यैः ॥ 
बक्‍त्राणि ते खस्माणा विशन्ति द॑ष्ट्राकशलानि भयानकानि | 
फेचिद्विलया दशनास्तरेषु संद्श्यन्ते चूर्णिवैरुतमान्ैः ॥ 
पृथ्बीफे पालन करनेवाले राजाओंके दलोंसहित ये से ही 
श्रृतरापूके पुत्र और भीष्सपितामद, द्रोणाचार्य, यद्द कर्ण तथा 
हमारे पक्षके भी प्रधान योद्धाओंसद्चित सब-केलसव आपके बिक- 
गाल जाड़ोंवाले भयकूर मुखोर्मे शीधतासे अवेश कर रहे दें । 
आर कई चूरी हुए शिरोंसहित आपके दातोंके बीचमें चिपके हुए 
दिखलाई पड़ रहे हैं ॥ रद-२७ ॥ 
वे आपके मुखोंमें किस प्रकार घवेश कर रहे हैं १-- 
यथा नदीनां बहवो5स्वुवेगाः समुद्रमेवामिभ्रुखा द्रवान्ति । 
सथा तथामी नरलोकबीरा विशन्ति वक्‍्त्राएयभिविष्वलन्ति ॥ 
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जिस प्रकार नब्योके बहुत-से जलके प्रवाह सम्नुद्धके दही 
सम्मुख दौड़ते है, इसी प्रकार ये मनृष्यन्लोकके शरबीर भी 
आपके प्रज्ज्वलित हुए झुखोमें प्रवेश कर रहे हैं॥ र८ ॥ 
यथा प्रदीप ज्वलन पतड्ा विशन्ति नाशाय समृद्धवेगाः । 
तथैव माशाय विशन्ति लोकास्तवापि वक्‍्त्राशि समृद्धवेगाः ॥। 

[अथवा] जैसे प्रज्ज्वलित अश्निमें अपने नाशके लिये पतंगे' 
सीध्र वेगसे प्रवेश करते हैं, वेले ही ये लव लोग भी अपने नाशके 
लिये आपके मुखोंमें तीत बेगसे प्रवेश कर रहे है. ॥ २६ ॥ 
लेलिबसे ग्रसमानः समन्ताह्वोकान्सभग्माग्वदनैज्व॑लक्ि! । 
तेजोमिरापूर्प जगत्सप्रम्न॑ भासस्तवोशः प्रतपन्ति विष्णों || 

[और ] आप डन सम्पू् लोकोको सब ओरसे अपने 
प्रज्ज्वलित मुखोद्गायए श्रास करते हुए था रहे हैं | है विष्णो ! 
आपका उम्र प्रकाश सम्पूर्ण जगत्‌को अपने लेजसे परिपूर्ण करके 
तपायमान कर रहा है' ॥ ३० ॥ 
आख्याहि मे को भवालुग्ररूपो नमोस्तु ते देववर असीद । 
विज्ञातुमिच्छामि भवन्तमाद्य न हि प्रजानामि तब प्रधृत्तिम ॥ 

[इसलिये] आप मुझे बताइये कि उम्नर्ूप आप कौन हैं ? 
हे देवश्रेष्ठ ! आपके लिये नमस्कार दो, आप प्रसन्न हो ( मैं 
आपकी आदिको भ्ली-सॉति जानना चाहता हैं, क्योकि मैं 
आपकी भ्रचुक्तिको नहीं जानता हैं ॥ 8६॥ 7 

अजुवक इस प्रकार प्रार्थना कस्नेपर 

श्रीभगवाज्ुवाच 

कालो$सिप्रि लोकक्षयक्ृअवृद्धों लोकान्समाहतुमिह प्रवृत्त। 
ऋते5पि त्वां न भविष्यन्ति सर्चे येअ्पस्थिवाः प्रत्यनीकेषु योधाश॥। 
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, ओरीभगवान बोले--मैं छोकोंका स्षय करनेवाला बढ़ा-चढ़ा 
काल हूँ और: लोकोंका संद्वार करनेके लिये यहाँ प्रदत्त हुआ हैँ 
इसलिये तेरे बिना भी (अर्थात्‌ तू थुद्ध व करेगा तो भी) दोतों 
सेनाओर्म जो योद्धा खड़े हुए हैँ वे सब कोई भी न रहेंगे। 


अथवा तुभकों ! घोड़फर त्ों सेनाओंमें जो योद्धा ) 
वे कोई भी न बचेंगे रा क कड़े हुए है 
तश्मास्‍ंम॒त्तिष्ठ यशों सभस्‍्त्र जिला शत्रन्शददव राज्य समृद्धय्‌ । 
मरयवैते: निहताः पूर्ठमेध निमित्तमात्र भव सब्यक्ाचित्‌ ॥ 
इसलिये तू उठ खड़ा हो, (मुफ़्तमें ही) यशको भाप कर आर 
शब्लुओंको ज्ञीवकर सम्रद्धि-सम्पन्न राज्यकों भोग, क्‍योंकि ये 
सब (शरबीर) मेरे (कालस्वरूपके) छारा पहले ही मारे पढ़े हैं, इस 
लिये दे सब्यसायी! तू तो केवल निमित्तमात्र बन ।( वाएँ 
इाथिले तीर चलानेका अभ्यासी होनेसे अर्जुनका नास सब्यसाची' 
हुआ था ) ॥रेशे॥ े े 
जिन सुख्य-मुख्य योदाओंखे अर्जुनको पराजवका भय था, 
अब .उनका' स्प्ट नाम लेललेकर भगवान, अर्जुनकों निर्मयता 
हो चं'भीष्म॑ च जयद्रयं च कर्ण वधान्यानपिं योधवीरान्‌ ! 
सया इतांस्त्व॑ जहि मा व्ययिष्ठा सुध्यख जेवासि रणे सपत्ाव्‌ ॥ 
. ्लौणाचार्य, भीष्मपितामह, जयद्रथ, कर्ण तथा दूसरे भी 
शश्वीरोंको, जो मेरे छाया मारे जा छुके हैँ उतको तू मार, भय 
मत करु और युद्ध कर, तू बैरियोंकों रणएयें जीतेगा ।रे०॥ 
७. ... . ,संज्ञय उवाच 
एतच्छुला : बचने केशंवस्थ ऋताझलिवेंपमानः किरीटी ! 
नमरस्कृला.-भूय॑,एनाह कृष्ण समझूदं भीतभीता अणम्य ॥| 
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सख्षय घृतराप्ट्रके प्रति कद्दता दै, हे राजन! भंगबान, केशबके 
इन बच्ननोको खुनकर मुकुट्थारी अर्जुन दोनों हाथ ज्ञोड़े हुए, 
कॉपता हुआ, नमस्कार करके और भयभीत हुआ प्रणाम करके 
पफिए भगवान, रृप्णके प्रति गहद वाणीसे यह-वोला ॥३४५॥ 
अर्जुन उबाच 5 - - 
स्थाने हृपीकेश तब प्रकीत्या जगल्ाहप्यत्यजुरज्यते च।! 
रक्षांसि भीतानि दिशो द्रवन्ति सर्वे नमस्पन्ति च सिंद्डसघा। |) 
अज्लुन बोला--हे हृपीकेश ' यद्द योग्य ही है कि जो आपके 
नाम व प्रसावके कीतेनसे जगत्‌ अति हर्पित दोता दे और अज्भञुराग 
को प्राप्त होता है, राक्षतन भयभीत हुए दिशाओंगे भागते हैं. और 
सिद्धोंके सब समुदाय आपको नमस्कार करते हैं ॥३७॥ - 
भगवान्‌ हर्पादि भावोंके योग्य स्थान कैले है! ? इसमें करण 
चतलाया जाता है-- ि 
फस्माच ते न नमेरन्महात्मत्‌ गरीयसे ब्रह्मणोड्प्यादिकर्ते । 
अनन्त देवेश जगज्रिवास स्मचरं सदसचत्पर॑ यत््‌ ॥ 
हे महात्मन ' ब्रह्मके भी आदि कर्ता और सबके पूज्य आपके 
लिये वे नमस्कार केसे न करें ? क्योंकि हे. अनन्त ! हे टेवेश ! 
है अगन्निवास ! अस्ति-नास्तिरूपसे जो कुछ व्यवद्दार किया जाता 
है बह आप दी दें. तथा सत-असतसे परे जो अक्षर ब्रह्म है, वह 
भी आप ही हैं ॥३आ के 
तल्मादिदेव; पुरुप: पुराणस्वमस्य विश्वस्य परं-मिधानस । 
वेत्तासि वेधं च परं च घाम सख्या तत विश्वमनत्तरूप ।। 
2४ दि परभो | आप आदिवेच तथा सनातन पुरुष है;-आप-छी 
“स खंसारके परम आश्रय हैं, आप दी शाता और आप ही झेय 
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हैं, तथा आप ही परमधाम हैं । है अननन्तरूप ! आपसे ही यह 
जगत्‌ परिपूर्ण हो रहा है ॥#८॥ 
वायुगमोउभिवरण: शशाहूः प्रजापतिस्ले प्रितामहथ | 
नमो नमस्तेडस्तु सहस्नकृत्व! पुनश्च भूयो5पि नमो नमस्ते ॥। 
आप ही बायु, पम, अस्नि, वरुण, चन्द्रमा एंव अरक्मा हैं और 
ब्रह्माके भी पिहा हैं। आपके लिये नमस्कार हो, तमस्कार हो, 
हज़ारों वर नमस्कार हो और फिर भी वारम्बार तमस्कार छो। ३६॥ 
नमः पुरस्तादथ पृष्ठतस्ते नमोश्स्तु ते सर्बत एवं सबे । 
अनम्तवीयमितविक्रमस्तय॑ सर्व समाप्तोपि ततोडुसि सब! ॥ 
हि अनन्त !] आपके लिये आगेखे तथा पीछेले नमस्कार ही । 
है. स्वरूप ! आपको सर्व ओरसे ही नमस्कार हो; आप अनन्त 
सामथ्व एवं अमित पराक्रमी हैं।। आप अपने एक खरूपसे 
जगतको ब्याप्त किये हुए हैं, इसलिये सर्वरूप आप ही हैं ॥४०। 
सख्तेति मत्रा प्रसभं यदुक्क हे कृष्ण हे यादव हे सखेति । 
अजानता महिमानं तबेद॑ मया प्रमादाअणयेन ब्ाषि ॥ 
यज्चावहासार्यमसत्कृतोईसि... विद्ारशय्यातनभोजनेषु । 
एकोउ्थवाप्यच्युत तस्सम्॑ वत्वामये त्यामहमप्रमेयस ॥! 
आपकी इस मददिमाकों न जानते हुए और आपको एक सखा 
मानकर; मेरे दारा अमादसे या स्नेहसे है कृष्ण ! है यादव ! 
है' सला ! पैसा अपमानपूर्वक वचव कहा ग्रया। अथवा इँसीके 
तौर्पर विद्यार, शय्या, आसन दथा सोजन-समयमें अफेले वा 
दूसरोंके सम्मुख आपका जो असत्कार किया हे अच्युत! 
में उनकी आप अम्रमेपलरुपसें क्षमा कयाता हैं ॥४१-४३॥ 
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पितासि लोकस्य चराचरस्प त्वभस्प पूज्यथ गुरुगैरीयान्‌ | 
नलत्तमोश्स्त्यभ्यधिकः कुत्तो<न्यो लोकत्ये उप्यप्रतिमप्रभाव 
क्थोंकि] आप इस चराचर जगतके पिता हैं और गुरुले 
भरी बड़े शुरू एवं पूजनीय हैं | हे अतुल प्रभावशाली ! तीनों 
ल्लोकमेँ आपके समान कोई भी नहीं है, फिर अधिक तो कोई 
केसे हो ? ॥४३॥ ध 
तस्मात्मशम्य प्रणिधाय कार्य प्रसादये त्वामहमीशमीज्यम्‌ | 
पिलेव पुत्रस्य सखेव सस्यु: प्रियः प्रियायाईसि देव सोहुम्‌ ॥ 
इसलिये मैं शरीरको नम्नतापूर्वक्त आपके चरणोंमें रखकर 
और प्रणाम करके आप स्तुति कस्नेयोग्य ईश्वस्कों प्रसन्न 
होनेके लिये भाथना करवा हैं । हे ढेव ! पिता जैसे पुत्रके, खखा 
जैसे सखाके! और पति जैसे अपनी धियाके अपराधोंको सहन 
करता है, बेसे ही आप भी मेरे अपराधोंको सहन करतेके 
लिये योग्य हैं ॥४४॥ 
अरृष्टपूने हृपितोडस्सि दशवा भयेन च प्रव्यवितं मनो मे । 
तदेब से दर्शय देव रूप प्रसीद देवेश जगन्निवास || 
ध है टेव! पहले देखे हुए आपके इस रूपको देखकर मैं 
हित हो सह हैँ और भयसे मेरा मन व्याकुल भी हो रहा है | 
इसलिये हे देवेश ! हे अगनज्नियास | सुक्ते अपने उसी रूपका दुर्शच 
कराइये और प्रसन्न होइये ॥2५॥ 
फिरीटिनं गदिन चक्रहस्तमिच्छामि सा द्रष्दुमह तथैव । 
तेवैव रूपेण चतुर्भजेन सहस्र॒वाहों मंतर बिश्वसूर्ते ॥| 
है सहस्ववाहो ! मैं आपको बैसे ही मुकुट धारण किये हार 
तथा गदा व चक्कर हाथमे लिये हुए उसी चतुर्सुज रूपसे देखना 
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चाहता हूँ। इसलिये हे विश्वमूर्ती! आप वद्दी रूप घारण करें ॥४६॥ 

अआज्ञुन द्वारा ऐसी धार्थना करनेपर 

आीभगवाजुवाच 

मया पग्रसन्ेन तवाजुनेद रूपं परं॑ दर्शितमात्मयोगात्‌ । 
तेजोभय विश्वमनन्तम्ाद्यं यन्‍्मे त्वदन्येन न दृष्परवंम ॥ 

क्षीसगवान, बोले-है अर्जुन ! मेरी प्रसक्षतासे यह परम 
तेज्नोमय, अनन्त, आदि विश्वरूप अपनी योगशक्तिखे तेरे प्रति 
दिखिलाया गया है, जिस मेरे रूपको तेरे. सिवा पहले अन्य 
किसीने नहीं देख पाया है. ॥४७॥ 
न बेदयज्ञाध्ययनै्न दानैन च क्रियासिने तपोमिस्मैः । 
एवंरूप: शक्‍्य अहं उलोके द्र॒ई लदन्येन कुरुप्रवीर ॥ 

है कुरुप्रवीर [ मैं मछुष्यलोकमें इस रूपसे तेरे सिचा अन्य 
किसके द्वारा न वेदाध्ययनोंसे, न यशोंसे, न दानोंसे, न फर्सरूप 
क्रियाओंसे ओर न उम्र तपोंसे ही देखे जानेको शकक्‍य हैँ ॥४८॥ 
मा ते दयथा मा च विमूटभावों दृष्टवा रूपं घोरमीहरुममेदम्‌ । 
व्यपेत्भीः प्रीतमनाः पुनस्‍्त्ल तदेव मे रूपमिदं अपश्य | 

मेरे इस ऐसे विकराल रुूपको देखकर तेरेकों प्याकुल्ता 
आर भूढ भाव न हो, इसलिये तू मिर्भय और प्रसन्नचित्त हुआ 
फिर मेरे उसी इस चतुझ्ुुजी रूपको देख ॥४था 

सज्जय उबाच 

इत्सशुन॑_वासुदेचस्तथोकत्वा सवक॑ रूप दर्शयात्तास भूय३ 
आश्चासयामास॒ च भीतमेन भूला पुनः सौम्यबपुर्महात्मा ॥ 

सजञ्षय बोला हे राजन ! बासुदेव भगवानने अद्भुनके भति 
ऐसा कहकर फिर अपने चतुभ्ुजी रूपका दशेत कराया और 
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महात्मा श्रीकृष्णने सोम्पसूर्ति घारकर इस भयभीत हुए 
अ्जुनफो धीरज दिलाया ॥५०॥ 
अर्जुन उचाय 
ह्प्ेवद भाहुर्ष रूप॑ तब सौस्य जनादंन | 
इदानीसस्मि रुवृत्तः सचेताः प्रकृर्ति गतः ॥४१॥ 
अज्जुच बोला--हे जतादन आपके इस सौस्य माहुपी रुपको 
देखकर अब मैं शान्तचित्त हुआ अपने स्वभावको पाप्त हो गया हैं। 
श्रीसगवानवाच 
सुदुर्देशमिंद रूप द्एबानसि यन्‍्मम | 
देवा अप्यस्य रूपस्य नित्य दर्शनकाइूल्षिण; ॥५२॥ 
इसपर श्रीभगवान, वोले-छे अर्जुन ! मेरा यह विराटरूप 
जिसको तुमने ठेखा है, अति डुलेभ है वेबता भी इस रुपके 
दर्शवकी सित्य आकाक्षा करते हैं । 
नाहं बेदेन तपसा न दानेन न चेज्यया। 
शक्य एबविधों द्र/्ट दृष्वानसि मां यथा ॥|५रे॥ 
छुमने ज्ञिस रूपमें मेरा दशेन किया है चेसा मैं त वेढोंलि, न 
तप्रसे, न ठातले और व यछसे ही टेखा जा सकता हैं 
फिर आए किस पकार ठेखे जा सकते हैं ९-- 
भक्त्या त्वनन्यया श॒क्य अहमेदंविधो&जुन | 
ज्ञातुं द्रुई व तत्वेन अ्रवेष्ठट च परंतप ॥५४॥ 
है परतप अज्जुन ! मैं केवल अनस्य भक्तिद्धार ही इस प्रकार 
अत्यक्ष देखा जा सकता हैं, तत्त्व्ले जाना जा सकता हैँ और अपने 
स्वरूपमें घवेश पाया जा सकता हैं । 
बस अनन्‍्य भक्तिका स्वरूप फ्या है ?-- 
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- मस्क्कृल्मत्पस्मो... मद्धक्तः सन्नवर्णितः । 
..। निर्वर) सं्भूवेष॒ यः स मामेति पाएडव ॥३४॥ 
. हे पाएड्य | जिसकी सब चेण्ठाएँ मेरे ही लिये हैं, जो मेरे ही 
पण्यण है, जो संब संगोंसे छूटा हुआ है. और सब्र भूतों्े बेर- 
भाजसे मुक्त हे, पेसा जो मेरा भक्त है, वही मुझे प्राप्त होता है।। 
3४ तत्सद्ति- भ्रीमक्भगवद्गीत[सपतिपत्स प्रह्मविय्यायां योगशास्र 
अओरृष्णाजुनसंवादे विश्वरूपदर्शनयोगो नामेकादशो5ध्यायः ॥११॥ 


झ्ीमद्धमवद्गीतारूपी उपनिषद्‌ एवं अह्मविद्यारूप योगशास््र- 
विषयक 'श्रीरामेश्वसननन्‍्दी-अनुभवार्थन्दीपक' भापा-माप्य 
में श्रीकृष्णाजुनसंबादंरूप विश्वरूपदर्शनयोग” नामक 
5 एकादश अध्योय समाप्त हुआ ॥ ११ ॥ 


“एकादश अध्यायका स्पष्टीकरण 

दृशस भध्यायमें समवाभको विभूति व योगको श्रवण करके अर्जुनके 
दित्तको झाश्वासन-सिला | इस अध्यायके आर्मर्मे उसने भगवानके पति 
कुतज्॒ता प्रकट की और कद्ाा--मेरे ऊपर अ्अद्द करके जो परम भुद्य वचन 
आपके द्वारा कह्देगये, उनसे मेरा मोह नष्ट हो गया है और मैंने जाना है कि 
निस्सन्देह् सम्पूर्ण सू्ोको उत्पत्ति व प्रलय आप ही हैं। तथा उसने मराघात्त्‌ 
से' पुनः आर्थना की, कि सुमे आपके उस ऐश्व्यं व रूपके पत्यक्त देखसेकी 
अमिलापा दै;-यदि-मेरे द्वारा आपका चद रूप देखा जाना शबतर हो जो मेरे 
अधि अपने उस भ्रम्यय स्वरूपका दर्शन करानेकी कृपा कीजिये (३-४) । 

अशज्लुनकी- इस प्रर्थनापर सगवावने अपने विशट कास्तस्वरुपका उसको 
चुर्शन कराया, जिससे अदन्ता-मसताके सस्बन्धोसे जो डखके हृदय इढ हो 
रदे हैं साधाच्‌ वेराग्य हो, सब संसारको प्रत्यत्त रूपसे घरणाभहुर व कालका 
आखतर जावकर पढे उससे उदासीन हो और उंसके कतोपनका बशर कि 
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इस सब योद्धाओंकों में शी माइनेवाला हूँ, उतर जाय | तथा उसको यह 
स्पष्ट भान हो जाय कि दास्तपर्म इन सब्र व्यापार रक्नकमाश्र सी मेरा 
कोई करुंत्व नहीं है, केवल वढ़ काल भगवान्‌ ही सबके हृटयोंमे बैठकर 
सथको भचा रहे हैं भौर उन्होंने ही यह ससाररूपी चौंपइ़की बाज़ी पसारी 
है मिसमें घ० ( अर्थात्‌ 5४ लाख योतियाँ ) ख़ाने दें । उन्हीं करके प्रेरी 
हुई" ये जीवरूपी गोरे उनके झ्रुखमें तीच्र वेगसे इसी प्रकार प्रवेश कर रही 
$ई, जैले नदियों तीघ्र वेगले सप्ठुवर्मे प्रविष्ट दोनेके लिये दौढ़ती हैं । इस 
प्रकार चह अत्यक्ष रूपसे ससारसे इढ वैराम्यवान्‌ होकर और कर्तृत्वामिमानल्ले 
बूटकर भयव्रानके धारतव स्थरूपमे योग पा जाय | इसी उद्देश्यसे अरजुनकी 
प्रार्थनाको स्वीकार करके भगवानने कहा--“हॉ, पार्थ ! धुम सेरे सेंकर्दा- 
हज़ारों साना प्रकारके ढिव्य वर्ण एवं आाक्ृतिवाले रूपोफो देखो | आदित्य; 
धसु, स्द्रादि और यहुत-से पूर्वेभरष्ट भाश्चर्योंको देखो तथा मेरे इस शरीरमें 
ही एकश्रित सम्पूर्ण चराचर ज़गतफो देखो । परन्तु इन चर्म-चणुझंसे दी 
चुम झुफे नहीं देख सकते, इसलिये मैं सुमको दिव्य नेन्न प्रदान करता हैँ?। 
(&-8 )। तु 
ऐसा कहकर महायोगेश्वर भगवानूने अजुनके मति प्यपना दिल्‍्य रूप व 
ऐश दिखकाया 'हऔर उस रूपकी महिमा सक्षयचे एतरा्टके अति वर्णन 
की (६-१३) । तदनन्तर सगधावके उस दिलय रूपके दर्शनसे विस्सययुक्त 
द्ोकर अ्शुनने दोनों द्वाथ जोडे हुए भगवागकों शिरसे प्रणास किया भौर 
कहा--“ दिव ! में आपके शरीरमें डेवता, झह्या, रहादेव, ऋषि, नाय पुर्व 
सम्पूर्ण भूतससुदायकों देख रद हूँ, जिन आपके अनेक भुजा, उठर, सुख 
च नेत्र हैं और जिनका स्‌ भरादि है, न मध्य और ल अन्त । मैं झपके ऐसे 
अनन्त रूपको देख रहा हैँ (” इस प्रकार चैसा-जैसा सयवावका अद्भुत रूप 
अजजैनने भ्रद्मद-प्रमाणले देखा था, वैसा-वेसा उससे भग़वान्के प्रति दर्णन 
किया। इसके उपरान्त ज़िन योदाओले अद्लुनको पराजयका मय था, उनसे 
चसको निर्मेगतः मदान करनेके लिये सगवात्‌ उसे उन योद्धाह्नोका प्रझक 
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मरण दर्शोने लगे और उस दृश्यको देखकर वह कहने लगा--५ अयवन्‌ ! 
मैं देखता हूँ कि राजाओंके समुदायोसद्ित ये झतरा्टके पुत्न॒तथा भीष्म, 
ब्रोण, करण और हमारी सेनाके भी मुख्य-मुख्य योद्धा आपके सयानक 
जाड़ींवाले सुख इसी प्रकार तीम्र घेगसे अवेश कर रहे हैं, शिस मकार 
प्रब्खलित अभिमें पतंगें अपने नाशके लिये प्रवेश करते हैं । कह योद्धा भम्न- 
शिर आपके दॉतोमें चिपके दिखलाई पढ़ रहे हैं और भाप सब ल्ोकोंको 
'वाररों औरसे ग्रास करते हुए एवं चावते हुए दिखलाई पढ़ रहे हैं। इसलिये 
आप झुमे बतलाइये कि इस उग्र रूपमे आप कौन हैं? में आपके स्वरूपको 
जानना चाहता हैं। में नहीं सममता कि आपकी यह प्रद्कत्ति किस निमिश्त 
से है” ( १४-३३ )? 

इसपर भगवानने उत्तर दिया---“मैं ज्ञोकोंका क्षय करनेव्राल्ा बढ़ा- 
चढ़ा काल हूँ और लोकोंका संद्वार करनेके लिये ही यहाँ प्रबृत्त हुआ हैं । 
जो कोई भी योद्धा दोनों सेनाओमें हैं, वे तेरे सिवा कोई भी त शर्चेंगे । 
क्योंकि ये सब मुझ कालस्वरुपके द्वारा पहले ही सारे पड़े हैं, इसलिये तू. 
उठ खड़ा हो, मुफ़्तमें बशका भागी बन और शजुओको जीतकर राज्य-लच्सी 
को भोग | सब्यसाची ! हू केवल निमिच्रमात् बन और सीष्स-द्रोणादि 
जो सेरें द्वारा पहले मारे हुए हैं उनको मार, भय मव कर, तेरी जय होगी” 
( ३९-४४ ) | 

यहाँ निष्कर्ष यह है कि जब जीव अपने स्वरूपके अज्ञाचले परिच्दिन्न- 
अहंकारके श्रावेशमें आया हुआ कर्मोका को बनता है, तब वे कर्मरुप चेष्टाँ 
तो उसी समय नष्ट दो जाती हैं, परन्तु वीजरूपसे अपने संस्कार करतोके 
हृदयमें छोड़ जाती हैं और दे संस्कार उस कर्दत्व-धहंकारके झ्रा्नय ही रहते 
हैं। जिस अकार अनेक जातिके वोज भृसिय्ें छुपे हुए कालके अधीन अपने 
समयपर फूट निकलते हैं, इसी अकार हृदयमें अरव्यक्तरूपसे रहनेवाले कर्म- 
संस्कार कात्तके अ्रधीन ब्यक्तरूपमें अकट होकर अपने भीतरसे भोयरूप 
कल्त तथा भोग-सामप्रीको निकालते हैं । इस प्रकार अपने कर्मोद्ठास जीव 
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अपने भोगोंका आप ही उपादान होता है। बाह्य पढार्थ देश, काल ऋथवा 
अस्त आदि कोई भी डन ओोगोंके डपादान रहीं बन खकते । यद्यपि ते 
इन भोगरूप फर्लोकी उत्पक्तिस निमित्त तो होते हैं, परन्तु उपादान 
कदापि नहीों। क्योंकि उपादानका कार्यके भीतर रहता ही आवश्यक है, यह 
'निथम है, कार्यले भिन्न देशसे उप्ाद्यन कंदापि नहीं रह सकता। जैले घट्का 
जपादामरूप भ्त्तिका घटदेशर्मे ही रहती है, घटले सिज्ञ नहीं रद सकती । 
अस्तु-हिथिति तो यद्दी है, परन्तु जीव क्रपनी भूलसे अ्रपन्ते हु खन्पुखादि 
भोगेंका कारण अपने भीतर न देख, च॑च्षुओँसे प्रतोत होनेवाल्षे जो बाह्य 
निमित्त हैं, उन निमित्तोंको ही उपादानस्पसे म्रहर करने छगता है कि 
'मेरे छु,खाबिके कारण ये ही हैं! । इसी भूल करके अकारणमे कारण-दुछि 
से राभ-द्रेष करने लगता है और राग-द्वेष करके पुण्य-पापके सस्कारोंकों फिर 
उत्पन्न कर लेता है | व/म्तबमे तो जब वे कर्म-सस्कार घर्तमान भोगरूप फल 
के सग्पुष हुए थे, तब उन्होंने ही इन बाह्य पदार्थोको अपने निमित्तरुपले 
रत्म था। इस भ्रकार यद्द सब व्यापार सत्यस्वरूप परमात्माकी सह्तोमे 
कालके श्रधीन ही सिद्ध होता है । 
इसी सिद्धान्तके अनुसार जो सम्बन्धी श्रजुनद्वारा मारे जानेवाक्षे थें, 
चाह्तवर्स उसकी रूत्युका उपादान अजुन नही था, किन्तु उसके अपसे-प्पने 
कर्म-लस्कार ही उत्तको खत्युके डपादान ये। अजुँन तो बीचमे केवल 
निमित्तमान्न हो था और पह निमिच सी उत्तके अपने-अपने कर्मसंस्कार्रो- 
हारा ही बन।स्रा गया था। अधवा इन सब जोड़्-तोदॉको स्गठव करने- 
चाला यद्द काख-सगवान्‌ ही था, जिसके घुमाये हुए काल-चक्रद्वारा ये खब 
असयोग व सम्बन्ध पूरे पूरे उस्तरते हैं । परन्तु अपने सिथ्या ऋतुत्वासिम्ानके 
कारण अमुन बीचर्मे सुफ्त ही कर्ता बच वेठा था कि “इन भोष्मादिकों 
'का सारमेबज्ा में ही हैं? | अरब अपने कालस्वरूपके दर्शलद्वारा भगवाबूने 
अजुनको अ््यक्ष द्शी दिया कि जीवोकि अपने-अपने क्मोकि अनुसार यह 
सब शत्तरक्षकी बाज़ी मेरे दवरा हो रची गई है। अज्जन मुफ्तमें ही 
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करतोपनका ,मिध्या श्मिमान घारकर अपनी मुर्खताले क्‍यों मेरे काल-चक्रमें 
पिसना स्वीकार करता है। यदि व इस चक्रसेबचला चाहता है तो उसको 
ख़ैर इससे है कि चह अपने कतृंलामिमानकी तिलाक्षलि देकर अपने देह, 
इच्दियों, मन व चुद्धिको जड़ कठछुतलीवत्‌ घनाकर मेरे हाथ्म सौंप दे और 
इनके अस्दर चेटा हुआ में साक्षीस्वरूप अपने काल-चक्रद्वारा इनको नैसे 
नचाएऊँ पैसे नाचना फ़यूल करें। इसी रोतिसे वह काल एवं कर्मके घस्घनसे 
सहज मुक्त दो लकता है और सुर अमेदरूप योग प्राप्त कर सकता है । 

भगवानके उपर्युक्त वंचनेको श्रवण कर भजुच कॉपता हुआ दोनों 
ड्वाथ जोड़े हुए भगवानकों प्रणास करके गद्गद्वाणीसे उन्तकों स्तुति करने 
गा, सब ओोरसे उनको वारम्बार नमस्कार किया ओर प्रार्थना फी-- 
“झपकी इस महिमाको न जानकर मेरे हारा प्रमादसे अथवा प्रेमसे जो कुछ 
ओी अपसानके वचन सखाभावसे विहार, शब्या, आसन पर्व मोजनावि काल 
में कहे गये हों, उन सबके लिये झाप झुके क्षमा करें ।7 फिर विनती की-- 
आपके इस्त आप्ते रूपको देखकर में हर्षित होता हूँ और साथ ही भत्र 
से भेरा मन ब्याकुज्न भी हो रद्द; है, इसलिये में श्रापका उसी रतर्भुजी 
'रुपमें दर्शन करनेकी इच्छा करता हूँ, कृपया उसी रूपमें मुझे दर्शन दीजिये 
( ३२-४६ )। इसपर भगवादने उसी चतुर्मुज सौग्यरूपमें अजुनको दशच 
दिया और कहद्ा--"“पार्थ ! मेरे इस विराट रूपका दर्शन जैसा तुमने देखा 
है, अति दुलेभ है, देवता भी मेरे इस झूपके दर्शन पानेकी निल अभिलापा 
करते हैं। में इस प्रकार बेद, यज्ष, दाल व तपाविद्वारा देखें जानेको समर्थ 
नहीं हूँ, किन्तु केवल अनन्य भक्तिद्वारा ही में इस अकार तखसे जानने; 
देखने और अपने स्वरूपमें प्रवेश पप्नेके किये समर्थ हैँ (४०-१४) 

यहाँ आशय यह है कि भयवान्रके स्वरूपर्मे इस प्रकार तत्तसे प्रवेश प्राप्त 
करनेसे एकमाश्न यह परिच्छित्न-भहंकार दी प्रतिबन्धक है, जो कि भगवती 
अनन्य भक्ति व प्रेमद्वारा दी दूर दो सकता है। यक्ष, दाल व तपादि अपने 
स्वरूपसे इस प्रतिबन्धकको यक्षित नहीं कर सकठे, किन भक्ति बिद्य ये 
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सभी कहुत्वामिमासकों जठानेवाले दी हैं। यद्यपि सांसारिक धन-थौवनादिके 
सदसे य्षञ-दानादिका सद श्रेष्ठ है, तथापि अनन्य भग्रवक्ञक्तिके सयोग बिना 
है मद ही, को कि 'छूँँवेसे निकले तो गढेमें गिरे! की भाँति स्वगोदिके बन्धन 
में ही वाधनेवाला है और सच्चे सुखले वियुक्त ट्री रखता है । संसारमें 
केवल प्रेम ही पुक पेसी पवित्र वस्तु है जो कि अहभावक्ी मेंट लेनेमे 
समर्थ है । जब शनित्य तथा कविपत खतरी आदिका प्रेम ही अपने पेस काम 
सैंपनको लुप्त कर देता है, वव नित्य सत्य प्रेम अहमावको सस्ूत्न उस्ाद 
ले, इसमें तो झआगद्यर्य द सदेद ही क्या है ? उससे तो वस्तुत ऐसा आक- 
चंण व चुस्बुक है कि यदि वह इस तुच्छु अहभावकी बलि ले लेवे त्तो योग्य 
दी है। जिस प्रकार तरज्ष समुचकी थाह पाना चाहे तो नहीं पा सकती, 
परन्तु बही जब अपने-्आपेको खो बैठे तो समुहरूप होकर समुद्दकी थाह 
पा ख्रकती है। हसी मकार सक्त जब अपनी 'नम्य भक्तिद्वारा भगवानमें 
अपने तुच्छ अहकारको खो बैठे, सब मग्रवद्रप दो लरचसे भगबानसें प्रवेश 
पा सकता है। इसलिये मक्ति दित! भगवस्स्वरूपमें प्रवेश अशक्य है। भक्ति- 
शल्य चेढ, यज्ञ, तप एवं दानादिकी यहाँ थक्य नहीं। इसपकार इस अध्यायके 
अन्त समरूपसे यही उपदेश करके भ््यायकी समाप्ति की गठ कि पाणडया 
जिस पुरुषको मेरे निमित्त ही सब चेष्टाएँ है, जो मेरे दी परायण हुआ है, 
ससार- सम्बन्धी ओोस-कासनादिका भक्त न रहकर जो मुमे ही ग्रेम करनेवला 
है, जो अद्दन्ता-ममताके सर्वे्योसे छूटा हुआ है और सब कृत्य मुझे ही 
सौंपकर थाप फठपुतक्ीफे समान केवल नाचनेवाला ही बन गया है तथा 
इल प्रकारके आचरणोंसे जो सब भूर्तोद्धि प्रति निर्चैर दो गया है, वही झुमे 
माप्त हो सकता है ( छो० २२ )। 
इस्र अकार अपनी अनन्य भक्तिको अपने स्वरूपमें योगप्रप्तिका साधन 
कथन करके अध्यायकी समाप्ति की गई | 
डे डे डे 





॥ ओरीपस्सात्सने लमः थे 


अथ दादशोउध्यायः 

एकादश अध्यायके अन्तमें भगवानने अपने स्व॒रूपके जानने, 
देखने और प्रवेश पानेमेँ अपनी अनन्‍्य भसक्तिकी अति महिमा 
चर्णुत की, उसके प्रभावको खुलकर अर्जुनने इस अध्यायके 
आपम्भमें ही अशक्ष किया-- 

अर्जुन डबाच 
एवं सततयुक्ता ये भक्तासत्ां पयुपासते । 
ये चाप्यक्षस्मन्यक्त' तेपां के योगवित्तमा।॥ १॥ 

अरजुन घोला--इस पकार जो भक्त निरन्तर आपमें जुड़े 
हुए आप सगरणुरूपकी उपासता करते हैं. ओर जो दूसरे झबि- 
चाशी' इन्द्रियातीत निर्मुशस्वरूपकी उपासना करते हैं, उन दोनोंमे 
सर्वेश्रेष्ठ योगवेत्ता कौन हैं; ? 

भाषायै-- वें (इस प्रकार) शब्द एकदश अध्यायके अन्तिम 
ज्छोकसे सम्बन्ध जोड़ता है कि आपके कथनाजुखार जो पुरुष 
आपके निमित्त कर्स करता है, आप सगुणरूपके परायण है और 
सर्वेसंग-विवर्जित एवं से भूतोंमे निर्वेर हुआ आप मुस्ली- 
भनोहवरकी दी उपासना करत दे तथा जो दूसरा आपके निर्मुण- 
रूपकी, जिसकी मह्विमा द्वितीय अध्यायसे ही गाई ज्ञा रही दे; 
उपाखना करता दे, उन दोनों परकारके भक्तोर्म श्रेष्ठम थोगका 
जआननेवाला कौन दो सकता है ? अर्थात्‌ सगुणभक्त थोगवित्तम 
है, अथवा निर्मुशभक्त | पूर्व अध्याय निर्शणखखरूपकी महिमा 
भाई जाती रही और इस अध्याय ( ११५४ ) में अपने खगयणरूप 
की अन्य भक्तिको अपने खरूपके देखने, जानने और प्रवेश पाने 
में द्वेतुरूपसे कथन किया गया, इसलिये इस ख्लपर अर््वुनका 
चद्द भक्ष सम्रिचीन ही दे । 
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श्रीमगवाजवाय । 
सब्यावेश्य मनो ये मा नित्यबुक्ता उपासते | 
अड्या पस्योपेतास्ते में बुक्ततमा मता।॥ २।॥। 
धीम्गवान्‌ घोलें--कछो भक्त पण्म भ्रद्धासे यूक्त हो मेरेमें 
मतको स्थिर करवे। और म्रेरे समुणरूपमें त्तिसल्तर जुड़े रहकर 
मेरी उपासना करते हैं, वे मेरेकों सर्वश्रेष्ठ योगी स््य हें। 
भाषार्थ-छितीय अध्यायसे आरम्भ कर नबस अध्यायपर्यन्त 
सगवान्‌ अपने सर्वसाक्षी, सर्नात्स इन्द्रियातीत अब्यक्तखरूपकी 
ही महिमा चर्णत करते रहे ओर डसीमें अभेदरूप योगप्राप्तिदवारा 
जन्‍्म-मरणरूप संसासखे मुक्ति कथन की जाती रही | झव इस 
अ्टोकर्मे परम श्रद्धासे चुक्त अपने समुणरूपके उपासकको सर्व 
श्रेष्ठ योगी कथन किया गया | झर्जुनका मञ्ल था कि जो औपके 
अक्षर, अव्यक्त सर्वसाक्ष्ती, विर्शुरस्वरूपकी उपासना करते हैं 
तथा जो दूसरे मन-इन्ठ्ियोंके विषय आपके सि्गुण॒रूपकी उपासना 
करते हैं, उन डोनोमेसे श्रेण्ठम्त योगी कौन हो सकते हैं १ उत्तर 
कहा गया कि 'धस्म अद्धासे युक्त हो ज्ञो मेरे समुणरूपमें मनको 
स्थिर करके मेरेमें नित्ययुक्त हुए मेरी उपासना करते हैं. वे मुझे 
श्रेष्ठम योगी मान्य हैं । यद्धि इन बचनोंको बस्तुत तथा अक्ष- 
रश, सत्य माता ज्ञाय तो चवम अध्यायपर्यन्त भगवानके दायरा 
जो अपने अव्यक्त अक्षर, सर्वात्मस्वरूपका वर्णन किया गया है, 
बढ़े सब व्यर्थ व निस्थेक सिद्ध हो जाता है । परच्छु चस्तुत' ऐसा 
तहों है, आशय यह है कि प्रथम सशुररूपमें मलको स्थिर किये 
बिता एकाणक सिमुणखरूपमें मतका अवेश होता अत्यन्त डुरभ 
एवं असम्पष ही होता है। क्योकि मन नाम-रुपका पुतला है 
आए नामरूप-संसार्मे ही फेंसा हुआ है, इसलिये इसका एकता- 
पक चेनाम चेरझुपमें प्रवेश होना अशकक्‍्य है | जिस प्रकार लोदेखे 
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ही लोहा काटा जा सकता है तथा विषसे ही विष मारा जा 
सकता है, इसी प्रकार भगवानके सगुण नाम-रूपके सहारेसे तथा 
सग॒ण नाम-रूपमें अद्धापूवंक मनको स्थिर करके ही नामरूप- 
संसारसे मतको निकाला जा सकता है। जिस प्रकार शीतके 
संयोगसे जड़ताको धाप्त हुई बर्फ जवतक सर्य-तापसे पानीके रूपमें 
पतली होकर न बहे, तवतक भाषके रूपमें डड़ाई नहीं जा सकती । 
इसी भ्रकार नामरूप-संसारके संयोगसे जड़ताकों प्राप्त हुआ मच 
जवतक भगवानके सगुण नाम, रूप, गुण, प्रभाव और लीलादिसें 
स्थिर होकर भक्तिरूपी तापसे भगवानके ग्रेममें पानीके समान 
पतला होकेर न बहे, तबतक भाषके समान भगवानके निर्भुण- 
खरूपकी शानाप्िमें उड़ाया नहीं जा सकता | क्‍योंकि भगवानके 
अध्यक्त व अक्षरस्त्रूपकी स्थितिमें यह मन ही प्रतिवन्धकरूप 
है । और जब भगवानके सगुणरूपमें भली-भाँति स्थिर होकर 
मन नामरूप-संसाससे निकल जाय, तब निग्नुणस्वरूपमें स्थिति तो 
कुछ डुल॑भ है ही नहीं! जैसे आम्रबुक्षमें जब फ़ूल निकल आया, 
तंवे फलके निकलने ओर पकलनेमें तो कोई सन्देह है ही नहीं, 
आकृतिक नियमके अनुसार फल तो फूलके पीछे-पीछे आरा ही रहा 
है और फ़ूलके खिल जाने तथा परिपक हो जानेपर बह खतः ही 
अकट होगा । ठीक, इसी प्रकार सम्यण-भक्ति फूल और बिग्नेण- 
भक्ति फल है। समुण-भक्तिरुप पुष्पके विकसित और परिपक 
होनेपर निमुण-उपाखना तो अपने समयपर खतः ही स्नवित होगी। 

क्योंकि प्राकृतिक नियमके अनुसार फलके समान वह तो सगुण- 
भक्तिरुपी पुष्पके पीछे-पीछे आ ही रही है, उसके लिये तो कोई 

चिन्ता दी नहीं है। इसके विपरीत यदि सग्मुण-उपासनाका परित्याग 

करके एकाएक नि््य॑श्ख॒रूपमें सबको स्थिर करना चाहें तो यह 
खर्वधा असस्भव है।खतरयं मगवान, अपने श्रीसुखसे इसी अध्यायके 
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पश्चम रछोकमें फथन करेगे कि 'झव्यक्ता हि भतिदुस देहवद्धि- 
राप्यते' अर्थात्‌ संसारसम्बन्धी टेहादिकी अद्दन्ता-ममतामें फेसे 
हुए पुरुषढ्ार अब्यक्त सति कण्साध्य है। इस मकार चेँकि इस 
समग्मुणडपासनाद्वारा ही निर्युसत्वरूपमें मनकी स्थिरता सम्भव 
डै, इसीलिये सगुणु-उपालकको '्युक्ततम' कहा गया कि बद इस 
खग्रुण-डपासनाहारा भुख्य ध्येयरूप निर्मेश॒स्वरूपमें आरूढ दो 
जाता है और फिर निर्मुण॒स्वरूपमें आरूढ हुआ पुरुष तो अपने 
स्वरूपले थुक्ततम है ही । निर्शणकी झपेला सयुण-डपाखक अपने 
स्वरूपसे स्वतन्त्र ही चुक्ततम है. इसका यह तात्पर्य चहीं। जिस 
अकार आखुवेंद शाह्ममें घुतको आयुकी बुद्धि करनेबाला होनेसे 
आयुप्य' चामसे पुकार बया है, तहों यह तात्पये नहीं कि शत 
स्वयं आयुष्य है, बल्कि आय॒प्पका हेतु होनेसे वह आयुष्यरुपसे 
ऋणत किया गया । इस्ती प्रकार निर्मुशस्वरूपका सहायक होनेसे 
खग्रुय-उपासकको झुक्ततमरूप फहा गया है, स्वतत्त् अपने स्थ- 
रूपसे दी नहीं । 
अब दुसरे परकासके निम्मुश-उपासकोंके विपयमें कथन किया 
जाता है-- 
ये खक्तुसस्‍्मनिर्देश्यसव्यक्त पर्नुपासते | 
सर्वत्रगमचिन्त्यं च ऋूटस्थमचल घुबम्‌ ॥ ३ ॥ 
संलियम्येन्द्रियग्रामं सर्वत्र समदुद्धयः 
ते प्राप्लुचन्ति सामेब सर्वभूतहिते रत्ताः ॥ ४ ॥| 
जो पुरुष इन्छियसमुदायोंकों भज्ी-भोति चश्मे करके 
अविनाशी, अकथत्तीय, मन-दुद्धिसे परे, सर्व्यापी, अचिन्त्य, 
कुटेस्थ, भित्य और ऋचल--ऐसे लिशुणशह्मकी अमभेटरूपसे 
डपासना करते हैं, वे सर्वत्र समचुद्धि तथा सर्वेभूतोंके द्वितरमे रत 
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» भावार्थ--अब ध्येयरूप निर्मेण्खरूपके विशेषशोंको घतलाते 
हैं। भूत, भविष्य व वतमान तीतों कालोंमे जिसका ताश न हो 
वह अक्षर' कहा जाता है | इन्द्रिय, मत एवं बुद्धिका विषय न 
होनेले उसको 'अव्यक्ता व अचिन्त्य' कहते हैं, क्योंकि जो वस्तु 
इन्द्रियादि करणोंसे जानमेमे आती हे उसीका मन-बुद्धिसे चिन्तन 
किया जा सकता है, परन्तु अक्षर! इससे विपरीत होनेले 
+अ्च्विन्त्यः कहा गया | आकाशके समान सर्वेन्न व्यापक तथा 
देश-कालसे आपरिच्छिन्न होनेसे-डस अक्षरकों 'सर्वव्यापी! कहा 
गया । कूठ अर्थात्‌ मिथ्या माया जिसकी सत्तासे सत्‌ प्रतीत हो 
रही है, उस कूटरूप मायामें साक्षी तथा अधिष्ठातारूपसे स्थित 
रहनेसे उस अक्षरको 'कूटस्थ कहा गया.। तथा चअलरूप मायामें 
अचलरूपसे स्थित होने करके उस अक्षस्को 'अचल' ब 'धुब' 
कहा.गयां। : *: ० जज पु 

ज्ञो थोगी इन्द्रियसमुंदायको रोककर सर्वत्र समधुद्धि हुए.मेरे 
ऐेखे निममुणुस्थरूपकी अभेद्रूपसे उपासना करते दें, वे सर्वभूतों 
के हितमें रत.योगी तो मुझ सर्वेसाक्षी सर्वात्मस्थरूपको पाप होते 
हीःहैं, इंसमें तो सन्देह है ही नहीं। सशुण-उपासकके लिये भग-. 
चानने युक्ततम तो कह, क्योंकि बह सगुण-डपासंनाहारां ईस' 
निर्गुश-उपासनाम ओरूढ होनेका पांज द्वोता है, परच्ठ वह मुझे 
प्राप्त होता ही है! उसके साथ ऐसा निश्चित वचन नहीं कट - 
शंया | क्‍योंकि सय॒र॒-उपासंक झपनी संश॒ण-डपासनाके छः 

ही भगवानको साक्षात्‌ आप्त नहीं कर सकता, किन्त ? 
से निर्मुण-डपासनाह्वरा ही भगवत्माप्तिका का 
परन्तु इस निर्भुश-उपासकके खिये तो 
“दिया कि बह तो झुऊे प्राप्त होता ही 

8६ 
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सग्रुण-डपासना साधन है और तनिर्गुण साध्य ब फल है | इस, 
निग्ेश-डपासनाके लिये इन्ट्रियसमुदायका संयम, सबवेत्र समवुद्धि 
आर सर्वेभूतहितसरति, ये तीम सावन निरूपण किये गये । इन्द्रियों 
की अपने-अपने विषयोर्भ स्थामाविक ही अचुकृल एव प्रतिकूल- 
चुद्धिसे राम-हवेपयुक्त सद्त्ति होती है, तहोँ अनुकूल व प्तिकूल- 
चुद्धिसे छूटकर अपने विपयोंमें सगह्ेपवर्जिव प्रदृत्तिका नाम 
'इन्द्रियसयम' है | भरूपण-दृष्टिका बाव करके सव भूपणोमें 
खुबण-हष्टिके समान सब भूत्तोम अधिप्ठानरूप एकम्ब-्दष्टिकों 
'समबुद्धि कद्ा जाता दै। लो समबुद्धि भावनामय घ क्ञानमय दो 
प्रकारकी होती है, इनमें भावत्तामय साधन दै झौर शञानमय फल 
है। इस स्थलपर भावनामय साधनरूप समबुद्धिस ही अभिष्राय 
है। तथा सासारिक दृष्टिका परित्याग करके केबल पारसार्थिकः 
इशप्टिख सब सूतोंके हितमें रतिको 'सर्वभूतहितरतिः कहते है । 
इस घकाए ये तीनों परस्पर सापेक्ष हैं। इन्छियर्सयमसे समवुद्धि 
आर समरबुद्धिले इन्ठ्रियसंयम पुष्ठ होता है। तथा इन्द्रियसंयमत 
ब समबुद्धिस सर्वभूतहितरति और सर्वभूतद्चितरतिसे इन्द्रिय- 
संयम व समवुक्ति सिद्ध ढोते हैं। जिस प्रकार शरीरके आश्रय 


प्राण ओर प्राशके आश्रय शरीर रहता है, इसी प्रकार ये तीनों 
परस्पर सापेक्ष हैं । 


अब इस निर्मेण-ड्पासनामे प्रतिवन्‍्धरूप जो कप 
भगवान्‌ कथव करते हैं-- कड़ के; लो 


क्षेशोब्धिकतरस्तेपामब्यक्तासक्तचेतसाम । 
अब्यक्ता हि भतिदंःख देहबद्धिखाप्यते | २ || 
[ परन्तु ) इन्डियावीत पदमें आसक्तचित्तवाले उन पुरुषोंकोी: 


साधना क्लेश अर्थात्‌ परिश्रम अधिकतर है च््वॉफि ेहासिसा- 
नियोहारा अच्यक्त-गति बड़े दी कडखे पात्त होती है। 
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उपयुक्त भकारसे ज्ञो पुरुप अपने चित्तको इन्द्रिया- 
तीत अव्यक्तस्वरूपमें आसक्त करनेमें लगे हुए हैं, उनके लिखे 
साधने अधिकतर क्रेश उपस्थित द्ोता है। क्‍योंकि जेखा ऊपर 
ऋहद्दा गया है, अव्यक्तस्वरूपमें चित्तकी स्थितिके लिये इन्द्रिय- 
संयम तथा सबेत्र समचुद्धि आवश्यक साथन है। परन्तु जो पुरुष 
संसारसम्बन्धी अहन्ता-ममताममें फँसे हुए हैं, जिन्होंने देहको ही 
आपा कण्फे जाना है, देहके सम्वन्धियोंमें जिनकी ममताःवुद्धि हैः 
ओर इन्द्रियोंके विषयोंगें जितकी राग-द्वेषसद्दित प्रद्नुक्ति भी हो 
शही है, ऐसे देहाभिमानियोंद्वारा अव्यक्तस्घरूपम गति मात करना 
अत्यन्त कप्प्रद्‌ है। क्योंकि देहेन्द्रियादिकी अहन्ता-ममतायें सत्य- 
घुछिसे आसक्ति होने कश्के न उनका इन्द्रियसंयम ही सिद्ध 
होता है. और न समयुद्धि | इस घकार जब इन्द्रियर्सयम और 
समबुद्धि ही सिद्ध न हुप्ए, तब इन्द्रियरूप शछुओंकी प्रवलता और 
विपस-बुद्धिके रद्दते हुए अव्यक्तस्वरूपमें चित्तकी स्थिति तो 
सम्भव हो ही कैसे ? ऐसी अचस्थामें तो प्रथम मन-इन्द्रियादिका 
पबाद भगवानके सप्ुणरूपमें चलाना ही आवश्यक है, जिससे 
मन सांसारिक भाम-रूपोंकी आसक्तिसे निकलकर भगवानके 
सगुण भाम-रूपमें चहुँटे। और जब सांसारिक नाम-रुपोले निकल 
कर मनकी आसक्ति सगवानके सयगुणरूपमें दो जाय, तव स्वाभा- 
विक सांसारिक विषयों आसक्तिके अमावसे इन्द्रियसयम्त व 
समताबुद्धिकी सिद्धि हो जाती द्ै और फिर इन्द्रियसंयम व 
समताबुद्धिके सिद्ध होनेपर नि्धुशस्वरूपमें चित्तकी मद्सि व 
स्थिति सम्भव होती है। इससे सिद्ध हुआ कि देहामिमानियों- 
दास अब्यक्तस्थरूपमें प्नत्ति असम्भव डी है । ३ 
ये तु सबोणि कमोणि सयि संन्यस्य मत्परा। । 
अनम्पेनैव योगेन मां ध्यायन्त उपासते ॥ ६ ॥ 


छ्डर्‌ गीता-दर्पणु 


जैपामह  समुद्धतो सत्युससास्सागरातू । 
भवामि न चिरास्थार्व मच्यावेशिवचेतसाम ॥ ७ ॥ 

[ परन्तु ) जो भक्त भेरेंसें सब कर्मोंका संन्यास करके मेरे 
परायण छुए, अनन्य योगके हारा ध्यान करते हुए मेरी डपासना 
फरते है हे पार्थ! उन मेरेस छ्ित्तको लगलेबाले अक्तीका 
मैं सृत्युरुप संसारसागरस शीत्र ही भली भौति डडार करने- 
वाज्ञा होता हैं ! 

भावार्थ-देहेस्टरियमनदुद्धिद्ाण जो व्यवहार हों रहा है. 
उनमे झअभिमात करके अपने-आपको कर्ता आतना किन्तु 
यह जिमश्थय धारण करता कि 'जो कुछ व्यवहार उहादिद्वारा हो 
रहा है उसमे इस हरेहादिक्ा कर्तापत सथ्वकमात्र सी नहीं है. 
किन्तु खब्वे कर्ता-धर्ता भगवान ही है, बे ही अझश्तर्यामी इनके 
अल्दर बैठकर सूज्रधारकी भॉति जड़ ऋठपुतलियोंके समान इन 
वेहेन्द्रियमनवुछचादिको तथा स्हे है!। इस निश्वयले अपने 
स्व कर्तत्व एवं कर्मोको विशवरूप सम॒ण परमेश्वस्में समर्पण 
करना, इसीका थाम यहाँ 'स्वेकर्ससंन्याल है । उपर्युक्त रीतिके 
सर्वकर्मसंस्यासल सगखत्परशयणता घात होती है. भगचत्पराय- 
शुतासे असन्य योग सिद्ध होता है अनन्य-ब्रोयसे ध्यानक्ी सिद्धि 
होती दे और ध्यावस पुन सर्बकर्मसंत्यास पुश्ट होता है। 
जिस प्रकार तालसे मेष घुए होता है ओर मेघसे ताज्ल पुष्ठ होता 
है. इसी प्रकार स्वेकर्सर्सन्याससे ध्यात्न और ध्यानसे सर्च 
कर्सेसंन्यासकी परस्पर पुष्टि दोती है । इस झसार दश्यमान 
मप्र भगवानके सित्रा अन्य कोई वस्तु सारभूत है ही चहों, 
ऐसा सतके इढ निश्चयका साम “अनस्थ्योग' है। इस अनत्य- 
योगसके क्वाय चित्त-इत्तियोंका परवाह भगवानके समुणरूपमें 
चलाता '्यात्त कहाता है। इस घकार झुझ सगुणखरूप पर- 
मेश्वरमें सर्वकर्ससंन्यास करके मेरे परायण जो ऋनन्यन्योग्द्वारा 











दादशोडध्याय छू 


है 














भेरा ध्यान: करते हुए मेरी आशधना करते हैं, इस रीतिसे 
झुभमें आसकृचित्तवाले भक्तोंका मैं शीघ्र ही झत्युरुप संसार- 
सागरसे भली भाँति उद्धार कर देता हैं। अर्थात्‌ अपनी अनन्‍्य 
भक्तिद्वारा: सांसारिक आसक्तियोंसे छुड़ाकर और अच्यक्त- 
गतिका; अधिकारी बनाकर उन्त भक्तोंकों मैं शीघ्र ही अपने 
चास्तविक सर्वसाक्षीस्वरूपकी प्राप्ति करा देता हूँ । 

भय्येव सन आधर्स्व म्य्रि बुद्धि निवेशय । 

'-' निवर्सिष्यसि मस्येव अत ऊध्वे न संशय) || ८॥ 

. [इसलिये | तू मुझ समुणरूपमें ही मन लगा, मुझमें बुद्धि 
स्थिए कर, इस प्रकार तू मेरे वास्तविक खरूपमें निवाल करेगा, 
इसमें कोई संशय नहीं है । 

' भावार्थ--अब उभय भ्रकारकी उपासना ओर साधन साध्य- 
रूप विपयका उपसंहार करते हुए भगवान्‌ निष्कर्परूपसे कथन 
फंरत्े हैं। इसलिये, अर्थात्‌ मेरे अव्यक्त मिसशखरूपकी प्रासिके 
लिये तू प्रथम मुझ सग॒रारूंप परमेश्वरमें ही मन लगा और मुभमें 
ही बुद्धि स्थिगकर। इस प्रकार सगुण-डपासनाके अभावले तू घुझ 
निराकार अव्यक्तखरूपमें निवास करेगा, इसमें कोई संशय नहीं है।। 

, अथ चित्त समाधातुं न शक्तोपि मयि स्थिस्म्‌ । 

-, - भ्रम्यासयोगेन ततो मामिच्छाप्तं भनझ्लय ॥ &॥ 
£ और/यदि तू सुभ समुणरूप परमेश्वसमें चित्त स्थापित कर- 
भेमे:समर्थ, नहीं, डे. तो.हे घनअय ! अभ्यासरूप योगढवारा मुझ 
सम्ुणरूंप परमरेश्वरकी आछिकी इच्छा कर । * 

/» भावार्थ>-चित्तकों सप् ओरसे खॉचकर-आरस्वाण एक अचल 
स्वनमें-स्थिर करनेका नाम अभ्यास' है । इसप्रकार सब साखा- 
रिक पद्मथोसे चित्तको स्ींचक्र मुझ सयणखूप,परमेश्वस्में डी, 
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मनफो जोइनेका अभ्यास कर | इस अभ्यासके प्रभावले तू 
झुभमें चित्र स्थिर करनेमें समर्थ होगा । 
अभ्यासे5प्यसमर्थोइसि मत्कर्मपरमो भय | 
मदर्थमपि कप्तोणि कु्नेन्सिद्धिमवाप्स्यसि ॥१०॥ 
यदि तू अभ्यासमें भी समर्थ न हो तो मेरे निमित्त कर्म- 


परायण हो, इस प्रकार मेरे निमित्त कर्स करता हुआ भी तू 
सिद्धिको प्राप्त होगा 


भावषार्थ--(१) पत्न, पुष्प एव जलादिसे प्रेमप्रचंक भगवानकी 
सेवा, पूजा, आरती, स्तुति आदि करता तथा साए्न दराइवत्त्‌ 
प्रणाम व प्रदक्षिणा करवा, (२) भगवद्भक्तोंको भगवद्धप जान 
चन-मन-बवत्तले उनकी सेवा-पूजा करना और नज्नभावस वासम्वार 
नमस्कारादिहारा उनकी प्रसन्नता प्राप्त करना, (३) भगवानके 
मल्दिर्को भाड़ घ जलखिस्चनादिह्वारा शुद्ध रसता, (८) भगवान 
के निमित्त सन्दिर, कूप, बापी व बाटिकादि निर्माण करना तथा 
करवाना, (४) भक्तिसस्यन्धी मगवत्कथाओंका नित्य थयण करना 
तथा कराना, (६) भगब्चान्नाम, गुण एबं लीलाओंका कीतेत्र करना 
च्‌ कराना, (७) सगवानके नाम व मत्रका निरन्तर जाप करता 
(८) तथा परस्पर मिलकर भगवसत्सस्वन्धी चर्चा करती और 
भगवानके प्रेममें गह़द-कएठ व रोमाश्वित होचा--इन सब साध- 
भोंको भगवत्माप्तिके उद्देश्यले इढतापूर्वक्त आचरणर्म लाना, 
्गवदर्थ कम कहाता है। इस प्रकार अज्जुत। यहि त्‌ मेरे 
ध्यानके निमित्त अभ्यास कर्तेमें भी समर्थ न हो तो उपयुक्त 
रीतिसे मेरे निमित्त कम परायण हो। इस घकार मद कस कर- 
नेसे अभ्यासमें प्रतिबन्‍्धक ज्ञो स्जोग्रुण, उसकी निदवुत्ति होगी 
ओर रजोग़ुणके निद्चत्त द्ोनेपर स्छो ८च ६ के असुसार अभ्या- 
खद्दार तू ध्यावपरायण होगा[। इस प्रकार मेरी समुण-भक्तिक्ते 
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प्रभावले फिए इन्द्रियर्सयम तथा समतखुद्धिदारा मेरे अव्यक्त- 
स्वरूपकी पाप्तिरूप सिद्धिको प्राप्त दोमा। 
अग्ैतदप्यशक्तोड्सि कर्तु मद्योगमाश्रिता । 
सर्बेकर्फल्॒त्याग ततः कुछ यतात्मबान्‌ ॥११॥ 

आर यदि ऐसा करनेमें भी त्‌ समर्थ न हो, तो मेरे योगके 
आश्रय .मन-इन्द्रियोंकों वशमें किये हुए सब कम्मोंके फलका 
व्याग कर | 

भावार्थ-यदि स्छोक १० के अज्लुसार तू सदर्थ कर्म भी ल 
'कर सके, तो मेरी प्राप्तिरृप योगको लद्य करके और मन-इन््रि- 
चऑंको सांसारिक भोग-विषयोसे रोककर अपने सब कम्मके 
फलोंक( त्याग कर। अर्थात्‌ संसारके उद्देश्यले के त कर, 
किन्तु ज्ञो कुछ स्वाभाविक कर्म तेरे छवारा हो उसका फल झुझे 
क्‍िवेदन कर । इस निष्काम कर्मप्रवृत्तिसे अन्दःकर्णकी शुद्धि- 
द्वारा तू मदर्थ कर्मका अधिकारी होगा और फिर उपर्युक्त सोपान- 
ऋमसे अभ्यास व ध्यानादिद्वारा मुझे भात करेगा। 

इस प्रकार कोक ६ से यहातक समुण भक्तिके सम्बस्धमें 
जो सोपान-क्रम कथन किया गया, अब उसका डपर्संद्ार करते 
हुए भगवान कहते हैं-- 

श्रेयों हि ज्ञानमभ्यासाज्ज्ञानाद्चान विशिष्यते । 
ध्यानात्कमफलत्यागस्व्पागाच्छान्तिर्नन्तरम्‌ ॥११॥ 

अभ्याससे शान श्रेष्ठ है, शानले ध्यान विशेष है ओर ध्यान 
चे कर्स एवं फलका व्याग श्रेष्ठ है, (क्योंकि इस) त्यागसे तुरन्त 
आान्ति प्राप्त होती है । 

भावार्थ--भगवत्सम्वन्धी कथा, कीतेन एवं जापादिके अभ्यास 
प्ले, जिसको ज्छो- १० में मदर्थ-कर्मके नामले वर्णन किया गया 
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है, भगवानके स्वरूपका परोक्ष-ज्ञाव श्रेष्ठ है । क्योंकि कथा- 
कीतेनादिका फल यही है कि सगमुणरूप पस्येश्वरके स्वरूपका 
परोक्ष-ज्ञान हृदयमें दढ' हो जाय | साधनसे फलमें श्रेष्ता सवकोी 
ही मान्य है। इसलिये कथा-कीतेन्ादि मदर्थ-फर्मके अभ्याससे 
परोक्ष-ज्ञानकों श्रेष्ठ कद्ठा गया। फिर ईश्वरके परोक्ष-क्ञानसे 
ध्यान विशेष है, क्योंकि जिस बस्तुका ब्यान इच्ट द्वोता है. भधम 
उसके स्वरूपका परोक्ष-ज्ञान आवश्यक हुआ करता है, जिस 
चस्तुका परोक्ष-ज्ञात ही न छो उसका ध्यान सर्वथा असम्भव 
ही हे। इस प्रकार परोश्ष ज्ञानका फल्न ध्यात होनेसे आनसे 
ध्यानकों श्रेष्ठ कहा गया। तदनन्तर ध्यानस कर्म एब फलके 
त्यागफों श्रेष्ठ कहा गया । यहाँ कर्स-फल-त्यागसे बह कर्म फल- 
त्याग इष्ट नहीं है, जो क्छोक ११ में सबसे निम्न सोपात फथन 
किया गया है, क्योंकि न बह  ध्यानसे श्रेष्ठ ही हो सकता है, न 
चह 'ध्यानका फल ही हो सकता दे ओर जेसा इस रछोकमें कदा 
गया है न उससे सुरत्त शान्ति ही मिल सकती है | किन्तु कर्स- 
फल-त्यागले यहाँ वह सर्वकर्मसंन्याल अभिष्ाय है, जिसका 
श्छीक ८ में वर्णन किया गया है! कि मुझ सशुणरूप परमेश्वरमें 
अपने सब कर्तृत्व, कर्स एवं फल्ोंका समपेण कर ।' यही स्च- 
कर्मसंन्यास ध्यानसे श्रेष्ठ हो सकता है, क्योंकि इश्व॒स्के ध्यान 
के अभ्याससे वही सूर्ति हदयमे दृढ' हो आनेके कारण सत्य पेमके 
आदेशमे देहेल्ठियादिसे अहन्ता-ममताका नाता ख्ाभाषिक टूट' 
जाता है ओर इसकी सिद्धिके पश्चात्‌ ही शान्ति प्राप्त होती 
है| इसलिये यह कर्म-फल-त्याग अर्थात्‌ रछो ६ डक्त स्वेकर्म- 
संन्यास ही ध्यानले श्रेष्ठ डे । इस सर्चकर्मसंन्याससे ही 
<न्द्रियसंयम! तथा सर्बन् 'समवुद्धि' की सिद्धि होकर अच्य 
क्स्वरुूपमें घच्चत्तिरूप शाल्तिकी पाप्ति होती है! 


इदशोउध्याय छछ9 

















इस प्रकार ध्यानादिद्वारा जितका सर्वकर्मसंन्यास सिद्ध 
हुआ है और सगुण-उपासना परिपक्क होकर जो निर्मुण-उपासता 
के अधिकारी हुए हैं, उन भक्तोंका लक्षण कथन करना चाहिये । 
इसलिये भगवान्‌ अब उनके लक्षण अध्यायकी समाप्तिपयैन्त 
कथन करते हैँं-- 

अद्वेश! सर्वभृतानां मैत्रः करुण एवं च। 

मिर्मम्ो निरहंकार। समदुःखसुखः क्षमी ॥११॥ 

संतुष्ट सतत योगी यतात्मा दृहनिश्रय। । 

सय्यर्पितमनोचुद्धियों सद्भक्तः स मे प्रिय/ ॥१४॥ 

जो सर्वभूतोंम द्वेपभावसे रहित; स्वार्थरदित' सबका प्रेमी 
एबं हेतुरह्चित दयालु है, जो अहन्ता व ममतासे छूटा हुआ, 
खुख-दुःखमें सम ओर अपने प्रति अपराधीको क्षमा करनेबाला[ 
है' तथा जो, दानि-लाभमें संतुष्ट सवेदा समाहितचित्त, जीते 
हुए स्वभावयाला एवं डढनिश्चयी है, जिसने अपने सन-दुद्धि मु 
में अर्पण कर दिये हैं, ऐसा मेरा भक्त मुझे प्यारा दे । 
भावार्थ--सर्व द्वेपोंके सूलमें शरीरसम्बन्धी अहन्ता व समता 

ही एकमात्र कारणरूपसे रहा करती है! ओर सब डुःख-सुखोंमें 
भी इसीका राज्य हुआ फरता है, परन्तु इस अहन्ता-ममताका 
भगवानके चरणोंमें निवेदन हो जानेसे सभी भूत भगवानके 
लाना रूपोंकी कॉफी करानेवाले चने जांते हैं, फिर द्वेषका अब- 
काश कहां ? तब तो डुःख-छुखमें समता भी खाम्राविक सिद्ध 
हो ज्ञाती है. और अपराधीपर क्रोध एवं बदला लेनेका प्रश्ष ही 
नहीं ग्हता, क्योंकि उस विश्ेधीके रूपमें तो भगवान ही प्रेमकी 
चखुटकियाँ लेते हुए दीख पड़ते हैं | ऐसे कोमलचित्त भक्तके 
यम खाभाविक दी झुखी के प्रति मेंत्री और डुःखीके प्रति 


छ्डर गीता-दर्पण 








करुणा उत्पन्न होती है। फिर ऐसा भक्त. जिसने अगवावके 
चस्खोंसते अपने मम-बुद्धि अरपेण कर दिये हैं, स्वाभाविक ही 
सर्वन्न स॑तुए, समाहितचित्त, संयमी तथा इढनिम्थयी सिद्ध होता 
जे और बह भगवानका प्याग होता है। आती तो भमवानकी 
आत्मा ही होता है, 'ज्ञानी त्वात्मेव मे मतम' (झ ७ य्छो १८) 
इसलिये बह प्यारा वहीं कहला सकता किन्‍्ठु भक्त द्वी भगवान्‌ 
को प्यार होता है! क्योकि आत्मासे भिन्न बस्तु दी भेमका बिपय 
द्ीता है, आत्मा प्रेमका विषय नहीं होता किन्तु बह तो मेसस्वरूप 
ही है'। इसलिये इस अध्यामें शछो १३ से २० पर्येन्‍्त ज्ञो लक्षण 
कथन किये गये हें, वे उन अनन्य भगधद़-भक्तोंके ही हो सकते 
हैं, जिनकी सगुण-डपासना ख्छो < के अज्ुलाए परिपक्त होकर 
जिनका सर्वक्मै्सन्‍्याल सिद्ध हुआ है ओर जो निर्गुणास्वरूपमें 
अवेश पानेके अधिकारी हुए हैं! 
यस्मान्नोद्विजते लोको ल्ोकान्नोद्िजते च यः । 
इपीप्रपेभसोद्रेगैमुक्तो खः्स च में प्रियः ॥१५॥ 
जिससे कोई ज्ञीब उल्लेगको भाव नहीं होता और जो आप 
मी किसी जीवले ड््देगवान्‌ चहाँ होता, इस प्रकार जी हर्ष, अमपे; 
अय एव॑ उछ्ेगसे मुक्त है, चह भक्त मुझे प्यारा है । 
अनपेक्र: शुचिर्देत्ः उदासीनो गतव्ययः । 
सबोस्म्भपरित्यागी यो मद्ृक्तः स में प्रियः ॥६॥ 
ज्ो सेश भक्त आकाक्षारहित, चाहर-मीतरले शुद्ध, चतुर, 
पक्षपातसे रहित, निर्भध और सब आरस्मोंका त्याग करनेबाला 
है, बह मुझे प्यार है। 
भावार्थ (हो० १५, १६)-दूखरेके उत्कर्षको देखकर सन्त 
होनेकए नाम अमर्ष' दे । हपे, अमष, भय च उद्देगादि सच चुत्तियों 
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शरीश्सम्बन्धी अइन्ता-ममतताके कारण हो उत्पन्न होती हैं । उस 
फारणके अभावले इस भक्तने इन सभी दुललनत्तियोंले सहज हो 
छुटकारा पा लिया हैः और वह भगवानका प्यार है। इसी प्रकार 
सब आकाक्षाएँ तथा आरम्भरूप कर्म इस लोक अथवा परलोक 
के खुखके निमित्तसे ही दोते हैं, परन्तु खुखखरूप भगवान हृदय 
घ नेत्रोंमे ही बस जानेके कारण बह खाभाविक सभी आकांक्षाओं 
ले मुक्त है और पेहलीकिक तथा पारलीकिक सभी आरस्भों 
का परित्यागी है। फिए सब पक्षपात, भय अथबा कप भी 
संसारसम्वन्धसे ही होते हैं, परन्तु अ्मरके समान भगवानके 
चस्ण-कमलोंमें मतका निवास हो जानेसे खतः ही संसारसे 
उदासीनता व निर्भयता हो जाती है, अतः पबित्नता व दक्षता 
स्वाभाविक उस भक्तकी सेचा करती हैं । अनेक क्तंव्योंके प्रात 
ड्ोनेपर तुर्त ही यथार्थ कर्तैव्यको निश्चित कर लेनेका लाम 
“ब्रक्षता' है।। 
यो न हृष्यति न द्वेट्टि तल शोचति न काडज्षति | 
शुभाशुभपरित्यागी भक्तिमान्यः स से प्रियः ॥१७॥ 

जो न हर्ष करता है, व छैप करता है, न शोच करता है 
आर न कामना ही करता है, ऐसा शुभाछुभका परिव्याग करने- 
'चाला जो भक्तिमान्‌ पुरुष है, घह सुमे प्यारा है। 

भावार्थ--इए-अनिष्युद्धिके कारण भ्रहण-त्यागके मभावसे 
जी हर्ष, द्वेष, शोच एबं कामनारूप दृत्तियाँ उत्पन्न होती हैं । परन्तु 
हृदय समताकी दुन्दुसी गूँजते रहनेसे इस भक्तके हृद्यसे इन 
सभी घुसियोंका आसन उठ ज्ञाता है। इस घकार विषमताके 
देतु शुभ व अश्वभरूप इन्दोंसे छूठा हुआ जो भक्तिमान्‌ पुदष 
है, बह मुझे प्यारा है । 
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सप्तः शन्नौ च प्रित्रे च तथा मानापमानयों: । 
शीतोष्णसुखदु'खेप समः सद्भविदर्जितः ॥ १८) 
तुल्यनिन्दास्तुत्तिमोनी सन्तुष्टो येन केनचित्‌ । 
अनिक्रेवः स्थिस्मतिसक्तिमास्मे प्रियो नरः ॥१&॥ 


जो शत्रु-मित्र मान-अपमान सर्दी-र्मी एव खुस्त-छु खमें सम 
है ज्ञो सांसारिक आसक्तिस रहित है जिसके लिये नित्दठा व 
स्वुति समाव है ज्ञिसने वाणीकों जीता है. जो जिस-किसी प्रकार 
से भी ( शरीर-स्थितिप्ताजसे ही ) सन्तु्ा है जो स्थाव बनाकर 
रहनेबाला नहों है तथा स्थिस्वुद्धि है एस भक्तिमात्‌ पुरुष 
झुझे प्यारा है। 

भांधार्थ- संगविवर्जिव शब्दका अर्थ यह है कि किसी वस्तु 
को शारीरिक अहन्त व समताके नातेसे महटण न करता किस्तु 
आहस्ता-ममताके त्रियय स्व पद्मरथोक्तों केचश भयवानके नातेखें 
ही अहसण करना । मौनी शब्दका अर्थ चुप रहनेबाला नहीं है 
किस्तु चाकू-इस्क्ियक्ों वशमें फकरनेचालेका ताम मोती है । खान- 
पान झाच्छावन एब शयनांदि शरीर निर्बाहके सस्दन्धम जो यथा- 
लाभ सत्तुए्ट स्हे उसको “सन्त॒ुझ यन केनचित्‌ कहा जाता है। 
अलनिकेन' शब्दका अथे है कि जो किसी स्थानाडिकी मसता चहीं 
स्खता, अथवा स्थान सठ आदि वत्ताकर चहीं सहता किन्तु जो 
खर्पकी भाँति दूसरे बचे वत्ताये स्थानोंम ही रहता है। इस प्रकार 
उपयुक्त समता-चुद्धि करके जो शत्-मिन्न साव झपमाव- शीत-डप्ण 
तथा खुख-डु खादि इन्होंमे समान है ओर सगवन्‍्स्वरुपमें जिसको 
बुद्धि स्थिर है| एसा भ्रऊ मुझे प्पारा है। 

अन्तर इस विषयका उपसंडार ऋरते हुए. भगवाचते कहा-- 
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मे तु धम्पाम्नतमिद यथाक्त पयुपासते। 
श्रदधाना मत्पसमा भक्तास्तेड्तीव मे प्रिया: ॥२०॥| 
जो इस यथोक्त धर्भममय अमस्ततको सेबन करते हैं तथा भ्रद्धा- 
श्रुक्त मेरे परायण हैं. वे भक्त मुझे अत्यन्त प्यारे हैं । 
भावारथ--जसा स्छोक २रे से १६ पर्येल्त वर्णन किया गया 
है, जो पुरुष इस धर्ममय अख्तके अछुछानम लगे हुए हैं, अर्थात्‌ 
ज्ञो उपदेश 'अद्वेण्टा सर्वभूतानां' से आरम्भ करके यहॉतक किया 
गया है, यह सब धर्मोका ग्राण दोनेसे धर्मेसे ओत-प्रोत है, सब 
धर्मोका फल यही है! तथा अम्ठ॒तत्थका हेतु होनेसे अम्तृतरूप ही 
है। इस यथोक्त धर्समय अस्तमें जितकी पूर्ण भ्द्धा है और जो 
इस प्रकार भगवत्परायण हैं, चाद्टे उन्होंने असी पूर्टरूपसे इस 
फो सिद्ध नदों किया दे, परन्तु जो श्रद्धासंयुक्त इसफी सिद्धिमें 
सत्पण हो सटे हैं, वे भक्त तो सुझ अत्यन्त ही प्यारे हैं. । जिस 
प्रफार जो शिप्य ग्रुरुके वचनोंमें पूर्णटरूपले श्रद्धालु दे ओर उन 
बचनोंके अचुसरणमें कटियद्ध है वह गुरुको अल्यस्त प्यारा होता 
है, इसी प्रकार जो भक्त भगवानके इस उपदेशमें श्रद्धासंयुक्त है 
ओर भगवत्परायण हुआ इस डपदेशके अलुसरखमें तत्पर है। * 
बह, भगवानको अत्यन्त प्यारा होता है । 





४ सत्सदित्ति श्रीमद्भगवद्गीतासपनिपत्छु अह्मविद्यार्या योगशाखतरे 
श्रीकृष्णाजुनसंबादे भक्तियोगो नाम द्वादशोउध्यायः ॥रन्या 


श्रीमद्भधराबद्टीतारूपी उपनिषद्‌ एबं अह्मविद्यारूप योगशाज- 
विपयक 'अ्रीशमेश्वरानन्दी-अलुभवीय-दीपक भाषा-भाष्य 
में श्रीकृष्णाज्ञुनसंबादरूप भक्तियोगों नामक 
हादश अध्याय समस्त छुआ। * 


ज्प्र सीवा-कर्पण 


द्वादश अध्यायका स्पष्टीकरण 

सुकादश झअध्यायमें लगवादने असुनकी आर्थेनापर उसको अपने विराब- 
स॒रूपका दर्शन कराया ऋर अ्तर्से कहा कि में न चेंद-पश्ञादिलि और न 
दान तपादिसे इस मकार देखें जानेकों श्रक््य हूँ, मिल्त अक्तार दूने सेरेको- 
देखा है, किननु एक अलन्य मक्तिके द्वारा हो में इस अ्रक्रर त्ततले जाना ८ 
देखा जा सकता हूँ झौर अपनेंसे अनेश पापा जा सकता हैं । इसपर 
अज्जैनते इस अध्यायके आरम्मर्म हो मगवादले प्रश्न किया कि जो कक इस 
प्रकार निरन्तर आपके सगुणरूपमें हुढ़े डुए आप सम॒णरूपकी ड्पाह्चना 
करते हैं श्लोर जो दूसरे आपके अवितासो, इन्द्रियातीव निर्गुशरूपकी 
डपाप्तना करे हैं, उन दोनॉर्से व्पति उत्तम योगवेखा कौन-से हैं? (छ्ो 3) 
डत्तरमे मगवादने कहा कि मेरे समुयरूपमें सनको एकाग्म करके जो 

मक्त नित्य ही सुममे जुढे हुए परम श्रद्धासे मुक्त खयुणरूपकी उपासना 
करते दें, ये मुक्े अत्युत्त बोणों सास्य हैं । आशय यह कि जिल प्रकार 
शिक्ठ अपने अधिकाराजुसार माताके स्वनप्रानसे दल प्राप्त करता हुआ 
मेवे-मिठाई सब कुछ पचा सक्दा है कौर साताका भरनपात्न द्ोता है, मेदे- 
मिठाई पदचालेके किये अधम स्तनपान पुक ज्ावेश्यक व झनिदार्य सोपान 
उपान्तककों घुक्ततम कह्दा, 
क्योंकि दात्तबिक घुक्तरमम झवस्वाको प्राह्िके लिये इस्रेंसे होकर 
आउश्यक है, इसके बिना झन्तिस रूच्यकी शप्ति दसस्मव ही है । मिस 
अ्रकार जक्ञों प्थिक गड्भात्नानके दिमिच हरिद्वार जा रहा है और वह अभीः 
छुकसरमें ही है दो वह इर्ट्धिरका ही यात्री कहरूपठा है, इसी प्रकार इस 
सबुणय-उपासकको युक्ततम कहा गया, च इन्त इंशिसे कि चद सगुण डपालना 
ही स्व-स्वहुपसे अच्चिन रध्य है (२)।॥ फिर निर्मुश्धन्डपालनाके दिफ्यस 
भगवादने कहा- “जो मेरे पधोछ प्नक्षर व्वरूपकों उपासना करते हैं, के 
तो झुल्हे भ्राप्त डे ही हैं, अथाद्‌ किसी अन्च सोपनके बिता मुन्हे खाहयद 
आए कर ते हैं, इसमें सो कुछ सन्दे्ठ दो नहीं है। परन्तु अन्यक्त- 
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डपासनारम छेश अधिकतर है, क्योंकि देदह्यमिमानीके लिये अव्यक्तत्वरूपमें 
गत्ति दुष्कर होती है ( ३-४ ) ५” इसलिये देद्ामिमान २हते हुए तो अपने 
संगुणरूपमें सर्वेकर्मसंन्यास तथा अ्रनन्‍्य-योगद्वारा अपने सगुणरूपके ध्यान 
को ही भगवादूने प्रशस्त कथन किया भौर उन मक्तोंकों सुत्युरुप संसार- 
सागरसे शीघ्र दी उद्धार करनेकी प्रतिघ्ठा की ( ६-७ ) । समुण-उपासकके 
लिये भगवानूने पचत किया कि 'सें उसका उद्धार कर देता हैँ/ 'परन्तु 
निर्मुण-डपासक प्रथात्‌ ज्ञानीके लिये शो० ४ में ऐसा नहीं कहा गया, 
चढ्कि ऐसे निश्चित बचन कहे गये कि वह तो मुझे ग्राप्त होता ही है ।' 
इससे स्पष्ट है |क भक्त भगवानकी अलुकस्पाद्ारा ज्ञानन्‍राज्यका अधिकारी 
होता है झोर भक्ति ज्ञानर्म उचित सोपान है । 

इस प्रकार सगुख-ध्यानके निमित्त भगवादने अपने सगुणरूपमें भध- 
छु&, स्थिर फरनेकी कहा और इसके 'असावमें जिज्ञास/पूर्वक अभ्यास रूरने 
की आज्ञा दी गई। अ्रभ्यासमें भी सामर्थ्यके अभाषसे भगवदर्थ कमे करने 
को कहा गया और भराददर्थ कर्मसे भी सामप्यके अमावसे निः्काम भाषसे 
कर्म-फल-त्याग कथन किया गया ( र-११ ) । अन्तर्मे इन सोपानोका उप- 
संद्ार करते हुए मगवानने कहा कि भगवदर्थ-कर्मके भम्याससे मेरे स्वरूप 
का परोक्ष-झ्ान श्रेष्ठ है, ानसे ध्यान श्रेष्ठ है, ध्यामसे सर्वकर्मसंन्यास श्रेष्ठ 
है और कर्मसंन्थासके अनन्तर नि्ेणसस्‍्वरूपमें स्थित्तिदारा ही शान्ति आधर 
होती दे (१२) | तप्पश्चात्‌'हो ० १३ से २० पर्यन्त उन झनन्‍्य सर्तोका लक्षण 
किया गया, जिनका ध्यानकी परिपक्तता करके सयुणरूपमें सर्वकर्मसंन्यास 
सिद्ध हुआ है और जो अल्यक्तस्वरूप निर्गुण-उपासनाके अ्रभिकारी हुए हैं। 
स्मरण रहे कि उपर्युक्त लक्षण सगवक्ृक्तोकेलियेतो यक्षसाध्य द्ोते हैं, परन्तु 
भक्तिद्वारा सचवसाचात्कार हो जानेपर ध्हानियोंके लिये स्वभावसिद्ध हो जाते दें । 

इस प्रकार इस अध्यायमें अपने निर्मेशस्वरूपमें योग-प्राप्तिके निम्ित्त 
अक्तिमोगको उपयोगी साधन कथन करके इस अ्रध्यायकी समाप्ति की गईा 








॥ श्रीपय्मात्मने लम ॥ 
अथ त्रयोदशो5ध्यायः 
पिछुले अध्यायमे अज्जुनके प्रश्षपर समबस्‍नले स्रोपनसल्ति 
अपनी सगुरा-्मक्तिका भिरुपण किया खगुरान्‍्भक्तिका फल जो 
भगवानऊे निर्मुशस्र॒स्पमें प्रवेश, उस अपने निर्शुणखरूपका मिस- 
पणु करनेके लिये अब भगवान्‌ इस अध्यायमें परचुत्त होते दे ॥ 
कि बह निर्मुशस्वरूप अब[डमनसगोचर है. उसको बाणीह़ाश 
साक्षात्‌ कथन करनेमें कोई भी समर्थ नहीं है, इसलिये इसमें 
जपाधिका आयोप करके ही उसके स्वरूपका केवल दिग्दशन 
कराया ज्ञा सकता है । चूँकि सर्वसाधारणकी शरीर स्वाभाविक 
ही आत्मबुद्धि डे, इसलिये भगवान शरीररूप क्षेत्रकी उपाबि 
को ही अहण करके उस डपाधि-भागके स्यायहारा निरुपाधिक 
'पनिर्विशेष तत्त्यको क्षेत्रश्ररपसे कथन कर रहे हैं-- 
श्रीभगवाज॒वातर 
इद्‌ शरीर कोन्तेय जषेन्नमित्यभिधीयते । 
एतथ्यो वेचि त॑ भ्राहु: चेत्रज्ञ शंति तद्विद! ॥ १ ॥ 
अ्रीमयबान्‌ बोले--हे कुन्तीपुञ्र यह शरीर 'क्षेत्न ऐसा कद्दा 
जाता है! जो इसको जानता है! उसको क्षेवज्ञ' गेसा तत्त्वकेत्ता 
कथन करते दे । 
भावार्थ--'शरीर शब्दसे केचल स्थूल शरीर ही अभिप्रेत 
नहीं है, किन्तु 'स्थुल सूच्म व कारण तीनों शरीरों ओर पॉचों 
फोशोंखे तात्पये है। ज्ञिस प्रकार खेतमें डाले हुए नाना जातिके 
बीज अपने-अपने समयपफ्र परिपक्त होकर फल ढेते है, इसी कार 
भॉति-भॉतिके कर्सरूपी वीज इस शरीररूपी क्षेत्रमं आसरोपण 


“० इन तीचों शरोरेंका ब्योरा ञ॒ २ हो, २२ की टिप्पणमे देसिये । 
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लिये हुए अपने-अपने समयपर फलके सम्मुख होते हैं, इसीलिये 
इस शरीरकी '्षेत्र' नप्तसे संश्ा की गई। इस शरीरकों जो 
जानता है, अर्थात्‌ काश करता है, उसको तत्तवचेत्ता भहातुभाव 
क्षेत्रश' ऐसा कदाते हें। 'मैं शरीर हैँ! अथवा मेरा शरीर है--- 
इस छूसि थे विषयका जिससे प्रकाश होता है, उसीका नाम 
क्षेत्र है। अन्धकारमें तो किसी भी विपयका ज्ञान नहीं होता, 
फिसी-न-किसी प्रकाश ही विपयोका शान हुआ फरता है। 'मैं 
नहीं है'--ऐसा ब्ह्मासे लेकर चि्ेंटीपर्यन्त कभी फिसीको शान 
नहा होता। किन्तु क्‍या जाप्रतू, क्या स्वप्न और क्‍या सुपुप्ति सब 
अवस्याक्रोम ही "में हैं” ऐेसा सबको सबेदा झखरणड कान बना 
रहता है, चाहे प्रलय कालका घोर अन्धकार भी फ्यों न हो । 
इस शान व्‌ विषयकी जिस प्रकाश सिद्धि दोती है, उसीको तत्व- 
'ैचा 'क्षेत्रश' फहते हैं। यदि 'क्षेन्ए' शब्दका अर्थ देहको आत्म- 
रूपसे जाननेयाला देहासिमानी जीव' किया जाय, तो समिचीन 
नहीं । फथोंकि देहास्मदुद्धि तो सर्वलाधारणकी ही दृष्टि है, इस- 
लिये देहरोत्मबुद्धि ही कोई तत्त्ववेत्ताओंकी इप्टिका बिपय नहीं 
हो सकती, किन्तु देहसाक्षी ही तत्ववेत्ताओंकी दणका विषय 
डो सकता है। ओर यहाँ तो भगवानका वचन है फि इसको 
जो ज्ञानतां दे उसको तच्वेत्ता ज्षेजश कहते हैं! तथा इससे आगे 
दुखरे स्छोकर्मे ही भगवान्‌ स्पष्ट कहते हैं. कि (वह ज्षेत् सुसको 
है जानो! इसलिये 'क्षेत्रज्ञा शब्दका अर्थ देदासिमानी न कर 
देहसाक्षी करना दी उचित है । 
' ज्षेत्रज् चापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रेप भारत । 
चेत्रचषेत्रज्ञयोज्ञान यत्तज्ज्ञानं मत॑ मम ॥ २ ॥ 
डे भारत | सब शरीररूप कषेत्रेमि वद क्षेत्रक्ष तू सुकको ही 
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ज्ञान, क्षेत्र ब क्षेत्रमको जो तत्त्वसे जानना हैं वही मेरे खरूपका 
छान माना गया है । 

भावार्य--सखव शरीरस्पी क्षेत्रोंम सब शरीरोंका सत्तारूप 
अकारश, अर्थात्‌ जिसकी सत्तासे ये शरीरादि क्षेत्र अत्यन्त असत्‌ 
हुए भी सत्‌ प्रतीत हो रहे हैं आर स्वसत्तामन्य एच जड़े छुए 
भी प्रकाशमान्‌ च चेतन हो सटे हैं, खब शर्रीरोर्मे वह एक ज्षहर 
तू मुझे ही जान। जैसे तन्‍्तुसे भिन्न पटादि, सुत्तिकासे मिक्त 
श्रटादि और खुबणस भिन्न कुएडलाटिकी अपनी कोई सत्ता 
नहीं होती, केरल अपने डपाइनकी सत्तास ही असत्‌ हुए भी 
ने सत््‌ प्रतीत होते दे । बास्तचमें तो वे धट-पटादि कार्य स्वसत्तस- 
शप्य ही है और केवल शब्द-ध्योगमात्र ही होते है अपने उपा- 
दाल सुतक्तिका, तस्तु ब उुबर्तामें इचका कोई अर्थ नहीं पाया ज्ञाता) 
इसी घरकार लिंसख साम्ली-चेतनकी सत्तासे ये शरीणदि अत्यन्त 
असत््‌ हुए भी सत्तावान्‌ प्रतीत हो रहे हैं और जिस साक्षी- 
चेतनर्म ये केचल शरीर आडि नामकफों तो धाय्णु कर रहे हैं. 
परन्तु जिसमें 'शरीरादि' अर्थल्पसे कुछ भी नहीं मिलता. बच 
सब शरारीरोर्मे सवक्नी एक सचारूप 'लेत्रम न्‌ मुभकों दी जाता 
जिस मकार अनेक तस्झ्लोर्मे जल एक दी होता है. तसद्वोंकी 
असेफतासे जलमें अमेकता नहीं आ जाती, इसी प्रकार सब क्षेत्रों 
में बह च्षेच्रत पक मैं ही हैं क्षेत्रोंत्षी अनेकनासे मुरू च्षेन्नर्म 
अनेकता चहीं आ जाती । 

इस प्रकार जो क्षेत्र व क्षेत््नका तच्से जानना है कि 'शरीशे- 
दि क्षेत्र असत््‌ जड़ युव॑ डुःखरूप हैं तीतों कालमें इनका अभाव है+ 
चतमान कालर्म भी रख्जुमें सर्पकी मोति ये बेचल ख्रमरूप घतीति 
के ही विपय हें । वास्तवमें मत-इच्दिवआाहा ल््िन्ए कुछ भी यह 
अपन्य इणिगोचर हो रहा है, वद सव सत्‌. चित्‌ व आनन्द्खरूफ 
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चषेत्रप्त ही है, जैसे रज्जुमें मासमान सर्प रज्जुरूप ही होता हैं, 
सर्पत््व कुछ भी नहों होता । 
ऐसा जो तस्वसे क्षेत्र व क्षेत्रबका खरूप जानना है, यही 
भेरे स्थरूपका जानता है ओर .यही मेरा ज्ञान है; ऐसा मेरा सत है। 
संक्षेपले कथित विपयको अब विस्ताससे कथन करते हैं--- 
तत्लेत्र यश्व॒याध्क्च यदिकारि यतथ यत्‌ । 
सच यो यत्यभावश्र तत्समासेन में शरण ॥ ह | 
वह क्षेत्र जो हैः और जैसा है! तथा जिन विकारोंवाला हे 
झऔर जिस काण्णसे जो है तथा बह क्षेत्र्ष भी जो हैः और 
जिस प्रभाववाला है, वह तू संक्तेपतः मेरेसे उन । 
भावार्थ--बास्तवमेँ असत्‌-जढ़-दुःखरूप क्षेत्र और उसके 
विकारादिके निरूपण करनेका यहाँ कोई प्रयोजन नहीं था । परन्तु 
यह: उस खत्‌“चित:आननन्‍्दस्वरूप ज्षेत्रश्के स्वरूपका द्योतक है, 
इसलिये उसके स्परूप-बोधनकी अपेक्षासे इस असत्‌-जड़रूप 
क्षेत्रका, निरूपएण किया जा रहा दे कि जिसकी सत्तासे असत्‌ 
हुए भी थे विकारादि सत्‌ प्रतीत हो रहे हैं और जिसमें ये सब 
भास रहे हैं: तथा जिसके ये सब चमत्कार हैं, यथा-- 
वयस्मिन्स्न यतः सर्व यः से सर्वतश्ष य+। 
अर्थात्‌ जिसमें ये सब हैं, जिससे ये सब हैं, जो ये खब 
है और ज्ञो सब ओर हि! इनके छाया उस भासमान व चमत्कार- 
बानका बोध कराया जाय । जैसे प्रेमीके पन्चको हृदय व आँखोंसे 
इसी लिये लगाया जाता दै कि वह अपने प्रेमीकर सन्देश वेता 
कै, बासस्तवर्म प्रयोजन पत्रले नहीं किन्तु भेमीले दी दे । इसी 
प्रकार उस क्षेत्रशकी छवि द्शानेबाले दोनेसे ये कषेत्रादि विकार 
गाये जा रहे हैं, पसस्‍्तु वास्तविक प्रयोजन उस सतःचिंतू- 
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आनन्‍्दस्वरूपले ही है, न कि इन मिथ्या भालोंसे । 
अब श्रोताकी बुद्धिमें रुचि उत्पन्न करनेके लिये कह्टे आने- 
बाले ज्षेत्र व क्षेत्रशके यथार्थ खरूपकी स्तुति कर रहे हैं-- 
ऋषिभियंहुधा गीत॑ छन्दोपिविंषियेः पृथक्‌ । 
ब्रद्मसत्रपदेशव हतुमद्विर्विनिश्वितें; ॥ ४ ॥ 
[यह क्षेत्र व च्षेत्रज्षका तत्व] ऋषियोंहारा ओर नाना 
भ्रफारके वेद सन्‍्तोंठारा पृथकू-पृथक्‌ बछुत प्रकारले गायन 
किया गया है! तथा मली भ्रकार निम्धय किये हुए युक्तियुक्त 
ब्रह्मसुचके पर्दोद्गाण भी घोधन फिया गया है. । 
भव्ार्थ-बेदों थ ऋषियोंक बहुत प्रकारसे गायत करनेका 
यह तात्पये नहों कि वह क्षेत्रत्ष अनेक प्रकारका है'। अनेफता 
फैघल उपाधिरुप क्षेजके सम्बन्धसे ही है, न कि झषेत्रशके सम्बन्ध 
छे । तात्पये यद्ध कि उस निविशेष तथा अवाडमनसगोचर क्षेत्र 
का निरूपण करनेके लिये उपाधिरूप क्षेत्रका उसमें अनेक प्रकार 
ले आरोप कियए गया है'। परन्त झनन्‍्तः आरोपित डपाधि का 
बाघ करके और तत्तत्‌ उपाधिले उस ज्ञेत्रक्को व्याध्षर्त करके 
डस केवज फेवली-भावका बोधन फरानेमें ही सब ऋषियों घ॑ 
शा्वोंका प्रयोजन है'। 
अब दो सछोकोईँ संक्तेपसे क्षेजरका मिरूपण करते हैं-- 
महाभूतान्यहकारो बुद्धिर्यक्तमेव च्‌। 
इन्द्रियाणि दशक च॒ पद्च चेन्द्रियगोचरा; ॥॥ ५ | 
पश्च महाभूत, अहंकार, चुद्धि, मूल प्रक्रति, ग्यास्ह इन्द्रियों 
आर पोच इन्ठ्रियोंके विषय--(इन चौबीस तत्त्वोंबाला क्षेत्र कहा 
गया है) | 
भषाथे--१ आकाश, २ वायु, ३े अभि, ४ जल व ४ पृथ्ची-- 


अयोदशोउध्याय ड्द्६ 














ये पाँच सूच्म महाभत हैं, जो सव विकारोंमें व्यापक होनेके कारण 
मदान फह्ढे जाते हैं ओर पद्थीकृत-पश्चभृतोंका कारण होनेखे 
खूद्ठम कहे जाते हैं। महाभूतोंका कारण अहं-प्रत्ययरूप प अद्दंकार, 
अइंकास्की कारणरूपा निम्चयात्मिका ७ बुद्धि और घुद्धिका भी 
कारण ८ अव्यक्त-प्ररृति | पश्च-शानेन्द्रियोँ, अर्थात्‌ & श्रोत, १० 
त्वक , ११ चजक्छु, १६ रसना व १६४घ्राण। पश्च-कर्मेन्द्रियाँ, अर्थात्‌ 
१४ बाक्‌, १५ हस्त, १८ पाद, १७ पाझु, १८ उपस्थ तथा १६ सत्र 
ये ग्यारह इन्द्रियाँ। और पांच इन्द्रियोंके त्रिपय, अर्थात्‌ २० शब्द, 
०२९ स्पश, २९ रूप, भरे रस व २४ गन्ध । इस प्रकार चोबीस 
तत्तवोंवाला यह क्षेत्र कहा गया है । 

अय इस क्षेत्रके चिकारोंका संक्तेपलसे निरूपण करते दैं-- 

इच्छा द्वेप: सुख दु:ख संघातश्रेतना ध्रति३ | 
एतल्लेत्र समासेन संविकारस॒ुदाहुतम्‌ ॥ ६॥ 

इच्छा, दोष, सुख, दुःख, पिश्डरूप देह, चेतना एर्ब॑ ध्ुति--- 
इस प्रकार यद्द क्षेत्र बिकारोंके सद्दित संक्तेपले कहा गया। 

भार्थ--छुख-बुद्धिके विषय दृष्ठ अथवा शुत पदा्थोकी 
प्राप्तिकी चाहका नाम “इच्छा दे । जो पदार्थ दुःख-चुद्धिका विषय 
अज्जुभूत हुआ हो, उसके त्यागकी इच्छाका नाम द्वेष' है। अछु- 
कूल-बुक्तिका नाम 'खुख' तथा घतिकूल-बृक्तिका नाम 'डुःख' है। 
चेह घ इन्द्रियोंकर समूह 'संघात' कदाता है । जिस प्रकार लोह- 
पिएड अशभिके सम्बन्धसे प्रफाशमान, होता है, इसी प्रकार अन्‍्ता- 
करणकी कृत्ति आत्म-चेतन्यके ध्रकाशसे प्रकाशमान, हुई 'चेतना 
कहाती है। तथा शरीर ब इन्द्रियादि जिससे धायण किये जाते 
है बह ्ति' कहाती है। ये सब अन्त;करणके घर्स दोनेसे और 
उत्पत्ति-ताशरूप कार्ये होनेसे विकार कद्े गये । इस अकार 
संक्तेपसे विफारोंसद्धित ज्षेत्रका घणन किया गया। 
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आशय यद है कि चौबीस तत्त्पोंचाला यह क्षेत्र और इच्छा- 
द्वेषांदे इसके विकार, ये सब जिसके मकाशसे परकाशमान हो 
से हैं. जिसके आश्रय इनक्ी उत्पत्ति, स्थिति व लव होता है- 
ज्ो इव सब तक्तोंकी गॉठ बॉधकर इन खव अचेतन पदाथोको 
खचेतन कर ठेता है और फ़िर इस जड़ पुतलेमे मॉति-भॉविके 
भब्रिकार मकट करता है, वही चेतन सत्‌ है और बदी एकमात्र 
तत्व है। ये सब तो उसके चमत्कारसात्र और अतत्त ही हैं। 

यह शाम केबल कथनमात्र ही हहीं. वल्कि अपरोज्त करने 
के किये है!। ऋधुत कथन करनेले ही क्ोई अमर नहीं हो जाता, 
पान करनेसे ही होता है | इसलिये इस छादरुपी अस्छुतक लिये 
हब्यरूपी पात्र ऊँसा होता चाहिये ? सो पॉच स्छोकोर्मे कथन 
करनेएे--  . . - # 

अमानिलरमद म्भिल्महिंसा चान्तराजवम्‌ । 
पोपासन पु ५ 0 5.2... 

आचार्येपासन शोचं स्पेयमात्मविनिग्रह: ॥ ७ ॥। 

मानचका अभाव उसम्भका अभाव, अध्सा- क्षमा ससलता, 
गुरुसेचा, शौच, स्थिस्ता ओर आत्मविश्नद् । 

आधार्थ--अपना चहुप्पत प्मद करना मानित्व है! उसका 
अभाव अमानित्य फदाता है। जो श्रेष्ठ शुण अपनेमे तु दो उसको 
अपसेमें अकट कर्नेका नाम उस्म है, उस दम्सके असावचका नाम 
अदस्मित्य॑ है। शारियोको किसी घकार कष्ट न देनेका साम 
अहिंसा है! अपते पति दुसरेका अपराध देखकर भी चिकार- 
शह्चित सहनेका नाम “जमा है। मन-बाणीसे भोजन-आच्छाइनादि 
सब व्यवहारोंमें सरलता एवं अकुठिलताका नाम आजंवता है। 
अद्धा-सक्तिसहित तत-मद-घनसे गुर्की सेघ्द्वारा उनक्ती मसन्नता 
आप करना आतवायोपल्लना कहती है । सल्वतापूर्दक इब्यका 
डपार्जत करना और ऐसे शुद्ध छव्यले शुद्ध आहारद्ास शरीरका 
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पोषण करना तथा जल-रत्तिकादिसे शंरीरकी शुद्धि, यह तो 
चाह्य शोच फहा ज्ञाता है! तथा राम-द्वेपादि विकारोंसे अच्तः- 
करणकी निर्सेलताका नाम अत्तः शौच है। इस प्रकार अन्च- 
हि उसय शुद्धिका नाम 'शीच्र' है। सांसारिक प्रवृत्तिसे हटकर 
अन्तःकरणका मोक्ष-मार्यमे झचल घवाह, स्थिरता कही जाती है'। 
देह, इन्द्रियों तथा मनको खाधीन रखन 'आत्मतिग्नद कहा गया है। 
इन्द्रियार्थपू वेराग्यमनहंकार एवं च। 
जन्ममृत्यु जराव्याधिदुःखदोपानुदशनम्‌ ॥। ८ ॥ 
इस लोक व परलोकके इन्द्रियोंके विषयो्त यगका अमाव 
थ॒र्व अहंकारका अभाव तथा जन्म, खत्यु, बुढ़ापा और व्याधिरुप 
छुश्खोर्म वारस्वार दोप-दशन फरना । 
भावार्य--जअन्ममे गर्भेवास तथा योनिद्वार वाहर निकलनेका 
जो दुःख है, उसका चिस्तन करना। वैसे दी सत्युमें शरीरसे 
आखोंका वियोग तथा सम्बन्धियोंका वियोगजन्य जो ढुःख है, 
उसको विचारना । बद्धावस्थाममं पश्माशक्ति,एवं तेजका तिरोभाव 
तथा तिरस्काररूप छुःखका मनन करना। इसी प्रकार शरीर- 
सम्बन्धो अनेक प्रकारकी पीढ़ाओंम दोपदशने करना । वेए्या- 
स्पा अशुक्तता व चपलतादि दुःख तथां खुवांवस्थामम कामरदि 
विकोस्जन्य अनेक डुःखोंका वास्म्वार चिल्तत्‌ करना। ये सर्व 
कुखके साथध॑ंन होनेसे दुःख कहे गये हैं। इस प्रकार इन सच 
छुसॉर्म दोपदर्शन और इस दोयद्शनद्वारा उमय लोकके इत्द्रि- 
यप्माह्म विपयोग राग तथा झहंकारका त्याग करना |. 
असक्तिरनभिष्वज्:५. पुत्रदास्यहादिषु । 
नित्य च. सम्रचित्तवमिष्टानि्रोपपत्तियु ॥ & ॥ 
चुच, त्री एव॑ ग्रदादियं आसक्ति ओर अभिष्वज्ञ (ममता) का 
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अभात्र तथा इष्टअनिष्ठक्ी आपिमें नित्य ही चित्तका सम रहना 
भावार्थ--संसारसम्बन्धी ज्जी, पुत्र व धनादियें श्रीतिका नाम 
सक्ति है, उसका अभाव 'असक्ति' कद्यता है विशेष सक्तिको 
'आसक्ति' फद्दते हैं । गाढ अभिनिवेशरूप जो विशेष आखसक्ति, 
उसका नाम अभिष्वक्ञ है, जसे सत्री-पुत्नाडिके सुखी छुपी और 
शीने-मस्नेपर अपने-आपको ही खुखी-ढुखी ओर जीता-मरता 
मानता । इस अभिष्वद्ध अर्थात्‌ गाढ समताके अभावका नाम 
अनिश्मिष्यड़' है। तथा इप्ट चस्तुकी श्राप्तिमें हर्प और अऋमिएकी 
आपतिमें शोकरूप जो मनोबिकार है, उसके अभाबका नाम 'सम- 
चिचता' है | इस प्रकार ममताके विपय पदार्थर्मे आसक्ति व 
ममताका त्याग तथा इए-अनिएकी प्राप्तिम समचित्त रहना | 
मयि चानन्ययोगेन भक्तिग्व्यभिचारिणी । 
विविक्तदेशसेवित्वमरतिजनसंसदि. ॥१०॥ 
मुझ सगुणरूपमें अनन्ययोगद्वारा अव्यभिचारिणी भक्ति, 
पकाल्त देशर्म रहनेका खभाब तथा जनसप्ुदायमें अर्ुचि होना) 
भावाथें--जिख अनन्ययोगरूपा सगुण भक्तिका निरूपण अ 
३४ जछो ६ में किया जा चुका है, भगवान्‌ वाजुदेवर्म उस अननन्‍्य 
अक्तिका नाम 'अव्यभिचारिणी भक्ति' है| जो देश स्थभावसे 
प्विन्न हो, या ऋाड़ने, घुद्ास्ने अथवा क्षेपनादिसे शुद्ध किया गया 
हो तथा सर्प-ब्याघादि जन्ठुओंसे रहित हो, ऐसे बच, मदी-तीर 
अथवा देवालयादि एकान्व पवित्र देशमें रहनेका जिसका स्वभाव 
हो, यह “बिविक्तदेशसेची' कहा जाता है। तथा विषयासक्त पुरुषों 
के संगसे मनमें अत्यल्त ग्लानि होना। 
अध्यात्मज्ञाननित्यत्व॑ तचज्ञानार्थदर्शनए ] _ 
एतज्ज्ञानमिति प्रोक्तमज्ञाच॑ यदतोब्स्यथा || १ है! 
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| तथा ] आत्सविषयक ज्ञानका नाम अध्यात्म-क्षान है, उसमें 
सनकी नित्य स्थिति तथा इन साधनोंद्वारा उत्पन्न होनेबाला जो 
तस्चज्ञान उसका अर्थ जो संसारखसे डपरतिरूप मोक्ष, उसकी 
स्लोज करना । ये सब तो ज्ञानके साधन होनेले शान! कहा गया 
है| और इससे विपरीत जो कुछ भी है, बह झज्ञान है.। 
भावष्थ--इस धकार स्छोक ७ से यहाँतक शानके साधतों 
का चरन किया गया । जैसी वस्तु द्वो उसके लिये पात्र भी वैसा 
ही चाहिये, पश्चासतको दुर्गेन्धथुक्त पाचमें डालनेले पवित्र भी 
अपबिच्र हो ज्ञाता है'। इसी धकार इस पवित्र ज्ञानके लिये हृदय" 
रूपी पात्र ऐसा होना चाहिये, जिसमें संसाररूपी मलकी दुगत्थ 
न हो । यदि छुर्गन्‍्थयुक्त मान, दस्म, आखक्ति तथा अभिमाव- 
चाले हृदयमें यह शान भरा जञायगा तो चद् अवश्य वाचिक शानी 
वत्तकर ही निकलेगा, जिससे बह अपने लिये एवं संसायके लिये 


शाल्तरूप दोनेके बजाय अशांतरूप ही सिद्ध होगा और आखुरी- 
सम्पदुरूप धनका ही घनी रहेगा । 


इस प्रकारके निर्मेल अन्तःकंस्णमें जो वस्तु अन्नेषण करने- 
योग्य है; अब उसका विन्दर्शन कराया जाता है-- 
जैय यत्तह्वक्‍््यामति यज्ज्ञास्यामृतमश्लुते । 
अनादिमत्परं ब्रह्म न सत्तत्नासदुच्यते ॥१९॥ 
जो वस्तु जाननेयोग्य हैः और जिसको जानकर मसुप्य अस्वतत्व; 
प्राप्त करता दै, उस वस्तुका में भली भाँति कथन करता हैँ । घद 
आदिरहित परबह्म न सत्‌ और न अखत्‌ ही कद्दा जाता है.। 
भावार्थ--जो वस्तु उपयुक्त खाधनोंद्वारा जञाननेयोग्य  ढै+ 
बसको मैं भल्ी भाँति कथन करता हूँ | उसके जाननेसे किस 
फलकी धात्ति होगी ? उसको जाननेवाला महुष्य अमरभावको 
प्राप्त हो ज्ञायगा, अर्थात उसको साक्षात्‌ जानकर जन्म-मस्णरूपः 
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खंसारके वन्धनसे छूट जायगा और असतरूप परस्मानन्द प्राप्त 
कर खेगा । उसके ज्ञानमात्रले क्वी उस पस्सानन्द्की आप्ति कैसे 
होगी ? क्‍योंकि बह परमानन्द सब जीबोॉका अपना-आप है, केवल 
डसके अज्ञान करके ओर अज्ञावहधारा उस अम्रतरूपकों अह-त्वंरूप 
प्रपश्षके रूपमें अन्यथा अहण करके ही एकमसाञ जीबको कर्त्व, 
भोक्तत्व तथा जन्म-मस्णरूप दु'खोंकी पाप्ति हो रही है| जिस 
प्रकार भयशत्य यज़्जकों सर्पके रूपमें अन्यथा अहण करके ही 
भ्रमित पुरुषको भय-कम्पनादिकी माप्ति होती है ओर रज्जुके 
अपरोक्ष ज्ञानसे तत्क्षण सपेरूप विपय तथा तज्जन्य सय-फस्पनादि 
की अत्यन्त निश्चुत्ति हो जाती है, इसी प्रकार उस परमानन्व॒के 
साक्षात्कारसे यह प्रपश्षरूप विपय, तजनन्य कर्दत्व-मोक्तत्व और 
इसके फलखरूप जन्म-मग्णदि क्लेशोंकी अत्यन्त निव्वत्ति छो जाती 
है। इसीलिये किसी कर्सह्ाण उसकी माप्तिका असम्भब ज्ञान, 
डसके अपरोक्ष शानमाचसे ही उस परमानन्दकी साक्षात्‌ प्राप्ति 
आर उसका भोग कथन किया गया। 
चह ज्ञासतेयोग्य बस्तु क्या है ? अवादिमत्‌ परश्रह्म । नित्य 

स्थित, ऐेशकालादि-परिच्छेदशल्य तथा उत्पत्तिशज््य दोनेफे कारण 

उसको आदिरंद्वित (उत्पत्तिरह्धित) अनादि' कहा यया। अर्थात्त्‌ 
भूत, मविष्य व घर्तेमान तीनों कार्मॉद्वारा उसकी सिद्धि नहीं होती, 

यद्यपि तीनों काल डस करके सिद्ध होते है। चूँकि वह परम्रह्म 

अबाड्मनसगोचर है, इसलिये निहुन्द्र होनेके कारण किसी 

शब्दुका उसमें साज्षात्‌ प्रवेश असम्भव है | क्‍योंकि बाणीह्वारा जो 

कुछ भी बोधन किया जाता है बह हन्ढरूप ही होता है, निद्वन्द 

में चाणीकी गम नहीं होती | वाणीडासय जाति, गुण, क्रियः अथवा 

समस्थषन्धका ही बोध द्वोता है, परन्तु बह पस्न्नह्म न कोई जाति ही 

रुकता है न गुण, न चह क्रिया ही हे और न सस्बन्ध | इसक्तिये 
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उसके स्थरूप-वोधनके निमित्त निषेघात्मक विरोधी शब्दोंका प्रयोग 
फिया गया कि बह परनह्म न सत्‌ कहा जा सकता है, च असत्‌। 
खत्तू ठो उसको तब कहें कि जब उससे भिन्न उसके समान-सत्ता- 
बाली कोई असत्रूप वस्तु विद्यमान हो। किन्तु जैले जलमें जलखे 
'मभिन्न तसक्षादि कोई बस्तु हाथ नहीं लगती, केवल इशष्टिका घोखा 
ही होता है; वैसे दी परचरह्ममें परन्नहझले सिन्न प्रपश्च कुछ मिलता 
नहीं है | और जब उसमें उससे भिन्न असत्रूपले कोई बस्तु है 
ही नहीं, तव उस परत्रह्मको सत्‌ फेसे कहें ? क्योंकि केवल असत्‌ 
से ब्यादत करनेफे लिये ही 'सत्‌ः शब्दका प्रयोग किया जाता है.। 
फिर अखत्‌ तो उसको कद्दा ही कैसे ज्ञाय कि जिसकी सत्तासे 
अखत्रूप प्रपश्ष भी सत्‌ हो रहा है। तथा अस्त! शब्द भी सतत 
से व्याश्वुक्तिके लिये ही है,परन्तु जब डस परचह्मले भिन्न सत्तरूप 
कोई बस्तु है.ही नहीं, फिर उसको असत्‌ कैसे कहें ओर असत' 
आब्दके अर्थकी उसमें गम केसे हो? यदि्‌ उससे मित्र सत्रूप कोई 
'बस्तु छुईं होती तो उस सत:वस्तुसे व्याय॒तिके लिये डसे अखत्‌ 
कह्दा जाता | इसलिये बह न सत्‌ू कद्दा जा सकता है और न: 
असखत्‌ ही | 'सत्‌' असत्‌' शब्दोंकी उसमें गम न द्ोनेके “फारण 
उसको शज््यरूप भी न सम्क लिया जाय। बल्कि भावार्थ यह हैः 
पकि' जिस अकार खुबर्णमें कटक-कुणएडलादि भूषणोंका न भाव देः 
न अभाव । कटक-कुएडलादिके प्रयोगकालमें भी खुबणे अपने- 
आपकमें ज्यों-का-त्यों है और उनके असाव-प्रयोगकालमें भी ज्यों 
का-त्पों ही है।। यद्यपि कटक-कुराडलादिके भाव व अभ्ावका 
स्फुरण खुबणेके आप्यय ही होता है, परन्तु खुवर्णके स्वरूपमें उन 
भाव एवं अभश्वोंका कोई स्पशे नहों होता । इसी प्रकार यथपि 
+सत्‌' असत' शब्द व अर्थ उस परनहमके आश्रय ही स्फुरित 
होते हैं, परस्तु उसके स्वरूपमें उन शब्दों च अर्थोका कोई स्पशे 
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नहीं होता । सतः 'असत शब्द व अर्थ केबल बाचासम्भणमात्र 
ही हैं चस्ठुतः साररूप सारे-का-सार परत्रह्म ही है. सत-तलत्‌ 
आदि डखतमें स्क्षकमात्र भी लहों ! 

बह ज्षेय सत्‌ शब्दद्धारा होनेबाली अतीतिका बिपय नहीं दे. 
इस उपर्युक्त चचनसे उसके न होनेंकी आशइ्डा उत्पन्न होती है ! 
इसलिये उस ऋप्यड्ञाकी विद्वच्िक्रे लिये भगवान: स्व निन्न 
नछोक कथन करते ह-+- 

सर्वतः्पाणिपादं तत्सवैतो <क्षिशिरोम्ुखम । 
सर्चतःशुतिमल्लोके सबबमाबृत्य तिष्ठति ॥१३॥ 

चह श्षेय सब ओरसे दाध-पाँववाला सब ओरसे नेन्न, शिर 
एवं मुसखबाला और सब ओरसे श्रोचचाला हे तथा संखारमें 
सबको व्याप्त करके स्थित है । 

भावार्थ-वह क्षेय सब ओर्ले धाथ, पाँच, नेच, शिर मुख 
तथा थ्रोजबाला है; अर्थात्‌ सच धाणियोंकी सब इन्ट्रियरूप डपा- 
धियोंारा उस शेयरुप क्षेत्र्षका अस्तित्य जाया जाता हैः। देह, 
इस्ठियाँ, सन व चुद्धूयादि जिस शक्तिसे अपनेन्अपने व्यवहारफें बर्त 
रही में वह सबकी सत्ता-स्फ़ूतित्प थह परत ही दै । संसार 
में इससे भिश्न और कोई है ही नहों कि जिसकी झक्तिको घार- 
कर यह जड़ संसार उत्य करे, किन्तु सब शक्तियों-की-शक्ति यददी 
है। इसीलिये संसारमे जितने भी अर्ंख्य हाथ पॉच आदि ढेहे- 
नरिद्वयों हैं, वे सब इसीके हैं, ज््योंकि हाथों का-हाथ, आँखों-की- 
आँख, आझोचों-का-ओ्रोच,, माणों-का-पराण और सनों-का-मन यही है। 
यथा श्ुति--/श्रोजस्य श्रोर्च मनसो मतो यद इत्यादि। इससे भिन्न 
चुच्छरूप अहंकार जो विडालकी भोति इसस्रीररूपी विलम वेंठ- 
कर मैं! मैं घुराता रहता है केवल हैडरेन्ड्रियादिके व्यवहारोंमें 
अहंकर्ृत्वामिमान धार लेनेके सिंदा दास्तवमें इसका अपना 
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फर्तापन कुछ भी नहीं होता है। जो फुछ भी ऑसके द्वारा देखने 
में आता है, उस शप्िरूप व्यवद्यार्मे मस्तिष्कके अन्दर अर्सख्य 
नाडियोंम श्रसंज्य चेशएँ उत्पन्न होती हैं, तब इृशष्टिरूप व्यवहार 
फी सिद्धि होती है। उत्त किसी भी चेशओंसे इस तुच्छ अहं- 
फारका स्क्षकम्ात् कुछ भी सम्बन्ध नहों होता, परन्तु इस छेय- 
रूप चेतनफी सत्ता-स्फ़रति तो तरंगोंमें जलके समान प्रत्येक नाड़ी 
ओर पन्येफ चेप्लाके ऐन नीचे दी विद्यमान रहती दै। विचारसे देख 
सकते हैं कि जम यह चरेतनशक्ति इस स्थल शरीरसे निकलकर 
स्वप्नन्ग्रवस्थार्म केबल मत-बुझिसे ही बर्ताव रखती हैः और उसमें 
ही झपना प्रकाश डालती है, तथ देह. व इन्द्रियॉका व्यापार पुक- 
दम घन्द्‌ हो जाता दहै। मुंहरम रसग्रक्त, झ्लाणमे गन्धयुक्त दष्य 
मीजूद भी दो ओर सभी इन्द्रियॉका अपने-अपने विपयोंसे सम्ब- 
नये विद्यमान भी दो, परन्तु तब वे फोई भी अपने विपयकों 
अद्दण नहीं फए सकती । इससे रुपए दे कि वे सब इस चेतनकी 
सत्ता-स्फ़ूतिस दी अपने-अपने व्यवहारोंमें समर्थ होती हैं, इस 
तुब्छ अहंकारका फर्दृत्व रश्चक भी नहीं द्ोता | कर्दत्वाभिमान 
को घारकर अपनेको फल-भोगके वन्धनम वन्‍्धायमान कर लेना, 
क्रेबल यही इसका प्रयोजन रद्द जाता है. और कुछ भी नहीं । 

मपमें इस चेतनशक्तिके सिध्य कौर फोई तो इस संसाररूपी 
कठपुतलीको सचानेवाला दो दी नहीं सफता। वस्कि कददना 
पढ़ेगा कि इस सुच्छ अहंकाससे भी अहन्ता उसी लेतनके 
आभाससे इसको उधार मिली हुई है, इसमें अपनी अहन्ता भी 

नहीं । फरयोंफि खुपुप्ति-अवस्थामं जब यह चेतनदेव इसमेंसे अपना 
आभास निकाल लेता है, तव इसकी अहन्ता भी लुप्त हो जाती 

है। इससे स्पष्ट है कि वेहेन्द्रियादिके सब व्यवद्दारोंकी एकसान् 

सत्ता यही है । और जैसे यद एक शरीय्को चलाता है, वैखे 
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ही समप्ि देहेन्द्रियमनचुछ्यादिका सशक्लालक भरी यही परतहम 
है । इसीलिये कहा गया कि वह सब ओरखे हाथ, पॉव, 
आँख, शिर, मुख तथा श्रोत्रचाला है और सबको आदूत्त करके 
स्थित है' । अर्थात्‌ इस सब इन्द्धियादिकी उपाधियोंमें उसीकी 
सत्ता होते हुए भी बह स्थय उपाधिवाला नहीं हो जाता । 

बद्द स्वयं उपाधिवाला नह्ों दो जाता, इसी विपयको स्पष्ट 
करनेके लिये अयला ख्छोक कथन किया जाता है-- 

सर्वेन्द्रिययुणाभार्स सर्वेन्द्रियविवर्जितम्‌ । 
अयक्त सर्वभृच्रेव निगुण गुणमोकत च॑ ॥१४॥ 

[बह छ्लेय] खब १न्ठियों और उनके ग्रुणोंकों प्रकाश करने- 
बाला है, परस्तु बसस्तबमें सब इन्डियोंसे अतीत है। सबको 
भारण-पोपख करता हुआ भी खबसे निर्लेप है श्रोर सब गुर्योंकी 
भोगता हुआ भी ग॒णातीत है।। 

भावार्थ--ऊपस्के स्छोकमें उस परश्रहझ्मको सब्‌ ओरसे हाथ 
पॉब, शिर तथा मुखवाला कहा गया। इससे कोई यह अल॒मान 
न करले कि वह परवह्य रावणादिके समान वहुत-ले शिर-मुख- 
बाला कोई व्यक्ति बिशेप होगा । इसलिये इस स्छोकर्म स्पछ 
करके कहते हैं कि वह परनह्म सव इन्द्रियों और उन्तके चिपयोंकी 
अकाश करनेवाला है, परन्तु आप इन्द्रियातीत है.। इन्द्रियाँ और 
उनके विषय अपने स्व॒रूपसे कादाचित्क दे, अर्थात्‌ कदाचित्‌ हैं 
और कदाबित्‌ नहीं। थोच्र व त्वक्‌ आदि इन्द्रियों और शच्द- 
स्पर्शादि उनके दिपय जानते हैं, परन्तु स्वन्न नहीं | तथा 
मन-वचुद्धयादि अन्व.करण और निम्चय-संकल्पादि उनके विषय 
ज्ञाग्नतू-स्वप्तमें हैं, परन्‍त खपुस्चिमे नहीं। जो पस्ठ कदाचित्‌ है 
और कद्ाचित्‌ नहीं, बह आएंदि-अन्तके विना केखल मध्यकाल- 
चर्तो होनेसे द्वगदृष्णाके जलके समान आमाखमाज ही होती है! 
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आऔर आशभ्ासकी सिद्धि किसी एक चजिकाल-अवाधित खत 
अधिषछ्ठानके आश्रय ही हो सकती है । इस प्रकार मन-चुदछ्यादि 
अन्तःकरण, धोच्न-त्वकू आदि चाह्मयकर्ण ( इन्द्रियों ) और उनके 
विषय कादाचित्क होनेसे आमासमात्र ही हैं. । परन्तु वह पर- 
ब्रह्म तो नित्य, अचल तथा कूटस्थ होनेसे . इन सब इन्द्रियों घ 
विपयोकी अधिष्ठानरूप सत्ता है, जो कि जाञ्मत्‌, स्वप्न व छुपुप्ति 
सभी अचस्थाओंम विद्यमात है. और इन इन्द्रियों व विपयोके 
भाव घ अभावको अपती सत्तामात्से अकाशता है. तथा आप 
इच सबसे आतीत है'। शानके साथन होनेसे जिस प्रकार इन्दियाँ 
वाह्मकरण हैं, इसी प्रकार मन-धुछआादि भी अन्तःक्ण होनेसे 
यहाँ 'इन्द्रिय' शब्दके अन्तर्गत दी जाननेयोग्य हैं। इस प्रकार 
चह परमअह्म अपनी सत्ता-एफूर्तिले सम्पूर्ण चराचर जगतकों 
धारण-पोपण करता हुआ भी, अनेक प्रतिविस्थोर्म दपेणके समान 
सबसे अतीत है. | तथा सब ग़ुणोंको भोगता हुआ भी, अर्थात्‌ 
सस्य, रज्ञ ब तम्र॒ तीनों गुण और हप, शोक व मोहादि इनके 
परिणामोंकी उपलब्धि का आश्रय होता हुआ भी चद्द परनहाम 
* खब शुणोसे अतीत है। इस प्रकार सब उपाधियों और उनके 
भ्र्मोले उस शेयकी असंगता बन की गई। 
धहिस्त्तश्ष भूतानामचरं॑ चरमेव च। 
कत्मतात्तदविज्ेयं दूरस्थ चान्तिके च तत्‌ ॥१५॥ 

[ तथा वह छेय ] चराचर सब भूतोंके अस्तर्वाह्य परिपूर्ण है 
ओर चर एवं अचररूप भी वही है; सद्म दोनेले चद् जाननेमें 
नहीं आता, परन्तु दूर व समीपमें वही स्थित है! 

भावाथै--उंपर्युक्त रीतिले उस श्षेयक्षी सत्ता सब उपाधिरूप 
देहेन्द्रियादिमें घर्णान की गई। ऐसी अवस्था वह छेयरूप परचह्म 
डपाधियोंमे ही सीमावद्ध रहनेके कारण देश-पसिच्छेद्वाला होगा; 
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ऐेसी अव्यात्ति-शह्ला सनम लाकर भगवान फहते हैं-- 

चह परञ्रह्म फेषल इन्ट्रियात्मक देहोंमे दी नहीं, किन्तु स्था- 
चर-क्षहममरूप सच भ्ूतोंमे स्थित है। जिस प्रकार पटमें वस्तु ओर 
चढठमें सत्तिका अद्वगत होती है, इसी ध्रकार वह परप्रह्म सब 
भूतोर्मे अज्ुगत है'। क्‍योंकि सव चराचर भूत स्वभावत, सत्ता- 
वाब प्रतीत होते हैं, सो सब भूत्तोंम एकमाञ् ज्यापक सत्ता उस 
परत्रह्मकी ही है। इस प्रकार केवल भूतात्मक इ्योंमें दी नहीं, 
बह्कि चर-अचररूप सव क्रियाओं भी अपनी सत्तारुपसे बद्ी 
अकाशता है; क्योंकि सव छब्य, शुण व क्रियाएँ अस्तिरूपसे ही 
अश्ुभव होते है, नास्तिरूपसे कोई भी पदार्थ छष्टिगोबर नहीं 
च्ोता। अत; वह परन्रह्म अपन्ती सर्वव्यापकता करके सम्पूरी द्व्य; 
गुण व क्रियात्सक चराचर भ्ूतोंम उन सवकी सप्तारुपसे स्थित 
है!। बास्तवमें यदि तस्वर्से देखा जाय तो चर एव अचर- 
रूपसे वही भासता है, श्र्थांत्‌ रज्जुमें सर्पके समान सव चर व 
अचर भूतोकी उसीके आथ्रय आभासमात्र प्रतीति होती है'। 
केघल भूतोंके अन्तर ही नहों, वहिकि भृतोंसि भिन्न क्षितना कुछ 
सी बाह्म देश दे, बह सवे भी उस परजहसे दी व्याप्त है। इस 
अकार सर्वे्यापक हुआ भी बह परन्नह्म अपनी सक्मताके कारण 
अश्त्तियोंह्ारा जाना नहीं जाता। जिस प्रकार नेषमें स्थित अज्ञन, 
चेन्नोंके अति सन्निकट छोनेसे नेन्नॉढार देखा नहीं जा सकता, 
इसी प्रकार अपनी सूच्छता ऋण्फे इन्द्रिय-मत-बुद्धिमं तावास्स्य- 
छूपसे स्थित हुआ भी वह परच्रह्म इन्द्रिय-मन-बुद्धिद्वारा भ्रहण 
नहों किया जा सकता | अत' अज्ञानियोके लिये अज्ञात होनेके 
कारण ओर करोड़ों वर्षोतक भी प्राप्त न हो सकनेके कारण चह 
धूर-ले-दूर है, परन्तु ज्ञान-इप्टिसे शानियोंके लिये उनकी छात्मा 
दी दोनेके काय्ण निकट-खे-निकट दे । अथवा यूं कहो कि दूर- 
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से-दूर और निकट-से-निकट सर्वन्न बही व्याप रहा है ६ 
अविभक्त च भूतेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌ | 
भरूतभर्त च तज्जेयं ग्रसिष्णु प्रभविष्णु च ॥१६॥ 

तथा बह् छेय सब भूतोंमे छथक्‌-प्रृथकके सदश प्रतीत होता 
हुआ भी (वस्तुतः एक रूपसे) विभागरदिित स्थित दे तथा भू्तों 
का भरणु-पोषण करतेव(ला, संहार करनेवाल! और उत्पत्ति 
करनेवाला वही है । 

भावाथे--डउपर्युक्त बचचोंसे बह परवक्ल यद्यपि देशगत परि- 
चक्ेद्से रहित सर्वेदेशव्यापी सिद्ध हुआ, तथापि घट-पटादिके 
विभागसे वह पस्चहा भी बस्तु-परिच्छेद्वाला एवं घिभक्त होगा 
आर सर्वेदेशगत होते हुए भी भूत-भविष्य कालके विना केचल 
चतैमान कालमें ही रहनेवाला काल-परिच्छेय होगा। पेसी शक्ला 
के उपस्थित होनेपए भगवान्‌ कहते ढैँ-- 

बह परक्रक्ष सब भूतोंमे प्रथक-पृथकरूपसे विभक्त-सा प्रतीत 
द्ोता हुआ भी बस्तुतः अविभ्क रूपसे स्थित है। अर्थात्‌ यद्यपि 
घटका पटसे सेद्‌, मठका घटसे भेद, इत्यावि रूपले सर्व वस्तुओं 
का परस्पर भेद हैः और थे परस्पर वस्तु-परिच्छेदयाले हैं, तथापि 
धन सब वस्तु-परिच्छेदोंम बह परत्रक्म उनकी खत्तारुपलें एक ही 
उन सबमें अचुगत व व्यापक है.। उस सत्ता-सामात्यमें किसीका 
भी भेद नहीं, किन्तु उसमें वे सभी अभेव्रूप हैं.। जिस प्रकार 
एक तस्क्षका दूसरी तरकसे तो भेद हैः परन्तु जलले किसीका 
भी भेद नहीं, इसी प्रकार ये पृथक-पृथक्‌ भ्रूत अपने सस्वन्धसे 
डस परभघक्कको किसी प्रकार विभक्त नहीं कर सकते । जिस 
अकाए स्वप्त-धपश्च अपने सम्बस्घसे जायत्‌ू-आकाशमें कोई विभाग 
नहीं कर सकता, इसी प्रकार सब म्यूत अपने सस्वच्धसे उसमें 
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कोई विभाग तहीं कर सकते ) ऋत वह परत्रह्म पस्तुपरिच्छेद 
से रहित कथन किया गया । 

वथा भूवोंकी उत्पत्ति, पालन ब संद्वार भी उस छ्लेयल्प पर- 

हहाके आश्रय दी होता है । जिस प्रकार मिल्‍या व ऋल्पित सर्प 
दशडादिकी उत्पत्ति, स्थिति ब लय रुके आश्रय ही सिद्ध होता 
हैः और रज़्पु उनके आदि, मध्य व अन्त ज्यों-क्री-त्यों रहती है, 
इसी प्रकार भूतोंके आदि, मध्य व अन्तर्म चह अचलरूपसे स्थित 
है और भरत, भविष्य व वतमाव भिकालब्यापी सिद्ध है । अत 
बद काल-परिच्छेक्से भी रहद्धित है । 

इस रीतिसे बह परन्नह्म देश, काल व वस्तु त्रिविध परिच्छेद 
से रहित अपरिच्छिन्न सतरूपले वर्णन किया गया । 

यदि स्वेध्र विद्यमान होते हुए भी वह प्रत्यक्ष बह्ढों होता, तो 
कया बह अन्धकार है? ऐसी शह्ला उपस्थित होनेपर श्रीभमगदयान्‌ 
कहते ह-_ 

ज्योतिपामपि तज्ज्योतिस्तमसः परसृच्यते 
ज्ञान जे ज्ञानगम्य हृदि सर्वस्य विषह्वितप्न ॥१७॥ 

[ दथा बह ज्ञेय ) ज्योतियोका भी ज्योति है और मायासे 
परे (अर्थात्‌ निर्लप) कहा गया है। सब ज्ञान व शेबोंका प्रकाशने- 
वाला सबके हृदयोंम ही स्थित हे ओर तत्त्व-छानसे प्राप्त दोता छै। 

भावार्ध--पिछले >छोकों्मे डढस परतहाकों चिविध-परिच्छेंद- 
विव्सिकत सत्रुपसे वर्णुत किया गया, अब उसको चेतनरूपसे 
बरणव करते हैं-- 

वह परचह्म अजि, स्य, चच्द्र तथा विद्युत्‌ आदि सब ज़्यो- 
तियोका भी स्योतिरूप है | अर्थात्‌ खर्यादि ल्थोतियोंमें अपनी 
कोई ज्योति नहों दे, किन्तु आप जड़रूप छोते हुए भी ये सब 
डसी परजह्मक्ी ज्योतिले ज्योतिर्मान, हो रहे हैं, जसे लोहा खरे 
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जड़ होता हुआ भी अभ्निके भकाशसे प्रकाशमान प्रतीत होता है। 
तमरूप जो साथा व अज्ञात है, वह परत्नक्क उससे भी परे (अर्थात्‌ 
अखंग) हैः और उसका भी प्रकाश फरनेवाला है. । तथा वृत्ति- 
रूप शान एवं ज्ञानोंका विपय जो शेयरूप प्रपश्च, उव सबका प्रकाश 
करनेवाला , है। सब हृद्योंमे आत्मरूपले वही स्थित है और 
केवल तत्त्तशानसे ही प्राप्त दोनेयोग्य है । 
जपयुक्त समस्त अर्थका उपसंहार करते हुए भगवान्‌ कहते हैं-- 
इति क्षेत्र तथा ज्ञानं ज्ञेयं चोक्ते समासता | 
मद्भधक्त एतद्विज्ञाय मह्धावायोपपद्चत्रे ॥रै८॥ 
इस प्रकार ज्षेत्र, शान एवं क्षेयका खरूप संक्तेपले कहा गया, 
इसको तत्वसे जानकर ग्रेश भक्त मेरे खरूपको प्राप्त दो जाता है। 
भावस्‍श्थे--इस प्रकार शरीररुप क्षेत्र (्छोक ४-६) शव 
(थो.७-११) ओर शेयरूप परघ्रह्मका खरूप (छो- १६-१७) संक्षे- 
पले कहा गया | मेरा भक्त (जो उपयुक्त न्छो-७से ११ पर्यन्त कहे' 
हुए साधनोंसे सम्पन्न है) इसको तत्त्वसे जानकर मेरे सखरूपको 
प्राप्त हो आता है। अर्धातू-- 

'सम्पूर्ण उपाधिरूप प्रपश्च क्षेत्र है ओर वह अपने स्वरूपसे 
जड़, विकारी एवं तुच्छ है, अपनी कोई सप्ता नहीं रखता | 
सेत्रष्ष सच्चिदानन्दस्परूप है, वह क्षेत्रके घिकारोंसे घिकारी नहीं 
दोता। तथा यथ्पि सब विकारोंमे उसकी सत्ता अबश्य रहती है; 
तथापि बच्द आप सबसे असंग है । 

इस प्रकार तत्वसे साक्षात्कार करके कि 'सब क्षेत्रोंकी 
ख्ता और सबसे अस्ंग वह केत्रशरूप आत्मा मैं ही हूँ" सेशा 
भक्त मुस्में अभेदरूप योग प्रात्त कर लेता है। 

क्षेत्र व च्षेत्रक्चरूपले जो ज्ञान पीछे वर्णन किया गया, अब 
डसीको प्रकृति व पुरुष-विवेकरूपसे पुनः बर्णुत करते हैं-- 
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प्रकृति पुरुष चेव विद्धायनादी उसावपि | 
विकारांथ गुणश्रेव विद्धि प्रकृतिसम्भवान्‌ ।|१६॥ 

[ हे अजुंन ! ] प्रकति और पुरुष दोनोंकों ही तुम अनादि 
ज्ञानो तथा त्रियुण एव त्रिश्युदात्मक जितने भी विकार है, वे सब 
अक्ृतिसे उत्पन्न हुए जानो । 

भाबार्य--अनादि नाम अन्ञ॒त्पन्नका है, जो वस्तु उत्पतक्तिरहित 
हो उसको अनादि कहा जाता है| इन ढोनोमेंले घुरुप तो नित्य, 
अज़ व अव्यय होनेसे अनादि है ओर रज्जुमें सर्पके समान; 
पुरुषमें प्रकृति केवल प्रतीतिमात्र होनेसे अनादि है. ! अर्थात्‌ 
पुरुषमें यह प्रकृति किसी आस्म्म-परिणाम करके उत्पन्न नहीं 
हुई, केबल आभासमाज फुर आई है, इसलिये श्रममात्र, असत्‌ 
व जड़रूप है।इस रीतिले प्रकृति व पुरुष दोनोंको झनादि कहां 
शया । इससे विपरीत यवि दोनोकों नित्य, अज व अव्ययरुपसे 
झनाढि माना ज्ञाय तो अखम्भव है, क्‍योंकि समान-सत्ताके दो 
पदार्थ देश, काल एवं बस्तुपरिच्छिन्न होनेसे दोनों ही नाशवन्त 
होते है, इसलिये अबादि नहों हो सकते | इस मकार पुरुष तो 
अचल-कूटस्थरूपले स्थित है! और सम्पूर्ण गुण व विकार प्रति 
के ही परिएकम हैं| अर्थोत्‌ अगखिल संसार पकृृतिका परिणातत 
आर चेतत ( घुरुष ) का बिवर्त है, यद सिद्ध हुआ । स्मण्ण रहे 
कि प्रकृतिके कल्पित सम्बन्धसे ही चेतनकी 'धपुरुप संज्ञा की 
जाती है। ज्ञानद्वारः कल्पित सम्बन्धका बाघ हो जानेपर वह 

अपने-आपमें शुद्ध चेतल ही हैः। 

यह संसार रचना प्रकृति व पुरुष दोनोंके पररुपर सम्बन्धसे 

दी हुई दे; इसमें ठोनो जिस-जिस अंशरम हेतु है, डसका कथन 
करते हैं-- 
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कार्यकरणकर्तत्ते हेतुः प्रकृतिरुच्यते । 

पुरुषः सुखदु/खानां भोक्तल्े हेतुरुच्यते ।२०॥ 
कार्य, करण ओर कर्तापनमे प्रकृति हेतु कही गई है' और 
खुख-हुःखोफे भोगतेम्ें पुरुष देतु कहा गया है. । 

भावाथ-पश्चभृत, तज्जन्य स्थूल-शरीर, जगतू तथा शब्द- 
स्पर्शादि पश्च विषय तो कार्यरूप हैं और दशा इल्द्रियाँ, मन, बुद्धि 
घ अहंकार फरणुरूए हैं। तथा उपादानरूप कर्ता, अर्थात्‌ फा्ये 
व फरणुका परिणामी-उपादान यह प्रकृति है!। इस प्रकार इन 
काये, फरण व कर्तापमम प्रकृति हेतु कद्दी गई है, अर्थात्‌ प्रकृति 
के बिता इन कार्यों व फरणोंकी रचताका असम्भव है। इसीलिये 
इन कार्य व करणुोके प्रति प्रकरतिको देतुरूपले कथन किया गया। 
ओर खुख-दुःखेंके भोगमें पुरुष देठु कहा गया है, अर्थात्‌ चेतत- 
पुरुषके बिता सुख-दुःखोंका भोग नहीं वन सकता, इसलिये पुरुष 
को खुख-हुःखके भोगके प्रति द्वेतुरूपसे फथन किया गया । 

जिस प्रकार मदाराजाधिराजके भोगके लिये उसके सेवक 
महल, बाग, बसीचे आदि भोग्यस्थल--मेवा, मिठाई. पाथ, इला- 
यची आदि भोग्यसामत्री-तथा चाकू, चम्मच, रक़ाबी आदि 
भोगके सुन्दर-सुन्दर साधन हाज़िर कर देते हैं; इसी प्रकार यह. 
प्रकृति भोग्यस्थल, भोग्य व साधनरूप यद्द संसार इस महाराजा- 
घिराज पुरुषके भोगक्रे लिये तत्काल निर्माण कर देती है। इसमें 
इस चेतन-पुरुषका कर्दृत्व सक्षकमात्र भी नहीं है, केवल भकृति- 
रचित सामप्रीक्वारा खुख-ढुःखोंका भोग कर लेना, इतने माजमें 
ही पुरुष तो हेतुरूपसे कथन किया गया दे । जिस प्रकार मलुष्य 
चम्मच तथा प्याला आदिके हारा दूध-चाय आदिका भोग करता , 
है, इसी प्रकार यह पुरुष इन्द्रियमनवुद्धबादिके द्वार अखिल 
खंसारका भोग करता है'। इसमें इन्द्रियमतयुदथादि तो भोगके 


घ्ब्ण्द्‌ गीता-वर्पण 

















साथन होनेस कर है, शब्द-स्फशादि पतच्चविष्यात्मक् यद कारये- 
रूप अखिल संसार मोन्‍्य है और स्वृल-शरीर भोगायतन [अर्थात्‌ 
मोग-स्‍्थल ) है। इन सव कार्य-कण्णोंको रचनेबाली यह प्रकृति 
ही है ओर इसकी सम्पूर्ण स्चनाका एफमान्न हेतु यद्दी छोता हैः 
कि धर इस महाराज्धिशजको अपने योये हुए कर्म-धीजोंके 
सट्टे-मीठे, अर्थात्‌ खुख-छु खरूप फल चखावे । इस प्रकार इन 
फल्लोंक्रा खाद के लेना, उतना मात्र ही पुरुषका प्रयोजन है । 
पिछले स्छोक्ोंम कहा गया कि प्रकृतिकी सम्पूर्ण चेण्ा एक- 
मात्र पुरुष ( क्षेत्रक्ष) के भोगके लिये दी दे । अब ऐसी शह्लाके 
उपस्थित हुए कि इस पुरुषको ्ोगोंका वन्धन किस भिमित्तसे 
है ! इसका समाधान किया जाता है-- 
पुरुष: प्रकृतिस्थों हि शब्क्ते प्रकतिजान्ग॒णान्‌ । 
कारणं गुणसल्लोध्स्य सदसब्चीनिजन्मतु ॥२१॥ 
प्रकृतिमं स्थित हुआ छी पुरुष प्रक्ृतिजन्य शुणोका भोग 
करता है और झुणोंका सह छी इस युरुष ( जीवात्या ) के लिये 
भली-दुरी योनियोमें अन्म लेलेका कारण है । 
भावार्य--व्गशय यह है कि यह पुरप अतादि, आज व झच्यय 
डोनेसे अपने स्वरूपसे तो नित्य-निविकार ही है? ऐसी अचस्धा 
में अभित्य वस्तु ( प्रकृति ) के लाथ नित्य बस्तुका सस्वन्ध और 
डस अनित्य वस्तुके सम्बन्धसे नित्य निर्विकार्को सोगका बन्‍्धन 
पस्मार्थेसे नहीं, किन्तु काव्पनिझ ओर अजानजन्य ही है । केचल 
अपने स्व॒रूपके अघावले यह पुरुष पक्ततिमें स्थित हुआ अर्थात्‌ 
अक्वतिके साथ तादात्स्य हुआ प्रक्ृतिके गुय॒ ब परि्याप्तोंको अपने 
में कव्पत्ता करके आप ही अपने आज्ञानसे प्रकरतिके खाथ वन्धाय- 
मण्त हो रुया है और प्रकृतिस्वसूप ही वतत गया है। रुख, डु रू 
व मोदादि है तो प्रकृतिके ग्रुणयोंके परिणाम, परन्तु उनको अपनेमे 
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मएनकर 'मैं खुखी हैं, में दुःखी हैं, में मूढ़ हैं, में परिडत हैं'--फऐेला 
अपने स्वरूपमें अद्धुभच करता छै। तथा कर्मोंका कर्तत्व है तो 
आकृतिक मुणोंके परिणासरूप देह, इन्द्रिय, मन थ बुद्धबाविमें, 
परन्धु देहेन्द्रियादिके सस्‍्पूर्ण फेत्वको अपनेमे आरोप करके 'मैं 
सोता-जागता हैं, खाता-पीता हैं, खुनता-देखता हैं तथा संकल्प 
च निश्चय करता हैँ --इत्यादि रूपसे अपनेमें देखने लगा । इस प्रकाश 
अशानद्वारा परकृतिके गु्णोंक्ा कर्तृत्व व भोक्तुत्वरूप खेंग एप 
आसक्ति ही इस पुरुपके लिये भली-छुरी योनियोंमं जन्मका काण्ण 
कै | जिस अकार राजा निदादोपसे खम्तमें अपनेको भिखारी 
जानता है' ओर तज्लत्य छुःओंका भोग करता है, इसी प्रकार यह 
पुरुष अश्ानरूप मदिरिके आवेशर्मं आया हुआ मक्ततिके साथ 
बन्‍्थायमान हो गया हे | इस प्रकार देहेन्द्रियादिके कर्तैत्वको 
अपनेमें आरोप करके आप ही प्रक्ृतिकी त्तीतिसे वँधा हुआ शुभा- 
शुभ कर्मोहारा सल्ी-चुरी योनियोंमें श्रसण फरता है और झुख- 
डुःखका भागी होता छे । 

परन्तु वास्तबमे क्षानद्वारा अज्ञानके निश्वत्त होनेपर तो-- 

उपद्रष्टासुसन्ता च॒ भर्ता भोक्ता महेखरः । 
परमात्मेति चाप्युक्तो देहेंडस्प्रिन्पुरुप+ परः ॥२२॥ 

[यह पुरुष] इस देहमें स्थित छुआ (घिगरणमयी मकतिसे) परे 
अर्थात्त्‌ अर्ंग हैः और उपद्रण्ठा, अज्भमन्ता, भर्ता, भोक्ता, महेश्वर 
थ पस्सात्मा, ऐसा कह्य जाता है । 

भावार्थ--पिछले स्छोकमें यह वतलाया गया कि इस पुरुपको 
प्रकृतिका संगम तथा भोगका बन्धन केवल आज्ञानजन्य है, नित्य 
नहा अनित्य है और चएसतविक नहों कछपनिक है । यदि किसी 
शीतिसे यह संग सत्य माना जाय, तो पुरुषको भोगका चन्ध्षने नित्य 
ही शहना आाहिये । यदि वन्‍्ध्नन नित्य छुआ तो मोच्त अखम्भव 





य्ण्प गीता- दर्पण 








होगा, मोक्षके साधन गुरु-शास््र निष्प्रयोधन होंगे और मोच्तनिमित्त 
पुरुपार्थ भी निष्फल ही होगा। परच्तु बस्तुत' ऐसा नहीं है, किन्तु 
अपने खरूपके अज्ञान करके और प्रकृतिके क्दत्व व भोक्तृत्वको 
अपनेमें कल्पना करके इसको मिथ्या ही जल्म-मरणुका वन्धन होता 
है । जिस अकार ख्रमरूप सर्पसे रज्जु बिपेली नहीं हो जाती, सुग- 
लपणाके जलसे पृथ्वी गीली नहीं हो जाती, इसी प्रकार काल्पनिक 
प्रक्ृतिके काव्पनिक सेंगसे पुरुषकों परमार्थले वन्धन नहीं हो 
जाता । ज्ञानद्वारा अज्ञानके निव्रत्त दो जानेपर तो यह पुरुष न 
भोक्ता ओर न कर्ता ही होता द्वै । किन्तु बेहेन्द्रियमनबुरूथादि 
जो कर्म और भोगके साधन हैं, उनके अत्यच्त समीप असंगरूप 
से स्थित रदकर थद्द इसी प्रकार 'उपच्ृष्ा! कद्य जाता है, जिस 
प्रकार यक्ष-विद्यार्मे कुशल कोई अन्य पुरुष खय यज्ञ न करता 
छुआ, यज्ञान्‍्कमेंमें प्रच्नत्त पुरोहित व यजमानोंद्वाय किये गये कर्से- 
सम्बन्धी श॒ुण ब दोषोंको तटस्थरूपसे देखता रहता है'। तथा 
अन्तःकरण ब इन्द्रियाविके व्यापारोमें खय भप्रवृत्त न होता हुआ 
भी उनके अल्लुकून प्रव्नत्त होता हुआ-सा दीखता छैेः। अर्थात्‌ 
अपने व्यापारोंम लगे हुए अन्त.करणादिको उनका साज्नी हुआ 
कदापि चिवाण्य नहीं करता और इसी प्रकार “अज्नमनन्‍्ता' कहा 
ज्ञाता है, जिस प्रकार अपने नृत्य-व्यापारमें प्रबुत्त नटनीको सट 
ताल दे-देकर अनुमोदन करता रहता हि । अपनी सत्तासे देडे- 
न्ड्ियादिको धारख करनेबाला दोनेले 'भर्ता' कद्दा जाता है। तथा 
विपयसस्वस्धसे अन्तःकरणकी खुख्ाकार य दु'खाकार चृत्तियों 
चेतन-आत्मा (पुरुप)के आभासद्धारा ही अहण की हुई-सी अतीत 
होती है' | अर्थात्‌ मैं रुखी हैं, मैं दु'ली है'--इस्यादि रूपसे सब 
छूसियों उस चेतच-पुरुषके सब्निधानले ही सफल होती हैं 
इसलिये उसको '“भोक्ता!ं कहा जाता है । बिच्चारसे देखा ज्ञाय तो 


अयोदशोउध्याय च्ध्०् 
उपद्रण्ट, अछुमन्ता, भर्वा,मोक्ता-- इत्यादि संज्ञाएँ प्रकृतिके व्यापारों 
में साक्षीरूपले सन्िधानके कारण इस पुरुषमें उपचार की जाती हैं, 
ब्रासतवमें तो यह अक्यादिकॉका भी खामी होनेसे 'सहेश्वर' तथा 
सब चराचर भूतोंका आत्मा होनेसे एवं अपने शुद्ध सब्विदानन्द- 
रूपसे 'परमात्मा' ऐसा कहा मया है।। क्योंकि घटादिकी उपाधि 
करके जिस प्रकार आकाशमें कोई भेद व परिच्छेद नहीं हो जाता, 
इसी भ्रकार देहादिकी उपाधि करके इस चेतन-पुरुषमें किसी 
प्रकार भ्ेद्र थ परिच्छेद नहों हो सकता, बह तो अपने स्वरूप 
से मित्य दी सब भेद्‌ व परिज्छेदोॉले विनिसुक्त है । 
इस्त विवेकका फल निरूपण करते छुए इसका उपहार 
करते हैं-- 
य एवं वेत्ति पुरुष प्रकृतिं च गुणैः सह । 
सर्वधा वर्तमानो5पि न स भूयोअभिजायते ॥२१॥ 
जो महुष्य इस प्रकार 'पुरुष' और शुर्णोके सहित 'प्रकृति'को 


कल्प ज्ञानता है, चह सब प्रकास्से चर्तता हुआ भी फिर जन्म 
नहीं लेता । 


भाषाथै---जो पुरुष तत्यसे यह जानता है कि “सस्पूर्ण कार्य- 
रूप संसार ओर इन्द्रियमनबुद्धवादि करण एकमात्र प्रकृतिके 
परिणाम हैं तथा प्रकृतिके कहिपत सस्बन्धसे भ्क्ृतिके गुण, के 
व जन्मादिका पुरुषमें मिथ्या ही भास होता है, वास्तव पुरुषको 
इनका कोई स्पर्श नहों होता । जैसे दर्पणमें सुखादिका भास होते 
हुए भी सुखादिरूप मलका हर्षणमें कदालित्‌ स्पश नहीं होता, 
तसे ही पुरुष (आत्मा) प्रकृतिके गुर-कर्मादिसे सर्वथा निलेप दे । 
सो सातज्ञीरूप पुरुष (आत्मा) मैं हैं।! मकृतिसे मिन्न अपने साक्षी- 
खरूपको जो इस प्रकार पत्यक्षरूपले जानता है, चह सब प्रकार 
बर्तता हुआ भी सुक्त द्वी है और बह फिर जन्मके वन्धनमें नहीं आता। 
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ऊपरके स्छोकमें कहा गया कि जिन्होंने इस प्रकार मकृति 
व पुरुषके खरूपको तच्चसे जाया है, ऐसे तत्ववेत्ता जादी चाहे 
कैसे भी बर्ताव करे, वे फिर जन्मको प्राप्त वही होते और उनपर 
कोई बिधि नहीं रहती । ऐस तत््वचेत्ताओंका बर्ताव क्रिस-किस 
भ्रकारका होता है! सो नीघेके ज्छोकमे कहा जाता है-- 
ध्यानेनात्मनि पश्यन्ति केचिदात्मानसात्मना । 
अन्ये सांख्येन योगेन कर्मयोंगेन चापरे ॥२७॥ 
कोई तो ( शुद्ध व खत्म बुद्धिसे ) ध्यानसुप समाधिके छारा 
कोई खांच््ययोगके द्वार और कोई कर्मयोगके द्वारा आत्मा करके 


आत्मामें आत्माफो देखते सै । आय अर 
भाषार्थ--उपर्युक्त रीतिसे जिन तस््ववेत्ताओंने ग्रक्ृतिके 


सम्पूरो गुण व परिणामोंसे अपने आत्माको अर्संग साक्षात्‌ ऋप- 
रोक्ष कर लिया द्वै, उनपर यद्यपि कोई विधि नहों है और वे 
जीने हुए ही सुक्त है, तथापि शरीरकी स्थितिपर्यन्त अपनी भिन्न- 
भिन्न शारीरिक व मानसिक मकृतिक अनुसार उसका सिन्न-भिन्न 
व्यवहार खाभाविक हुआ करता है, किसी कर्तव्य करके नहीं । 
डलमेसे कोई तो सत्त्वगुणकी प्रबलतास सथ व्यवहाए्रेंसे छूटे हुए 
श्रीशुकदेबजीकी भोंति ध्यान व समाधिपरायरा रहते है ओर सब 
बुक्तियोंको गलित करके आत्माकार इत्तिका ही पोषण करते है. । 
कोई याशवल्क्य सुनिके समान प्रचुत्तिसे छूटे हुए निद्वत्तिपरायण 
रुदते है और तत्व-विचाररूप साल्ययोगद्वारा आत्मा करके 
आत्माको देखते है। ओर कोई ग्रद्नत्तिपरायण हुए जलकके समान 
किसी कत्व व कवैव्यक्े बिना कर्सयोगह्वारा ससास्के लव 
व्यवहारोमे ढेद्ादिद्वार प्रदत्त हुए सास्मीखरूप अपने आत्माक्षा 
साज्ञावरूपले अमत्कार ठेखते हैं। यद्यपि आरब्धके अदुसार इस 

वच्चवेत्ताओंका व्यवद्दार भिन्न-भिन्न होता है, तथापि निम्वयसे वे 


त्रयोदशोड्ध्याय प्र 











नित्यमुक्त अपने आत्मार्म कोई कर्चैन्य नहीं देखते और भ्हण-स्थाग- 
बुद्धिसे छूटे हुए घालकोंके समाद अपना विनोद करते रहते हैं। 

यदि ऐसा माना जाय कि ध्यान, सांख्य व कर्सयोग, ये तीनों 
जिक्षाुके लिये भिन्न-भिन्न स्वतस्त्र साधन आत्म-साक्षात्कारके 
निर्मित्त कहे गये हैं तो नहीं चनता। क्योंकि आत्मलाक्षात्कार 
तो केवल आत्माकांर चुस्तिद्वार दी सम्भव होता है ओर आत्मा- 
फार छुक्ति केबल आत्मविचारद्वारा ही दो सकती छै। किसी 
प्रकार कर्मादि ऋथबा ध्यानादिद्वारा आत्माकार बूक्ति होना झख- 
झभव ही हे, फिर ये तीतों आत्मसाक्षात्कारमें स्ववस्त्र साधन 
नहीं हो सकते। इसलिये यह स्छोक जिश्ञाखुके निभित्त नहीं, किन्तु 
छानियोंके भिन्न-भिन्न व्यवद्यार दर्शानेके निमित्त ही है| कर्स तो 
अपने संवरूपसे आत्मसाक्षात्कार्का स्व॒तन्त्र साथन दो ही नहीं 
सकता ( पू० ६०-६६, १५१-१२७, १४४-१४६ ), ध्यान भी डसी 
चस्तुका किया जा सकता है जो अपनेसे भिन्न हो, अपना-आपा 
किसी प्रकार ध्यानका विषय नहीं हो सकता। इसलिये आत्मा 
अपना निज स्वरूप होनेले किसी प्रकार ध्येय नहीं बच सकता, 
किन्तु 'दशस पुरुष! ( दिप्पण घृ० ४८०-४८१ )की तरह केचल 
शेय ही हो सकता है । 


जिन्होंने ऐसा नहीं जाना और जिशासु हैं, उनके विपयमें 
कथन किया जाता है-- 


अन्ये त्वेवमजानन्तः श्रुत्वान्येश्य उपासते । 
तेअपि चातितरनत्येव उत्युं श्रुतिपरायणाः ॥२४५॥ 
अन्य जिल्ञासु ऐसा न जानते हुए दूसरोंसे खुनकर उपासना 
करते हैं, वे श्रवरापरायण पुरुप भी निस्‍्लन्‍्देद स॒त्युरूप संसार- 
सागरसे तर जाते हैं. । 
भावा्थ--दूसरे जिक्ासु-पुरुष ऐस्स तत्वसे न जानते हुपए कि 


चर चीता-दर्पए 











'इमाश आत्मा पक्ततिके सम्पूर्ण परिवार देहेन्द्रियादिसे असंग है 
अन्य वच्यवेत्ता शुरु एव शास्मादिसे ऐसा श्रवण कस्के उनके वत- 
लाये हुए साधन व युक्तिसे आत्माहुसन्धानमं तत्पर होते हैं | के 
श्रद्धा एव तत्परतासंयुक्त साधनसम्पत्न पुदयष भी श्रवश॒परायण 
होकर झौर तक्नसे अपने आत्माको असंग व साल्लीरूप साक्षा- 
स्कार करके अवश्य ही सृत्युरूप संसार-लामस्खे तर जायेंगे। 
अब अध्यपयकी समाप्तिपर्यस्त उत्त तत्वका पुल' मार्जन फरते हैं- 


यवत्सज्ञायते किंचित्सत स्थावरजड्भमम्‌ । 
त्ेत्रक्षेत्रबसयोगात्तद्विद्धि मरतर्षभ ॥२६॥ 
है भरतश्रेष्ठ । ज्ञो कुछ भी स्थावर जड्मम वस्तु उत्पन्न होती 
है, डस सम्पूर्णको तू क्षेत्र (पहति) ब क्षेचरक्ष (पुरुप)के संयोगसे 
ही उत्पन्न हुई जान | 
भावार्थ-क्षेत्र-क्षेत्रशके संयोगसे ही सब स्थावर-जडद्ममरूप 
भूतोंकी उत्पत्ति होती है। तहों संयोग सठय समान सचाके पदार्थों 
का ही होता हि, विप्म-सत्ताके पढार्थोका संयोग तो कमपि नहीं 
हो सकता | जिस प्रकार स्वप्तकी अग्नि आग्रत्‌-शरीरको छू नहीं 
सकती, इसी प्रकार विपम-सत्ताके पदार्थ क्षत्र (पकृति) व क्षेच्ज्ष 
(पुरुप)का संयोग तो बस्तुत्तः असम्भव दी है। क्षेत्र ( प्रकृति ) 
वध्यवद्दारिक सत्ताका ही पदार्थ है, परन्तु च्षेत्रज्ञ ( पुरुष )की तो 
पासमसार्थिक सत्ता है। यहों आशय यह है कि जिस प्रकार अधि- 
छानरूप रज्तुके आश्रय कल्पत सर्प-दर॒ड्मदिकी घतीति होती है, 
इसी प्रकार चेतनस्वरूप क्षेच्नक् (पुरुप)के आश्रय जड़ एवं करिपत 
क्षेत्र और उसके विकारोंकी घवीति होती है । बह: च्षेत्रज्ञ अपने 
अधिष्ठ।नस्वरूपस अचल स्थित रहता हुआ अपने आश्रय सम्पूरो 
अध्यस्तरूप परिणामोंकी प्रतीति कराता है । इस प्रकार इनका 
संयोग पारमार्थिक नहीं काल्पनिक है। इस अधिष्ठान-अध्यस्त- 
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सम्बन्धसे ही स्थावर-जइमरूप सम्पूर्र जगतकी उत्पत्ति होती है। 
इसी विपयको स्पश्रूपले कथन करते हैं-- 
सम सर्वेपु भूतेप तिछ्ठन्त॑ परमेश्वस्म्‌ । 
विनश्यत्स्वविनश्यन्तं यः पश्यति स पश्यति ॥२७॥ 
जो पुरुष नाशवान्‌ सर्च भूतोंमे अविनाशी परमेभ्वरकों सम 
भावसे स्थित देखता है, बढी यथार्थ देखता दे । 
भावाथे--सब भूत उत्पक्ति-विनाशरूप दोनेसे अपने खरूप 
से तो बिपमरूप ही हैं. | परन्तु इन सब विपमरूप भूतोंके सम्पूर्ण 
विकारोंमें जो पुरुष अविनाशी पस्मेश्वर्को एक व निर्विकाररूप 
से अच्चल-कूटरथ देखता है । अर्थात्‌ सम्पूर्ण विकारोंमें उसकी 
सत्ता होते हुए भी वह अपने अधिष्ठानरूपसे अंग है, ऐसा 
देहादिखे प्रथक्‌ चेतन-लत्ताको जो अपने आत्मरूपसे जानता है' 
वही यथार्थवेत्ता हैः और वही यथार्थद्रण्ा है' ! 

इसी शानकों दूसरे-दूसरे शब्दोंमें बीचेके श्छोकोंमें कथन 

किया जा रहा है-- 
सम पश्यन्हि सर्वत्र समवस्थितमीश्वरस्‌ । 
न हिनस्त्यात्मनात्मामं ततो याति परां मतिय्‌ ॥ २८॥। 

[ ऐसा ज्ञानवान्‌ क्योंकि ] सर्वत्र समभावसे स्थित ईश्वरको 
समान रुपसे देखता हुआ अपने द्वारा अपने आत्माका हचत चहां 
करता, इससे बह परम गतिको प्राप्त होता है 

सावार्थं--चह पुरुष स्वेश्न सममभावसे स्थित बैश्वरको आकाश 
के खमान सब विपमताओंल रहित समरूप देखता है. और इस 
यथार्थ डश्टिले अपने आत्माका इनन नहीं करता, इसलिये बह 
परम गतिकों भाप्त होता है। सर्चभेद्‌ व परिच्छेद-विनिमुक्त ईश्वर 
शुछ्ू चेतनखरूप अपने आत्माकों देहादिके रूपमें अन्यथा 
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अहण करता, यही खब पापों एव इहत्याओंका घूल आत्महत्या है 
आर इसीसे जन्म-मग्णादि सब डु'खों ब क्लेशोकी उत्पत्ति होती 
है। इसलिये जिसने अपने आत्माको नहों लाना, वही आत्म- 
हत्यारा है। परन्तु वह तच्ववेत्ता तो देहादि ्रपश्चरुप लव विपम- 
ताझोंमें सबेत्न समभावसे स्थित ईश्वस्को अपने आत्मरूपस 
यथार्थ देखता है, इसलिये इस यथार्थ दष्टिके कारण बह परम 
गति मोक्षकों प्राप्त हो जाता है। 

प्रकृत्यैय च कर्मोणि क्रियमाणानि सवेश: । 

सा पश्यति तथात्मानमकतीर स पश्यति ॥|२६॥ 

सब घकार घकृतिके ढारा ही करे किये जा से हैं, ऐसा जो 
डेखता है तथा आत्माको अकर्ता जानता छै, बही यथार्थ देखता है। 
भावार्थ--चस्तुत- प्रक्रतिके परिणाम मद्दत्तत्व, अहफार, सच 

बे इन्द्ियोंहारा ही सब प्रकार कर्स किये जा रहे है, परन्तु 
अज्ञान करके पुरुष (आत्मा) प्रकृतिके साथ तादालय हुआ उसके 
व्यवहारोंकों अपनेमें आरोपित करके 'मैं कर्ता हूँ! ऐसा मान केता 
है। इस अयथार्थ दि करके ही उसको जन्म-मरणादि क्लेशोंका 
वन्धन हो जाता है। इसके विपरीत जो पुरुष अपनी तस्त्व-दप्टिखे 
प्रकृतिके व्यवहारों ब कर्मोक्को प्रकृतिके ही मत्ये रखकर खर्य 
करत्ेस्वभावसे मुक्त डुआ साक्षीरूपसे स्थित रहता है, चह सब 
जन्स-सस्णादि क्लेशोंसे मुक्त द्यो जाता है'। इसी यथार्थ रृष्ठिपर 
मोक्ष निर्भर है। इसलिये ऐसा देखने-जाननेवाला ही यथाएं- 
ह्रष्ठा है ओर चह सुक्त है प्रकृति, माया, अविद्या, अज्ञात, थे सब 
एक दी बसस्‍्तुके नाम हैं । 

यदा भूतप्रथप्सावमेकस्थपतुपश्याति । 

तंत एवं च विस्तार ब्रह्म सपच्यते तदा ॥३०॥॥ 
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जब कि सूतोक्ति स्यारे'स्थारे भाव एके दी स्थित देखता है 
आर डस णकसे दी अनेकताका विस्तार हुआ जानता है। तब 
ऐसा जाननेवाला पुरुष ब्ह्मको प्राप्त हो जाता द्वै | 

भावार्थ--जिस प्रकार कटक-कुएडलादि घाना भूषण एक 
खुबर्णमें ही स्थित हैं और उस प्ृथक-पृथक्‌ भूषणोंका आदि व 
अस्त सखुबरु ही है, सध्यमें ही थे केबल नामोंके भेदको धारण कर 
रहे हैं, परन्तु अपते स्वरूपसे हैं थे खबर ही | इसी प्रकार पशञ्म- 
भूत और पश्चमृतरचित सम्पूर्ण प्रपश्ष जो प्रकृतिका पसाश है। 
बह. यद्यपि घट, मठ व पदाविरूपसे पृथक पृथक नाम-रूपोंको 
भ्रण कर रहा है, परन्तु उन सबके आदि ब अष्तमें एक ही 
अस्ति-भाति-प्रियरूप आत्मा बिरज़्मान है । बीच यद्यपि वे 
भिन्न-भिन्न नाम-रुपोंको धारण कर रहे हैं, परन्तु उम्र सबके 
झूलमें सर्वभेद-विनिर्मुक्त एक ही सत्ता अपना खेल खेल रही है। 
डखीसे इस सवका विस्तार हुआ हे और इल सब अलेकोर्मे बह 
अपले स्वरूपसे एकका-एक ही है । अर्थात्‌ बह न्यारे'ल्यारे 
कार्योके न्यारे-स्यारे कारण नहीं देखता, किन्तु सव कार्य-कारणों 
का एकमात्र कारण उस परमात्माको ही जानता है, अन्य सच 
कारणोंको उत्पत्तिरूप होनेसे काये ही जानता द्वै और अपने 
आत्सास्वरूपके विचते ही देखता है। ऐसा जो पुरुष अपने आत्मा 
को तखसे ज्ञान लेता है, वह त्रह्मस्वरूप हुआ अह्मको आप हो 
ज्ञाता है। 

एक ही अस्मा सब शरीसेंका आत्मा,माना जानेसे उसका 
ड्न हे दोषोंसे सम्बन्ध होगा, ऐसी शझ्काके सम्भव हुए कहा 
ज्ञाता है-- है 

अनादिलाब्रिगुणल्वात्परमात्मायमव्ययः 


शरीरस्थोष्प कोन्तेय न करोति न लिप्यते ॥३१॥ 
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हे कौन्तेय ! अनादि और निर्णुण होनेले यह झविनाशी 
परमात्मा शरीरसें स्थित हुआ भी न कुछ करता है और न 
लेपायमान ही होता है। 

भावार्थं-पय्मात्माकी निर्लेपतामें दो हेतु कहे गये, एक 
अनादित्व और दूखरा निग्नख॒त्व | जो अपना कारण रखता हो 
और उत्पन्न होता हो उसको सादि कहते हैं। ऐसा सादि पवार्थ 
देश, काल एव बस्तु-परिच्छेद्बाला ही होता है तथा ऐसा पदार्थ 
'परिच्िछन्न ढृत्य होनेले सग्रुण ही होता है। परन्तु इलके विपरीत 
पय्मात्मा तो नित्य ब॑ अज होनेखे अपना कोई कारण नहीं रखता 
आर खर्वेपरिच्छेद-विनिर्मुक्त ग़ुणातीत एव छाज-अब्यय ही है। 
इसलिये सब शरीरोंम स्थित छुआ भी बह्द न कुछ करता है और 
त्त लेपायमान ही होता है'। करता ओर डससे जलेपायमान होना 
साडि, सगुण एब परिच्छिन्न द्ब्यमें दी होता है, अनाठि, निग्मेण 
ब अपरिच्छिन्न पदार्थ न करना है और न लेपायमान दोना ही है। 

अब इसी बिषयमें दटन्‍न्व कथन करते हें-- 

यथा सर्वगत सौक्ष्म्यादाकाश नोपलिप्यते । 


सर्वत्रावस्थितो देहे तथात्मा नोपलिप्यते ॥३२॥| 

जिस प्रकार सूच्म होनेसे स्वेगत आकाश लेपायमान नहों 
होता है, इसी प्रकार देहमें खवेत्र स्थित हुआ भी आत्मा लेपाय- 
मान नहीं दोता है । 

भावाथे--जिख प्रकार आकएश सर्वगत एव रूच्टम है, उसी 
के आश्रय घट-सठाढि सम्पूर्ण प्रपश्षकी उत्पत्ति होती है, सूक्म 
आकाशके आश्रय वित्षा स्थृज्न प्रपश्चकी उत्पत्ति असस्मव ही है। 
फिर प्रपश्चका नाश भरी आकाशके आश्रय ही होता है, परन्तु 
अपश्चके उत्पत्ति-नाशसे आकाशका उत्पत्ति-नाश नहीं होता, बह' 
सो सब उत्पक्ति-ताशोंमें सि्वेप ही रहता है । इसी प्रकार सब 
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देद्ोंमे सवेत् व्याप्त हुआ भी आत्मा देहादिके विकारोंसे निर्लेप 
रहता है, यद्यपि खब उत्पत्ति-नाशरूप विकारोंकी सिद्धि इस 
आत्माके आश्रय ही सिद्ध द्ोती है। 
नि्लेंपताम दश्टान्त दिया गया, अब आत्माकी प्रकाशरूपतार्म 
अन्य दृशान्त दिया जाता है-- 
यथा प्रकाशयत्येकः कृत्स्नं लोकमिम रवि; । 
तषेत्र क्षेत्री तथा कृत्स्नं प्रकाशयति भारत ॥३३॥ 
है. भारत ! जिस प्रकार एक ही सूर्य इस सम्पूर्ण ल्लोककों 
अकाशित करता है, इसी घकार त्षेत्रक्न सस्पूर्ण क्षेत्रको प्रका- 
कशित करता है। : - 
भवार्थ-जिस प्रकार सू्थे इस लोकमें सम्पूर्ण खोटे-खरे 
'पदार्थों और उन्तके ग्रुण-दोपोंको अपने प्रकाशसे प्रकाशित कर 
देता है, परन्तु आप उनले लेपपयमान नहों होता; इसी प्रकार 
्षेत्रशरूप आत्मा श्छो- ४ व ६ में कंहे गये महाभूत व अहंकार 
आदि से लेकर घृतिपयेन्त सम्पूर्ण क्षेत्र और इसके विकारोंको 
अपने प्रकाशसे प्रकाशित कर द्वेता है, परन्तु आप ज्यॉ-का-्स्यों 
निलेप ही रहता है। | है की 
सारे अध्यायके अर्थका उपसंद्यर.नीचेके प्ोकसे किया जाता है -- 
क्ेत्रक्षेत्रज्ञयोरेवमन्तरं ज्ञानचछ्षुपा । 
भृतप्रकृतिमोज्त च ये विदुर्यान्त्रि वे परम ॥३४॥ 
[इस प्रकार] ज्ञो पुरुष शान-दष्टिसे क्षेत्र व क्षेत्रशषके भेदको 
जानते हैं, वैसे ही भूत-प्रकतिसे मुक्त दो जानेको भी जानते हैं, 
चे पय्म पदकों भाप्त होते हैं । 
आवार्थ-गुरू व शास््रके उपदेशद्वारा अपनी वत्त्व-टप्टिले जो 
कुख्प इल मकार क्षेत्र व क्षेजड्के भेदको, जैसा ऊपर कथन किया 
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गया है, साक्षात्‌ अनुमव कर लेते हैं कि दश्यमान क्षेत्र खसत्ता+ 
शल्य है ओर रज्जुमें सर्पके समाव क्षेजज्के आश्रय ही इसकीः 
आशभासतमात्र भतीति होती है ।' इस प्रकार क्षीर-मीर-विधेकके 
समान हस-दत्तिसे जो पुरुष साररूप अपने आत्माको भूत-बकृतति 
से मिन्न कर लेते हैः ओर भूत-अकृतिको निस्सार जाब जलके 
समान परित्याग कर देते है, वे ही परम पढको आगप्त होते है ! 

स्मरण रहे कि शछोक ४२८ से अध्यायक्षी समाप्तिपर्यन्कत 
क्षेत्रक्ष, परमेश्वर, ईश्वर, आत्मा, वह्म व क्षेत्री शब्द हेस-फेय्से 
पयुक्त छुए है। परन्तु शब्दोंके हेर-फेरस अर्थका रख़कसात्र भी 
हेर-फेर नहीं है, किन्तु इनमेंसे पन्येक शब्दका अर्थ एक, निर्धि- 
कार, स्वेबिशेष-बिनिमुक्त सामान्य-चेतन ही है'। 


३४ तत्सदिति श्रीमद्भगवद्दीतासप्रनिपत्सु अक्मब्रिय्ञायां योगशास्तरं 
ओऔक्ष्णर्जुनसंवादे क्षेज्तेञज्विभागयोगो नाम अयोदशोष्ध्याय!॥ १ रे। 


ओमद्धमचह्ीतारूपी उपनिपद्‌ एब ब्रह्मविद्यारूप योगशार्म* 
विषयक 'श्रीरामेश्वरानस्दी-अजन्नुभवार्थ-दीपक' भाषा-साप्य 
में श्रीकृष्णुजुनसंबादरूप क्षेत्नक्षेत्ञविभागयोग नामक 
अयोब्श अध्याय समाप्त हुआ ॥ ११॥ 
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त्रयोदश' अध्यायका स्पष्टीकरण 


द्वादश अध्यायर्म भगवानने अपनी सरुण सक्तिकी घिघि, क्रम, 
लक्षण एूर्व फलका घर्यान किया, जिसके द्वारा उनके निर्गुशस्वरूपकी प्राप्ति 
सम्मव होती है।इस अध्यायर्म उन्होंने मक्तिके फलस्वरूप अ्चादमनसगोचर 
अपने उस निरुशरूपका चर्णुन किया और उपाधिरूप देहादि प्रपश्ञको 
'क्षेत्रः रूपसे अहण करके उपहित साक्षीस्‍्वरूप निर्गुण आत्माको 'पेन्न्ा 
रुपसे बोधन किया । जिस प्रकार धान्यकी पाप्ति भूसेसे दी होती है, भूसे 
बिना सहों, परन्तु भूसेसे घान्यको लेकर भुसेका परित्याग कर दिया जाता 
है; इसी प्रकार उपाधिरूप देहादि म्रपत्नमें ही क्षेत्रझ्रूप धान्यको अन्वेषण 
करना चाहिये और फिर उसमेंसे साररूप फ्षेत्रज्ञ (आत्मा)को अहण करके 
असाररूप कषेत्रका परिव्याण कर देना चाहिये । 


इस प्रकार मगवानने शछोक £ व ६ में चौथोस तत्तवॉवाले छेत्र और 
इच्दा-द्वेषादि इसके विकारोंका संक्तेपसे घन किया, जिसमें उस छेश्रज्ञुका 
अन्वेपण कर्तव्य है। श्रधोत्‌ जिसकी सत्ता-र्फूर्तिसे इस छेश्न तथा इसके 
विकार्रोके उत्पत्ति, स्थिति 3 जय होते हैं, उसीको क्षेत्रत्ञ जानना पबाद्िये । 
गह चात तो स्पष्ट ही है कि सम्पूर्ण चेष्ठा एुद॑ व्यापारकी सिद्धि किसी-ल- 
किसी प्रकाशर्म ही सम्भव द्वोती है, फेवक्ष अन्धकारमें तो कोई सी ध्यापार 
असम्भव ही है। इस भकार “अस्मिन्महामोहसये .कटाहे भूतानि काल+ 
पचति'-अथोत्‌ इस मद्दामोहमय संखाररूप कटठाहके अन्दर काल जिसके 
प्रकाशर्में भूततोंको पका रहा है, उसीको "्षेत्रज्' जानना चाहिये । सूर्यादि 
क्षढ़ भकार्शोक्े खुस हो जानेपर भी जो प्रकाशसान रहदतः है और अन्घकार 
व प्रकाश दोनों जिससे प्रकाशित छोते हैं, ऐसा जो झखुस सततता-सामान्य- 
रूप स्वयंप्काश है, उस्रीको 'केत्रज़्! जानना चाहिये । सूचोदि जड़मकाश 


द्रश्० गीता-दर्पण 








किसी भी वस्तुके स्वरूपकों स्वयं प्रकाश करलेवाले नहीं होते, किन्तु पुक- 
भात्र पस्तुको श्राच्छादन करनेवाले अन्धकारका ही विरोध करते हैं । परन्तु 
घस्तुका वह सत्तारूप प्रकाश, जो कि चस्तु-देशमें ही अनुगत रहकर चस्तुके 
भाव व अमाव दोनों को प्रकाशित कर देता है, वही 'देत्रज्' रुपसे ज्ञात- 
च्य है। इच्छा, देप, सुख एवं दु खादि अन्त करणके घिकार सूर्यादि किसों 
भी जद प्रकाशके द्वारा कदाचित सिद्ध नहीं हो सकते, परन्तु अन्त.करण, 
अन्त करण॒के विकार और इनके भावाभाव जिस प्रकाशम प्रकाशित होते हैं, 
चहदी चिन्नज्ञं रूपसे जानना चाहिये । 

ऊूँकि वद चेन्नज्ञ सर्वीव्मा है, इसलिये वह क्रियासाध्य नहीं, किन्तु 
केवक्क ज्ञानसाध्य ही है । फ्रिप्साध्य तो यही हो सकता है जो अपसेसे 
भिन्न हो, परन्धु वास्तवर्मे घह तो श्रपना आध्मा ही है झरौर तुच्द अहके नोचे 
दी छुपा हुआ है । इसलिये अआवरणरूप उस तुच्छ अ्रहफें समूल नए हुए 
बिना उस ज्षेत्रश्की प्राप्ति अ्रसम्मव दी है, क्येंकि उसकी प्राप्िस यही 
प्रसिबन्धक है । और इस तुच्छ अहकी निश्नृक्ति दण्ढ-प्रहारादि किस्री क्षिया- 
जन्प नहीं हो सकती, किन्तु ऐेवल अधिष्ठान-फेन्नणके शानद्वारा हो इसकी 
निश्ुत्ति सग्सबव है, मैसे मिथ्या सर्पकी निर्त्ति रज्ज-ज्ञानद्वारा हो सम्भव 
होती है । इस प्रकार यद्यपि इस तुच्छु अह्टकी अत्यन्त लिश्ृत्ति तो अ्धिष्ठात- 
ज्ञानसे ही सम्मद है, तथापि जबतक यह बढ़ी-चढ़ी झवस्थाफो प्राप्त ह 
आर दमन नहीं किया गया, तथतक अपने विरोधी श्ानको यह उत्पत्त भी 
नहीं धोने देवा । जैसे रोग व शत्रु जब॒तक बलवान हैं समूल नष्ट नहीं 
किये जा सकते, प्रथम इनका दमन आवश्यक होता है, तभी ये समूत्त नए 
किये जा सकते हैं, इसी प्रकार प्रथम अहकारका दुमन किया जाता जरूरी 
है। इसलिये भगवानने उस साधनोंका वर्णन किया जिनके द्वारा यह 
दसन हो सके और सब ज्ञानको उत्पन्न कर सके । छ्ानमें सहायक होने 
से शोक ७ से १३ तक कहें गये खाधनोंकी ज्ञानरूपसे उपमा कौ गई 
और कहा--देखो | इस अहकाररूपर सर्पको पुष् करलेवाले ये मान, दृल्म 


तअयोद्शोड्ध्याव / 


और हिंसा ही दुः्धरूप हैं, जो कि यद्यपि अद्दार करते समय सो मीठे 
कगते हैं, परन्त हैं विषको बढ़ानेवाले हो। इसलिये सान-दुः्भादिका 
परित्याग करके इसको अमानित, अदम्सित्व एवं अरहिंसाक्रा क॒ठु भोजन 
ही देना चाहिये, जिससे सश्विति दिए गछित हो। इसके साथ ही अपने 
प्रति श्परधीको छसा करना और मन-वाणी पुव॑ अहार-ध्यवहारको सरलता, 
इस पथ्यका पालन किया जाना भी आवश्यक है। तन-मन-धनसे गुरुभक्ति, 
केवल शरीरकी ही नहीं, यहिकि उनकी बाणीकी पूजा की जाथ, जिससे 
अ्रद्धाभाव जाग्रतु हो जो कि ज्ञानसें परम उपयोगी साधन दै । चाहर-भीतरकी 
शुद्धि भौर शम-दमाविके द्वारा सन-इस्द्रियोंका निम्नह शर्थोत्‌ स्वाधोन 
रखना, जिससे थे बेजमाम घोड़ेकी मौति जीवको संसाररूपी गढ़ेगे उाजमे- 
वाले न हूँ । अहज़ोकपर्यन्त इन्द्रियोंके विषर्योमिंरसदुद्धिका परित्याथ तथा 
शरीरसम्रन्धो जन्मन्मरण भौर जरा-ध्याधि आदि विकारों हुःख-खुद्धि, 
एवं दोपदर्शन करना। स््री, पुत्र व शह्ादिम आासक्ति पुर्ष ममताका व्याग, 
इृष्ट-अनिष्क्ी उत्पक्तिसं समसित्त रहना, झुक संगुणरूपमें झसन्य ध्यान- 
योगद्वारा अष्यभिचारियों भक्ति और जनसमुदायमें रहनेसे ग्लानी होकर 
प्कास्त देश सेवन करना । तथा नित्य ही सारासार-विदेक भ्रौर तरज्ञानके 
झर्थका चिन्तन-ये अद्वारह साधन ज्ानके हेतु दोनेसे शानरूप फ्रथन किये 
गये और इनसे जो विपरीत है वह अज्ञानरूप कहा गया। इस भकार विवेक, 
चैराग्य तथा शमादि घटू सम्पत्तिद्वारा इस अहंकारकों दमन करके सत्त्व- 
जिज्ाधाकी ओर चित्तका प्रवाह 'चलानेकी आह्ला दी गई 
इसके उपरान्त भगवानने झोक ३२ से १८ पर्यन्त इन साधनोद्ारा 
साध्य तथा तख्ज्ञानद्वारा ज्ञेयरूप जो ज्षेत्रज्-परमात्मा है, उसका स्वरूप 
घर्णेन किया । और इतलाया कि वह परवद्धा सनन्वाय्यीका भविषय होसेसे 
न सद्‌ कहा जा सकता है न असत्‌ , परन्तु उसके झ्ञानमाज्ले ही अमृत- 
रूप मोक्षकी शप्ति हो जाती है ५ “सद' 'असत' इन श्दोंका अविषय होने 
से पद न समस्त लिया जाम कि घह दि ही नहीं, बल्कि वह तो सब झोरसे 























परिच्चेद्से जिन व्ज्परिं फ्जज >5ाे चदितन्ब्हप भ्द्र केदा गया प्रकार 
से रहित परपरिच्यिछ खत:द्िदुन्तरूप दर्यरम किया गषा।इस प्र 











ड्खो झररविदेश्स्प 

निरूपय किया गया ऋौैद बठत्ताया कवि गुय व बिकारूर मिलना झुछ भी 
संसार पी होता है यह तो स्प ८श्रतिका परियत्म है। तथा कार्५, क्रय 
एवं कतोरूपले जो झुछ भी अहय दिप्य जाठा है उससे हेन-सूद पशुति 
हो होती है । परन्तु पहलिरे साथ शज्पनजन्प हादास्त्य करहे हो यह 
इरप अहविक्षल्प गुर्णोस्मा सोप करता है ओर फ्राइतिक गुर्योक्र संग करके 


4 ८: 


ही इसको ऋल्ते-छुरी योरिपयेक्ती प्राहि होती £ू। दान्ददर्ने यह 
का ही मेला हे। ज्ञानद्वरा अत्ञानकी निदु्ि हो झ्ानेपर बाम्ववर्मे तो यह 


झुत्प सातोद्पसे “ठप्रदक्ा 'घडुमन्ठा एवं ऋपली सच>स्नचिल्‍्पले हित 
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झासको सहिस्य भर कहानी सुसत्पोके मिदनमिक स्यइ- 
'ऋहते हुए समइउते कहा कि कोई शानीजन ध्यान-्पोग समाधिदश 


च छोर के कर्मेंनयरोग अवोत पडक्ति- 
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ही हो जाती हैं। परन्तु अन्य भन्दबुद्धि नो ऐसा न जानते हुए और 
साधनसम्पन्न हुए तत्वदेत्ताओंसे श्रवण करके आत्माजुसन्धानमें प्रशुत्त 
डीते हैं, ये श्रुतिपरामण पुरुष भी तत्त्व-साज्ञास्‍्कार करके रुथ्युसे तर जाते 
हैं ( २४-२६ ) | 

अन्त इस श्रध्यायका उपसंहार करते हुए मगवादने कहा कि जितना 
कुछ भी स्थावर-जंगसरूप पदार्थ उप्पन्न होता है, वह सब ज्षेत्र ( प्रकृति ) व 
ेश्षश्ञ (पुरुष) के संयोगले दी उत्पन्न हुआ जानो। इस प्रकार जो पुरुष 
खचब नाशवान्‌ सूततोर्मे एक अविनाशी परसात्साको ही समझरुपसे असंग 
रपर देखता है, बही ययार्थद्रष्टा है । चूँकि घह छुरुष सर्वत्र समरूपसे 
'स्थित अपने इश्वरस्वरूपका हो दर्शन करता है और अपने आत्सा करके 
आत्माका धनन नहीं करता, भ्र्थात्‌ अपने आव्माका असभ्यथारुपसे अदण 
नहीं करता और सरोफकी भौंति सर्वन्न सुपर्ण-दृष्टि ही रखता दै, इसलिये 
बह परस गति मोछको ही प्राप्त होता है। इस प्रकार उक्त श्र्थका मार्जत 
करते हुए उस ज्ञानकों इढाकर अध्य(यकी समाप्ति की गई (२६ से ३०) 

इस रीतिसे इस श्रध्यायर्मे निर्गुशस्वरूप परमात्माका स्वरूप बोधन 
'करंतेके लिये क्षेत्र (प्रकृति), क्षेत्रक्ष (पुरुष) और साधवरूप ज्ञानका निरूपण 
किया ग्रया । तथा अपने उस परस ग्रोपनीय स्वरूपका घर्णन किया गया, 
जिसको धारण करके करामलकवत्‌ भगवानके स्वरुपमें योग मछ्त किया जा 
सकता है । और चतक्षाया कि इस पुरुषको प्रकृतिजन्य गुर्णोके संग करके ही 
अद्ली-छुरी योनियोकी प्राप्ति होती है और वह गुर्णोका संग केवल भज्ञास- 
अन्‍य है (कहो, २५) | वास्तवमें तो यद्द पुरुष देहादिसे असंग मकृतिके सब 
ज्यापारोंका 'उपदष्ट' अथौच, साक्षीरूपसे देखनेवाला हो है भौर सब ईखरों 
-का भी देखर है (छो. २२) । अब अगले अध्याग्रमें प्रकृतिके गुणोेका वर्शान 
किय. 7 है. जिनके संगले इस पुरुषके लिये बन्ध-सोक्षुकी व्यवस्था होती है। 


| ओपसर्मातने नम ता 
अथ चतुदेशो5घ्यायः 
चित्यमुक्त आत्माको प्राकृतिक गु्णोंके सभ्वन्धसे जिस प्रकार 
चन्ध एव मोक्षकी व्यवस्था होती है, इस अध्यायमें उसका चर्णनः 
करनेके लिये श्रीभगवान्‌ बोले-- 
श्रीमगवाज॒वाच 
पर भूय। प्रवच्याप्ति ज्ञानानां बानमुत्तमम्‌ । 
यज्जाला मनुयः सर्वे पर सिद्धिमितो गताः ॥ १ ॥ 
अ्रीभगवान्‌ बोले--[ हे अर्छुन । ] ज्ञानोंमे उत्तम और परम 
ज्ञान मैं फिर भी तेरे प्रति कथन करता हैं, जिलको जानकर सब 
झुनिजन इस संसारले मुक्त होकर परम सिद्धिको प्राप्त हो गये है। 
भाबार्थ-जिससे परे और कुछ नहों है, डस परवस्तुको 
विपय कस्नेवाला छोनेसे यह ज्ञाव परमन्नाद कदज्ञाता है तथा 
सर्वोत्कए फलसे युक्त होनेसे इस ज्ञाचको उत्तम कड्डा गया। 'नित्य- 
मुक्त आत्माके झधय पक्ृति शुणन्परिणामद्रार अखिल देहादि 
अपखस्वकी रचता करती है, परन्तु आत्मामें इन सबका कोई लेप 
नहीं होता! तत्त्वसे ऐसा जान लेना, यही यक्ष-यागांदि सव सांसारिक 
ज्ञानोंसे इस शानकी स्वोत्कप्ठता है, फ्योंकि केवल इसी ज्ञानसे जीव 
संसार वन्धनसे मुक्त हो सकता हे और किसी डपायसे भी नहीं। 
आर इसी ज्ञानक्नो अपरोक्ष करके सव धुनिजन परमसिद्धिरूप 
मोक्षकों भाप्त हो गये हैं।यह तो इस क्षानक्नी महिमा बर्णन की गई। 
अब इस छशानद्वाय प्राप्त हुई सिद्धिकी नित्वतारूप फल धर्युत 
किया ज्ञात है-- हि > 
इद ज्ञानमुपाश्रित्त मर साधस्पेमागताः । 
सर्गेडपि नोपजायन्ते प्रलये न व्यवन्ति च ॥ २ ॥ 


चतुर्दशी उध्याय प्प्श्ट्‌ 











इस शानको अत्थय करके मेरे खरूपको प्राप्त हुए पुरुष सृष्टि 
के उत्पक्तिकालमं भी उत्पन्न नहीं होते और न प्रलय-कालमें 
व्यथाको ही प्राप्त होते हैं । 
अर्थात्‌ इस छानक्ने प्रभावसे जन्म-मरणरूप संसारखे छूटकर 
परणात्मामें अभेद प्राप्त कर लेते हैं. और नित्यम्ुक्त हो जाते हैं। 
अब इस शानका निरूपण करते हैं--- 
मम योनिमहदन्नक्ष तस्मिनाम दधास्यहम्‌ । 
संभवः सर्वभूतानां ततो भवति भारत ॥ १॥ 
है भारत ! महदृतक्ष ( अर्थात्‌ चिगुशमयी माया ) ( सम्पूर्ण 
भूतोंको उपजानेवाली ) मेरी योनि है, उसमें मैं ( अपनी सत्ता: 
स्फूर्तिरूप ) बीज स्थापत करता हैं, उस ( जड़-चेतनके संयोग ) से 
सब भूत्तोंकी उन्पत्ति होती हे। 
भावार्थ--जितना कुछ भी विकाररूपसे प्रतीत होता है: बह 
खब प्रकृतिका परिणाम है, इसलिये प्रकृतिको योनिरूपसे वर्णुन 
किया गया। तथा चेतनकी सत्ता-स्फ़ूर्ति विदा जड़ प्रकृतिमें स्वयं 
कोई विकार हो नहीं सकता, इसलिये मगवावकी सत्ता-स्फूर्तिको 
गर्भरूपसे चर्णुत किया गया। इस प्रकार जड़-बेतनके संयोगसे, 
ही सम्पूर्ण भूतोंकी उत्पत्ति कथन की गई। 
सर्वभोनिषु कौन्तेय मूतेयः सेभवन्ति याः | 
तासां ब्रह्म महद्योनिरद बीजप्रद! पिता ॥ ४ ॥ 
(इस प्रकार ] है कुम्तीपुञ्न ! सब योनियोम जितनी सूर्तियाँ 
अर्थात्‌ आकार उत्पन्न दोते हैं; उनमें महतुबह्म ( अर्थात्‌ जिगुण- 
मंयी माया ) तो योनि दै और मैं बीज स्थापन करनेवाला पिता हैं। 
सावार्थ--देव, पितर, मलुष्य, पश्च, पक्षी सब योतियोंम जितने 
भी साना प्रकारके आकार उत्पन्न दोते हैं, उन सब झूर्तियोंकी 
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जिशुणमयी माया तो योनि है और में वीजप्रदाता पिता हूँ। जिस 
अकार गर्भक्तो धारण करके फलकी मप्तिपयैन्त सब कार्य माता 
के द्वारा ही होता दै; पिता तो बीज घदान करके शेप सब व्या- 
चारोंसे केवल असंग ही रहता छे | इसी प्रकार चेतनखरूप 
पय्मए्माकी सत्ता स्फ़ूर्तिकूप वीजकी धारण करके सब आकार 
प्रकृति ( माया ) के द्वारा ही उत्पन्न किये जाते हैं, चेतन तो उन 
सब ब्यापारोंम साक्षीरूपसे केबल असंग ही रहता है । 

* प्रकृति झण-परिणामछार ही सब सूर्तियोंक्ी रचना करती है, 
सो प्रकृतिके वे गुण कौच-ऋनसे है' ओर किस प्रकार घोधते है ९-- 
सत्य रजस्तम इतति शुणाः प्रकृतिसंभवा: । 

निवभ्नन्ति महावाहो देहे देहिसमव्ययम्‌ ॥ ५ | 
है. महवाहो | सत्य, रज्ञ तथा तम-ऐसे ये प्रकृतिसे उत्पन्न 
छुण तीन गुण है, जो (अपने संगले) अविचाशी आत्माको शरीर 
में वेधते हैं । 
अब शुणणोकत वन्धनके मित्र सिल्ल प्रकार बतलाते है-- 
तंत्र स्तन निमलत्वात्मयफाशकम्नामयम्‌ । 
सुखसद्भेन वध्नाति ज्ञानसद्ढेन चानथ || ६ ॥ 
हे निष्पाप ! उन तीनों ग्रुणोंम सत्गुण वो निर्सेलता करके 
म्रकाशरूप और विक्षेपशल्य है, वह (इस पुरुषको) सुख एवं ज्ञान 
की आसक्तिसे वन्धन करता है 
रजो रागात्मक बिद्धि वृष्णासज्ञसमुझ्ब् । 
तन्निवज्नाति कौन्तेय कमंसज्जेन देहिनम्‌ ॥ ७ ॥॥ 
हे कुन्तीएुज ! स्लोसुणको रागरूप जानो, जो कि ठप्णा एवं 
आखंक्तिकी उत्पत्तिका कारण है, बह आत्माको कर्सकी आसक्ति 
से बन्धन करता है। 


चतुरदेशोडध्याय झ- 








अप्राप्त बस्तुकी प्राप्तिकी अभिलापाका नप्म हृष्णा और प्राप्त 

चस्तुमें स्तेशका चाम आसक्ति दै। 
तमस्लवज्ञानजं विद्धि मोहन सर्वदेहिलाम । 
प्रभादालस्यनिद्राभिस्तन्रिवन्लाति भारत ॥ ८॥ 

[ तथा ] दे भारत ! तमोगर॒णको अज्ञानसे उत्पन्न हुआ जानो, 
जो कि सब देहाशिमानियोंकों मोहित करनेवाला है, बह प्रमाद, 
आजखस्य एवं निद्वाके द्वारा वस्यन कर्ता है। 

यद्यपि अशानसे तो तीनों ही गुण उत्पन्न हुए है, तथापि 
गा अशानका काये होनेसे तमोग्रुणको विशेषरपले अज्ञातजन्य 
ऋहा गया । 

भावाएी (छो. $ ७ व प)--सस्व, रज व तम तीनों प्रक्तिके 
शुण हैं ओर अक्षानके सद्भाव्म तीनों ही इस अविनाशी जीवात्मा 
को छापने-अपने स्वभावोंसे वन्‍्थन करते हैं। बह इस प्रकार-- 

सस्वगुण निर्मेल व प्रकाशरूप है; इसलिये जिस प्रकार 
निर्मल दर्षणामें सुखका आमास होता है, इसी प्रकार निर्मल 
सस्चमुणमें सुखखरूप व शञानखरूप आत्माका आभास द्वोता है।। 
अतः यावस्मात्र खुखाकार छृत्तियाँ केवल सत्वग॒णके दी परिणाम 
हैं. और सांसारिक सु्ोंका उद्बोध भी इस सच्वग॒ण्म दी दोता 
है। हृदयमें जिस-मिस चस्तुकी इच्छा रहती दे, वह इच्छा तो 
रजोगुणका परिणाम होतेसे छृद्यको चन्धल दी रखती है। परन्तु 
जब इच्छित घस्तुकी प्राप्ति हो जाती है तब सज्ञोगुणके निवृत्त दो 
आनेसे सरवगुणका उद्दोध होत! है,उस सत्वगुणी दुत्तिमें खुल- 
खरूप आधत्माफा आमाल होनेसे दी खुखाकारबद्त्तिका उद्रोध 
होता है.। इस प्रकार यावत्‌ सांसारिक खुख सच्चगुणदारा दी 

सफल दोते हैं । अपने सम्बन्ध करके यह सत्वगुण जीवात्माको 
इस आसक्तिके वन्‍्धनर्म लाता दे कि ऐसी दी सुख-शान्ति सुमे 
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निरन्तर भ्ाप्त द्ोती रहे | यद्यपि तत््वदण्से तो आत्मा खुखख- 
रूप व ज्ञानस्वरूप ही दे, इसलिये खुखखरूपको खुखकी ग्रासि 
असम्भव ही है, तथापि अज्ञानकी महिमासे उधग्से मुँह मोढ़ 
खच्त्वग्रण अपनी विद्यमानतामें सांसारिक खुख एवं ज्ञानकी आ- 
सक्तिसे इस ऋविनाशी जीबात्माकों वच्धन करता है। 

रजोगुण राग व विक्तेपरूप है, इसलिये अपनी विद्यमानतार्म 
अपने संगले इस निर्बिकार जीवात्मामं तष्णा एव आसक्तिकों 
उत्पन्न करता है और फिर उस दष्णा व आसक्तिके वेगको निवृत्त 
करतनेके लिये इस अक्रिय जीबात्माको कर्ममे जोड़ता डै। क्योंफि 
रजोगुणुके छारा जिस-जिस निमित्तको लेकर विक्षेप उत्पक्ष होता 
है, उसकी निबूत्ति कर्म के द्वारा ही सस्मव होती है (पू० १२१-१२६)। 

तमोगरुण अच्धकार ब जड़रूप द्वे, इसलिये अपनी विद्यमानता 
में अपनी गाढ' जड़ता करके ज्ञानसरूप इस जीबात्माको अज्ञान 
करके मोहित करता है: और प्रमाद, आलस्य तथा निद्राद्मरा 
घन्धन करता है। 

इस रीतिसे तीनों गुणोंके बन्धनका भ्रकार बर्खृत किया गया। 
फिश भी खंक्तेपसे एन सुणोंका व्यापार बतलाया ज्ञाता है-- 

सर सुखे स्लयति रजः कर्मणि भारत । 
ज्ञानमावृत्य तु तम+ प्रमादे संज्ञयत्युत ॥ ६ |॥ 

है भारत ! सत्तवगुण सुखमें, रजोगण कर्ममें और तसोगुण 
(अपने आवरणात्मक खभावसे) बिचेक-शानको आचछादून करके 
अ्मादर्म नियुक्त करता है। 

प्राप्त कर्तेब्यको न करनेकप नाम प्रम्ाद है। 


ये तीनों गुण झपना-अपना काये कव-कच करते है? सो 
कहते हैं-- 
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रजस्तप्श्नाभिभूय सर्च भदति भारत । 
रजः सत्त्यं तममैंव तमः सत्त्यं रजस्तथा ॥१०॥ 
दे भारत ! रज और तमको दवाकर सस्‍्वणुण उहुझ होता 
है, रक् एवं सत्यको दवाकर तमोगुण तथा तम व सच्त्यकों दबा- 
कर ण्जोगुण उद्दुद्ध दोता है. 
आशय यह है कि पत्येक जीवमें तीनों गरुय॒ विद्यमान रहते 
हैं, इनका नाश नहीं होता, किसी फालमें कोई एक गुण बढ़ा 
हुआ होता है! और किसी फालमें कोई दूसरा। किसी एक गुण 
की छुद्धि कालमें शेप दो गुण दूवे रहते हैं, नए नहीं होते । जो 
गुण जिस कालमें बढ़ा हुआ होता दे, उस कालमें उस गुणबाली 
ही बसतु कहलाती है । 
अब इन तीनों गु्णोमेसे अत्येकके उद्गोध्व कालमें जो भिक्न- 
पिन्न चिह्क उत्पन्न होते हैं, उसका वर्ण किया ज्ञावा है-- 
सर्वद्वारेप देहेंअस्मिम्प्रकाश उपजायते । 
ज्ञानं यदा तद्ा विद्याद्षिवृद्धं सच्वमित्युत ॥११॥ 
जिस कालमें इस देहके इन्द्रिय-मन-चुद्धयादि सम्पूर्ण छारोंमें 
चेतना एवं बोधशक्तिरूप छ्लान उत्पन्न होता दै,उस काजमें 
आनना चाहिये कि सस्वशुण वढ़ा हुआ है। 
लोभ प्रवृत्तिरास्म्मः कमंणामशमः स्पहदा ।. 
रजस्पेतानि जायन्ते बिवृद्धे भरतपभ ॥१९॥ 
लोभ, सांसारिक अधृत्ति, कमोंका आरम्भ, अशान्ति एवं स्पू- 
डा--दे भग्तश्रेष्ठ | स्जोगुणकी छल्धि होनेपर ये सव उत्पन्न दोते हैं। 
अगप्रकाशोअप्रवृत्तिय्र प्रमादी मोह एवं च । 
तमस्पेतानि जायन्ते पिवृद्धे कुरनन्दन कई हे॥ 


घड्० गरत(कर्पण 








[ तथा ] हे कुरुतन्दत ! तमोग्रुल॒के वढ़लेपट अविवेक: कर्मों 
में घश्वुत्तिका अभाव अर्थात्‌ आलस्व अ्माद एवं मूडता इसकी 
डत्पत्ति होती है । 

मरण फाज्षमें जो गुण वढ़ा हुआ होता है. उसके सस्त्रत्धसे 
जसी-जैसी गति होती है. उसका कथन किया जाता ढै-- 

यदा सच्चे प्रवृद्धे तु ्रल्य ग्गति देहमृत्‌ । 
तदोचमव्रिंदां. लोकानमलान्मतिपथ्ते ॥१०॥ 
सत्तगुराकी व्ृद्धिके समय जब यह वेहयारी द्ृत्युक्नो मक्म 
होता है' तव उत्तम विवेकचासोंके निर्मल लोक्ॉको प्राप्त होता है। 
रजप्ति प्रल॒यं गत्या कर्मसज्िप जायते । 
तथा अलीनस्तससि मृढयोनिष जायते ॥१ श॥ 
श्जोगुणुकी घुद्धिके समय झुत्युफो घात होकर कर्सेसक्लियोंमे 
अधांत्‌ कर्ममे आसक्तिवाले मह्॒प्योमे उत्पन्न होता है तथा तमो- 
ग्रएकी बुद्धिके समय झ्त्युको पाकर पश्वाद़ि मूह योनियोर्म 
डत्पक्न होता है | 
जैसे-जैसे ग्रुणमय कर्मोले जला फल होता है सो कहते हैं-- 
कमेण। सुकृतस्याहुसाक््विक निर्मल फलम्‌ । 
रजसस्तु फल दुःखमज्ानं तमस्तः फलस्‌ ))३ ३॥। 
सुकृच्‌ कर्म (अर्थात्‌ निष्दामकर्स)कातो सास्विक व निर्मल 
(अर्थात्‌ खुल ज्ञान बचैराग्यादि) फल कह गया है. राजस कर्सका 
फल छु खणब तामस कर्सका फल अज्ञात अर्धाव्‌ मूढता कहा गया है। 
इस झणोसे क्वा-क्‍्या उत्पन्न होता है ? सो कहते हैं-- 
सत््वात्सखायते न्ञानं रजसो लोभ एच च | 
जमादमोही तमसो सबतोज्जानमेष च ॥रणा 





चतुर्देशोडध्याय झरे१ 














खत्वमुणुसे शाव, सजोगुणसे लोस तथा तसोग॒ुणसे ममाव, 
मोह व अशान उत्पन्न होते हैं. । 
झुणोंके सस्वन्धसे सिन्न-भिन्न गतियाँ कथन की ज्ञाती च्ैं- 
ऊः्चे गच्छन्ति स्वस्था मध्ये तिप्ठन्ति राजसा। । 
जपन्यशुणबृत्तस्था अधो गच्छन्ति वामसाः ॥१८॥ 
सच्यशुणमे स्थित हुए: पुरुष (खर्गांदि) उच्चलोकोंको जाते हैं, 
राजली पुरुष भध्य (अर्थात्‌ मजुष्य-्लोक) में स्थित रहते हैं और 
तमोगुणके कार्य प्रमादादिमें स्थित पुरूष अधोगतिकों ( अर्थात्‌ 
पश्थादि नीच योतियोंकों ) प्राप्त होते हैं । 
महतिके साथ पुरुष ( आत्मा ) के मिथ्या संगसे पुरुषको 
जिविध शुर्णोके भेद्से जिस-जिख भकार भली-चुटी यॉनियोंकी 
प्राप्ति और बन्धन द्वोता है, जैसा अर. १३ सछो. २९ में संक्षेप 
कश्चन किया गया था, सो यद्दोतक बिस्तारसे बणैत किया गया । 
अब जिस शानह्वारा पुरुष इन झुणोसे अतीत दो जाता दे, उस 
शानका निरूपण करते सैं--- ; 
नान्‍ये शुणेभ्यः कर्तारं यदा द्रष्टालुपश्यति । 
शुणेम्यथ्व पर वेति सद्भाव सोडथघिगच्छति ॥१६॥ 
'गुणोंसि भिन्न और कोई कर्ता नहीं है, ( अर्थात्‌ गुण ही 
कार्य, करण व कर्तारूपमें परिणित होते दें )--जिस कालमें यह 
ड्रछ्य पुरुष ऐसा जानता ब देखता है और पक गुणों 
परे ( अर्थात्‌ इन ग्ुणोके ध्यापारोर्मे अपने-आपको सास्रतीरूपखे 
अंग ) जानता है; ऐसा जाननेवाला वह तत्त्ववेत्ता मेरे सब्बिदा- 
झन्द्रखरूपको प्राप्त हो जाता है।। 255 ४ 
क्रेसे प्रात होता है? सो चतलासे हैं--- 


खाकर सीवा-दर्पण 








शुणानेतानतीत्य त्रीन्देही देहससुझ्धवान्‌ । 
जन्ममृत्युजरादुःखैर्वियुक्तोड्मतसश्ुते ॥२०॥ 
[ इस प्रकार उपयुक्त ज्ञानमें स्थित ] पुरुष देहकी उत्पत्तिके 
कारणुरुप इन तीनों गरुणोफो उल्लड़घन करके जन्म, रुत्यु एव चुढ़ापा 
आदि डुःखोंसे छूठा हुआ अम्तृतरूप मोक्षका भोग करता है । 
भावाथै--त्रिविध शण, शरणोके कार्य देहेन्द्रियादि तथा ढेहे- 
निट्रियादिके सम्बन्धले जन्ममरणजरादिजन्य डु/खोक्के साथ वास्तव 
में इस जीवात्माका कोई सम्बन्ध नहीं था, किन्तु केवल अनान- 
डार काल्पनिक ही सम्बन्ध बना छुआ था। जिस प्रकार निद्रा- 
चोपके कारण खम्न-द्रष्टाका देहादि ख्न-प्रपश्चके साथ मिथ्या 
काल्पनिक सम्बन्ध ही होता है, यथाये नहीं। वथा जिस प्रकार 
निद्र-दोषके निद्वत्त होनेपर देदादि स्वप्न प्रपश्चले साक्षात्‌ पझ्लक्ति 
हो जाती है, इसी प्रकार यह पुरुष केबल उपर्युक्त ज्ञानढ्वारा 
आज्षान-निठासे छूटकर तीनों गुण, इन मणोंका काये देहादि-प्रपच्थ 
तथा वेहसस्वन्धी जन्म-मरण एव जरादि-ढु'खॉले जीता हुआ ही 
भुक्त होकर ऋम्रृतत्वरूप स्व-सरूपका भोग करता है'। 
इस प्रकार भरगवानके रहस्वयुक्त बचवोंको ध्रवणकर अजुन 


ते प्रक्ष किया-- हि 
अज्ुंच उचाच 
केलिड्ेखीन्गुणानेतानतीतो मबति प्रभो । 
किमाचारः कथ चेतांल्ीन्युणानतिवर्तते |॥२१॥ 
अजशुन घोला--हे प्रभो। इन तीनो गुणोंसे अतीत हुआ पुरुए 
फिन-किन लक्षणोले युक्त होता है, उसके आचरण कैसे होते हैं 


ओर किस उपायसे महुप्य इन तीनों शुणोंसे अतीत दो 
सकता है ९? 


चत॒वंशोरध्याय यरे३ 





इस धकार झर्जुनने गुणातीत पुरुषके लक्षण, आचरण तथा 
उपायलस्वन्धी तीन घश्न किये। इसके उत्तरमैं-- 
हे ओरीसगवालु॒बाय 
प्रकाश च प्रवृत्ति च मोहमेव च पाएडव ! 
नद्वे्ि संग्रवृत्ताति न निवृद्धाति काइक्ञति ॥२२॥ 
उदासीनबदासीनो गुणैयों स विचाल्यते | 
गुणा बतन्त इस्येव योअ्वतिष्ठति नेड़ते ॥२३॥ 
श्रीभगवान्‌ बोले--हे पाएडब ! सत्यगुणसे प्रकाश, रजोगुण 
से अव्वत्ति और तमोग्र॒ण॒से मोह उत्पन्न होता है। जो पुरुष न तो 
भली भाँति परवृत्त हुए इन गुणोंके कार्यो रेप करता है: और न 
निद्ूत्त हुए इन गुणोंके कार्योकी इच्छा ही करता है, किम्तु एक 
साक्षीकी भाँति स्थित हुआ जो इन गुणोंसे चिचलित नहीं होता 
तथा गुण ही अपने कार्यमें बर्त रहे हैं? ऐसा समभकर जो 
अपने खरूपमें स्थित रहता है, वहाँले हिलता नहीं हैः । 
भावार्थ--अपने प्रतिकूल शुर्णोके कार्योंके उद्ुद्ध होनेपर जो 
पुरुष उससे द्वेप नहीं करता तथा अज्ुकूल झुणोंके कार्यके अत 
छुद्ध दो जानेषए उत्की इच्छा नहीं करता | अर्थात्‌ 'स्जोगरुणका 
कार्य पचृत्ति तथा तमोगुणका कार्य मोह थ प्रमादादि मेरे चित्त 
को नहीं भाते, ये सु क्‍यों उद्दुद्ध हो गये हैं? और सत्यगुण 
के कार्य शान व खुख मेरे चित्तको भाते हैं, थे मेरे चित्तसे क्‍यों 
निद्दत्त दो गये हैं ? वे किसी मकार मेरे चित्तमें उद्दुद्ध हों! इस 
प्रकार जो पुरुष प्रत्नत्त हुए गुर्णेके कार्यो न तो हृप करता है. 
आओरश्न निबुत्त हुए गुणोंके कार्योकी इच्छा ही करता है, क्योंकि 
इस तस्ववेसाकी दष्िमें खरूपस्थितिके प्रभावसे सब गुरु व कार्य 
बाज़ीगरके खेलके समान्त मिथ्या हो गये हैं । जिस प्रकार यदि 
डरे 
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वाज़ीगर्ने अपने तमाशेमें शूतिमान हमारा कोई शच्ष सस्सुस्क 
खड़ा भी कर दिया हो तो सिथ्यात्व-इष्ठटिसे हम कद्गपि उसको 
मासनेकी इच्छा नहीं करते तथा खुखाडु आज्लषफल भी हमारे 
सम्मुख रखे गये हों वो मिव्यात्व-दष्टिले हम उनके खानेकी इच्छा 
नहीं रखते। इसी अपरोक्ष मिथ्वात्व इप्टिसे जो पुरुष इन गुणों 
की इस तरह प्रवृत्ति-चित्नत्तिमं इसी प्रकार उदासीनबत्‌ स्थित 
रहता है, जिस भकार दो पुरुषोके परस्पर जय-पराजयमे तीसरा 
पुरुष साक्षीरूपसे तमाशाई रहता है'। तथा 'मेरेमे इन झ॒ुणों च 
ऋ(ॉंकि भाव ब अभावका कोई लेप नहीं हे' इस इढ निम्धयसते 
जो अपने ख्वरूपसे हिलवा नहों है, अचल स्थित रहता है, रेसाः 
पुरुष गुणातीत जानना चाहिये । 
गरुणातीत पुरुषके अपने आप जाननेयोग्य ये स्वसंवेद्य लक्षण 
कहे गये | अब उसके आचरणोंका वर्णन किया जाता है-- 
समदु/खसुखः स्स्थ+ समलोष्टाश्मकान्न। । 
तुल्यप्रियाप्रियो भीरस्तुल्यनिन्दात्मसंस्तुति ॥२४॥ 
मसानापमानयोस्तुल्यस्तुल्यों मित्रारिपक्षयों; । 
सबोरुभपरित्यागी गुणातीत। स उच्यते ॥२५॥ 
ऐसा अपने स्वरूपमें स्थित भीर पुरुष खुख-डु'खमें और 
मिट्टी, पत्थर एवं खुबरणमें समरष्टि रहता है। तथा प्रिय-झप्रियकी 
धाप्तिमं और अपनी निन्‍दा-स्तुतिमें समानसाववाला होता है एच 
मान-अपसान और शक्तु-मित्रके सस्वन्धमें समहष्टि रहता है। 


सच कर्मोमे कर्तापनके अभिसानसे मुक्त ऐेसा घुरुष झुणातीत 
कहा जाता है । 


भआावार्थ--मुणातीत पुरुष खुख-दुख तथा मानापमानादि 
विषज्नताओंको अन्त/कर्णुका घर्स जानकर इनसे पृथक अपने 


चत॒देज्यो पध्याय ये 


खाक्षीखरूपमें ज्योन्का-स्यों स्थित हो गया है। और इस हढा 
मिश्चयले कि 'क्या अन्तःकरण च क्‍या अन्वःकरणके सादापमा- 
चादि्‌ धर्म मेरे आत्मस्वरूपकी आमासमात्र तरंगें हैं. और शु्णों 
के कार्य हैं, जिनके उद्य-अस्तसे सेरे ख्वकृपमे कोई विकार चहीं 
होता! अपने स्वरूपमें इनका रक्चकमान्न मी कोई लेप चहीं देखता । 
इसलिये बह इन विरोधी धर्मोकि उदय-अर्तमें अचल रहता है। 
इसके विपरीत जो पुरुष अच्तःकरमें ही रहकर इन विरोधी 
धर्मोकी समता बनानेमें लग रहा है और इत परस्पर विरोधी 
घर्मोको दबा रहा है, बह तो समतामें दिखता हुआ भी विषम्रता 
में ही है.। क्‍योंकि इसकी डेश्टिमें इन परस्पर विरोधी धर्मौकी 
सत्ता चिद्यमान है, वाज़ीगरके खेलके समान इसने इनको अप- 
रोक्षरुपसे मिथ्या नहीं जाता ! इसलिये इसको अपने विरोधी 
धर्मोसे भय है! और उन विरोधी धर्मोके डपस्थित दोनेमें चह 
सम नहीं है। परन्तु यद्द तस्वचेसा तो अपनी तत्त्व-्टप्रिके प्रभाव 
से लव गुण और उनके परस्पर विरोधी कार्योसे अंग है! और 
उनका केबल तसाशाई होनेसे खस-खरा गुणातीत छै। 

मछुप्य गुशातीत पदको कैसे प्राप्त होता है! अब इस ग्रश्ष 
का उत्तर कहते हैं-- 

मां च योध्व्यभिचारेण भक्तियोगेत सेवते । 
से गुणान्समतीस्यैतास्ब्रक्षभूयाय कहपते ॥२६॥ 

जो पुरुष मुझ ईश्वस्खरूपको अव्यभिचारी भक्तियोगके 
छा खेबन करता है, बढ सली भाँति इन सणोले छूटकर भोस्त 
आत्त करनेके योग्य ढोता है. । 

आवार्थ--कभी मन सगवानमें ओर कभी संसास्में, इसको 
व्यभिचारी भक्ति कहते हैँ। इलके बिना अर्थात्‌ तन, सन व धन 
सभी भसगवानके चरणोंम निवेदन कप्के ओर सब ईंबसाओंसे 
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छूट्कर केबल मगवत्माध्ति ही जीवनका! लक्ष्य चनाना और 
निश्त्तर तैलघाराबतू भगवच्चिन्तनर्म लगे सटना,अव्यभिचारिण 
भक्ति कहती है! इस भक्तियोगके द्वार जो घुरुष भगवानकी 
भजते है, वे गुणोले अतीत होकर मोक्ष पानेके योग्य होते हें । 
जैसा एकादश अच्यायके स्पष्टीकरणुके अन्तर्मे स्पए क्रिया गया 
है, एकसाञ भगवानकी अचन्य भक्तिमें ही ऐसी सामथ्य है. जो 
छुच्छु अहमावकी भेंठ ले सकती है । और जब चुच्छ अहंका 
भगबल्‌ सरणोंस निवेदन हो साया, तव स्वाभाविक विशुणोका 
चन्धन शिथिल पड़ जाता है, क्योंकि फेचल इस तुच्छु अहके 
साथ ही गुणोंका सस्बन्‍्ध दोता छे । 

कैसे प्रह्मको आ्राप्त दोता है! ? सो बतलाते दू-- 

ब्रक्षणों हि प्रतिष्ठाइमम्रतस्याव्ययस्प चर | 
शाश्रदश्य च धमस्प सुखस्यक्रान्तिकरय व्‌ (२७॥ 
अबिनाशी अम्रत, शाश्वत धर्म ओर एकान्तिक खुखस्वरूप 
प्रतिष्ठा में ॥ 

दे 7 2०27 युणवदीत पुरुष माप्त द्ोता है, उसका 
स्वरूप चतल्नाया ज्ञाता है। वद्द ब्रह्म अविवाशी अस्त है, अर्थात्‌ 
ब्रह्मज्ोकपर्यन्त जितने मी अस्त है वे न अविनाशी दे और न 
सिरतिशय द्वी ढ़ बल्कि नाशबानच्‌ एवं अतिशय दोपसे युक्त हैं। 
परस्तु यह अह्म तो अधिनाशी अख्त है ओर क्षय-झतिशय वोप 
से मुक्त है | तथा यह बअक्न शाध्वत धर्सकी अचधि है, अर्थात्‌ 
आंसारिक सम्पूर्ण धर्म शाखत नहीं, जो धर्मे एकके लिये धर्म 
होता है बढ़ अन्यके लिये अधर्भ हो जाता है! तथा जिस काल्वमें 
डसके लिये थर्स है अन्य कालमें उसीके लिये अधर्स हो सकता 
है'। इसलिये सांसारिक घर्से शज्बत नहीं, परन्तु यद्द ऋत्म तो 
सब धर्मोा-का-धर्स होनेसे शाध्दत छै । सब धर्मोको यही धघासख 
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करता है और सव धर्मोका फल इसीकी धाप्ति है। इसीकी 
भाध्तिपर सब धर्म पर्यवसानको भाप्त हो जाते हैं, इस लिये थह 
शाश्वत घर्स' हैः। तथा यह प्रक्म एकान्तिक खुखकी अवधि है, 
अर्थात्‌ सांसारिक छुख दुःखसे मिश्रित एर्व लाशवान होनेसे 
एकान्तिक नहीं, परन्तु यह ब्रह्म तो अन्यके संयोगरद्धित णक- 
मेबाह्ितीयम' फेघल खुखस्व॒रूप डी है।। ऐसे मह्मकी प्रतिष्ठा मैं 
अस्तरात्मा ही हैँ, क्‍योंकि यथार्थ जान होलेपर उपाधि-सागके 
स्यागह्मरा अस्तयात्मा ही प्रह्मरूपसे निश्चित होता है । 


3# छत्लदिति श्रीमर्भमवद्नीतासपनिपत्खु अह्मविद्यायां योगशास्त्रे 
श्रीकृष्णार्ुनसंवादे शुणन्षयविभागयोगो नाम चतुर्देशो5 ध्यायः ॥१४॥ 


अ्रीमक्भगबदुगीतारूपी उपनिपदू एवं प्रह्मथ्िद्यारूप योगशास्तर- 
विपयक "क्रीरामेश्वरानन्दी-अलुमबार्थ-दीपक' भाषा-मभाष्य 
में श्रीकृष्णाजुनसंवादरूप 'ग्र॒ण॒त्रयविभागयोग” नामक 
चतुदेश अध्याय समाप्त हुआ ॥ ११॥ 


नजर 


श्र रै वर हि 


घ्रेण गीता-दर्पणय 








चहुदश अध्यायका स्पष्टीकरण 


अ्योद्श श्रध्यायर्म भगवानूने अपने स्व॒रूपमें योग-म्राप्तिके निमित्त 
अपने निर्गुण्शस्वरूपका रहस्यमय सिरूपण क्रिया | और बतलाया कि पास्तत 
में यह पुरुष! (फ्ेन्रज्ञ, जीवाव्मा) नित्य-निरस्तर ही मझृतिसे प्रसग ८ निसेप 
है; केवल 'ज्ञानजन्य भाकृतिक गुर्णोरे कल्पित सगसे कल्पित दन्‍्चकी 
कएपना करके ही यह ऊँच-नीच योनियेर्मे अमण करता रहता है। बह्तुत 
ज्ञान-टप_से तो यह प्रकृतिके सब व्यवह्ारोंफा उपहश घ प्यजुमन्ता ही है । 
इस प्रकार इस तत्त्ज्ञानके अपरोत्त कर लेनेपर इससें बन्ध मोणकी सब 
कल्पनाएँ सिय्या हो जात्ती है। अब इस अध्यायमें गुर्णोफ़े समसे जिस प्रकार 
चनन्‍्क्‍मोकी ध्यवस्था होती है सो निरूपण किया जञावा हे जिससे फर्ृत्व- 
मोक्तृत्वका सब भार गुर्णोक्े मत्थे ही छोदकर झपने शआत्माकों प्रसग व 
नित्वमुक्त प्रजुभच किया जा सके । 

वहाँ प्रथम 'छोकमें इस ज्ञानकी महिसा वर्णन की गई, मिसकों करा- 
मसलकपत्‌ साक्षात्कार करके सब सुनिज्नन परमसिद्धिरूप मोकको प्राप्त हुए 
हैं । झ्राशय यह कि भ्रकृतिके साथ अज्ञानजन्य तादक््य ही इस जीदके सब 
अन्धर्नोफा सूल है तथा इस नानसे अतिरिक प्रकृत्िफे घन्धरले छूटतेका कौर 
कोई उपाय न हुआ है न होग[। जो कोई जब कभी भी ग्रकृत्तिफे वन्‍्धन 
से छूट पाया हैं केवल इस क्षानके झाध्रय ही सुक्त हुआ है, यज्ञ-दान- 
तपादि कर्म प्रकृतिके वन्‍्कतले मुक्त फरनेस न ससर्थ हुए है न होगे । 
इसीलिये इस ज्ञानकों परम ज्ञान कहा गया घोर इसका यद् सात फल 
बताया कि इस शासके प्रसावसे पुस्ष न सर्भके आदियें उत्पल होता है ौर 
न प्रलयर्स नष्ट होता है (२) | फिर कहा कि सहदूलह्मरूप मेरी मकृति सब 
अर्तोंकी योनि है, जिसमें सैं क्रपता सत्ता-स्फुतिंसप यीज प्रदान करता हूँ 
और इछ्ी योगले सच चत्तचर च्ू्तेकी उत्पत्ति होती हे । आशय यह कि 
जिस घकार नाना प्रकारके फल्ोप/जेन्मे यद्यपि एस्वी ही छेतु है, परन्तु दोजके 
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बिना स्वयं पष्यी कोई भी फल पदान करने कुछ सो समर्थ नहींहै। इसी 
प्रकार यद्यपि प्रकृति ही सब भूताकारसे परिणाम होती है, तथापि सगवातू्‌ 
की सचा-स्फूर्ति बिना उसका नृत्य कुछ भी नहीं बन पढ़ता और वह केवल 
आल्यरूप दी रद जाती है । इस प्रकार चारों खानि# और चारों वाणी 
में परिणामरूपसे जितने भी आकारोंफी उत्पत्ति होती है, उनमें प्रकृति तो 
योनिरुपसे भात्ता है और चेतन साक्षोपुरुप अपनी सत्ता-सफूर्तिर्प घीज 
अदान करनेवाज्ा पिता है; भ्रयोत्‌ श्रखिल्ष संसार प्रकृतिक परिणाम और 
खेतनका विवर्स है, ऐसा जानो (३) 

इसके उपराब्त भगवानने सत्त्य, रण व तम--प्रकृतिके ये तोन गुण कहे, 
जो अपने संगसे इस असंग-भविवाशी झात्माको देहमें वन्धन करते हैं और 
उस झअमेदम भेद कर देते हैं । फिर इन गु्णेके बन्धनका प्रकार बतलाया, 
जो कि इस्त सुखस्वरूप आरसाको सुखकी झासक्तिसे, वितृष्णको तृष्णाकी 
अआ्यालक्तिस्ले, निष्कमंफो फर्मकी आसच्छसि और नित्य-प्रवुधकों निद्रादिकी 
आखक्तिसे देह वन्‍्धायमान कर देते हैं ( ४-५) | तदनन्तर तीर्नों भुर्णेक्ि 
मिक्ष-मित्त फल वर्णन फिये और जिस भकार दूसरे दो गुर्णोकों दणकर एक 
गुण घलवान्‌ छ्ोता है, बह प्रकार भी बतलाया ( ६:१० )। झोर प्रत्येक 
गुणफी बृद्धि-फालमें जैसे जैसे लक्षण प्रकट होते हैं. वे मिक्ष-सिक्ष वर्णन किये 
( ३१-१३ )। तथा जिस-जिस गुणफी वृद्धि-काज़में इस जीवाव्माका देदसे 
'वियोग होता है, उसके अनुसार इस अजर-अम्रको जैसी-मैसी भति आप 
डोती है सो मिन्न-सत्य सिरूपण की और गुणभेदसे तीन प्रकारके कम्ते एव 
खनका फल वर्णन किया | फिर बतलाया कि इस प्रकार निविशेष एवं 
अधश्कर्घ्माक्से रहित मह आत्मा सत्तगुणके संगसे स्वगांदि उच्च लोक, 
सजोगुणके संगसे सध्यज्ञोक मलुप्य-योतिमे और तमोगुणके संगसे परवादि 
लीच योनियें्म मट्कता फिरताहै, कहीं शान्ति नहीं फ्ता; जैसे इन्द्र अज्ञाव- 
निद्रार्स सुकर-योलिकों प्राप्त होकर छु खका अचुभव करता रहा । (१४-१६) 
#लद्लिज, स्वेदन, श्रण्ठज वे जरायुल । | परा, पर्यन्ति, मध्यमा व चैखरी। 
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इस अकार गुर्णोका निरूपण करके फिर तच्व-दष्टिका निरूपण किया कि 
घास्तघमैं यह धुरुष ( आत्मा ) अपने स्वरुपले स्वेब्यापी पुव असग ही है; 
इसके लिये न कोई ऊर्ध्बयति भर न भघोगति ही है । केवल अज्ञानद्वारा 
जकृत्तिके साथ दादातय हुआ और प्रकृतिके गुझ-कर्मोको ऋपनेस साजता हुआ, 
आप दी घपनेमें ऊँच-नीच व शुमाशुभकी करपना करवा रहता है और 
सुझसे निद्ययुक्त हुआ वियुक्तकी भावना फर येठमा है। परन्तु वस्तुत' अपरे 
स्थरुपसे कदाचित्‌ ध्युत नहीं होता, ज्योन्फान्यों अपने स्वरुपमें ही स्थित 
रहता है | जैसे उपाधिरूप घट-मसादि ज्यापक आकाशको एणिउित करनेमे 
असमर्थ हैं तैसे ही प्रकृतिके परिणाम वेऐेन्दियादि इस अखरणड शआत्माको 
कदापि खग्रिरव नहीं फर सकते । मैलें चूहा आकाशको काट नहीं सकता, 
वायु आकाशको ट्विल्ा नहीं श्रकती, चैले वी 7कृतिके गुय-फर्मादि इस प्चल- 
कुश्ख्थकों लायमाण नहीं कर सकते | जैसे सस्॒द्र अपनी तरक्ोंसे भीग 
ज्ञह्दी शाता, सैसे दी प्रकृतिके गुण-परिणाम उसके झपसे ही चमत्कार होने 
से इस आत्माको प्रभावित नहीं कर सकते । 
इस अकार तरव-इष्टिका आश्रय करके जब यह 'पुश्प” अपने आपको 
अकतिफे शुण-कर्मांदिले सर्वथा श्र निश्चय फर लेता है और प्योकान्तयों 
सात्ात्सपपसे यह जान ज़ेता है कि 'शुण्ध दी कर्मोंके को हैं शु्णोफे सिधा 
अल्य कोई कफरवौरुपसे नहीं है, सें साज्षीपुरुप को रूवैथा गुर्णासि निर्लेफ ही 
हँ!-.तब बह मेरे स्वरूपकों मराप्त हो जाता है और झुक निल्मयुक्तरम थोग 
पा जाता है । इस प्रकार तीनों गुर्णोसे छूट हुआ वह घुरुष इस ज्ञानके 
अमावसे जन्म-जरण्मस्णादि दुश्खोसे छूट हुआ अम्ृत्रूप मोक्षका भोग 
करता है (१६-२०) | वाह्तवर्मे जरा-सरणांदि व्याधि इस धुरुषमें पहले भी 
कोई नहीं थी, केवल अज्ञान-लिद्रार्से प्रद़्तिके साथ असेद्र होफर हो यह 
अपनेमें इनकी कल्पना कर रहा था, क्ान-जामृति आ ज्ञागेपर स्वत दी 
कहिपत जरा-मरगा।दिकी निदृत्ति हो जाती है| यदि जरा-सरणादि ध्याध्ि_ 
यथा होती यो इसकी शात्तद्वारा निद्वत्ति न होती, किन्त इसकी निम्गत्ठिके 
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लिये मगवाद्‌ यज्ञ-तपादिका उपयोग निरूपण करते, क्योंकि शानका फल 
सो फेपल ध्र्ञानकी निकृत्ति ही होदा है, ज्ञानद्वारा किसी चस्ठुको नष्ट नहीं 
किया जा सकता। परन्तु धास्तवर्म ये जगा-मरणादि यथार्थ नहीं हैं, इसलिये 
ज्ञानके उहुध होनेपर झाव्मामें कब्पित जरा-मरणादिकी निवूत्ति भी करिपत 
पी रद्द जाती है, जैसे रज्जु-ह्ानसे रज्जुमें कल्पित सर्पकी निम्नत्ति भी कल्पितत 
दो होती है। 

इसपर अर्जुननें भगवानूसे गरुय्ातीत पुरुषके लक्षण व आचरण पूछे 
और जिस उपायले इस थ्रवस्थाकी भाप्ति होती है, सो भी पूछा (२१ ) । 
उत्तम छोक २२ से १६ सक भगवात्ने गुणातीत धुरुषफे लक्षण छ 
थाचरण बतलाये और कहा कि जो पुरुष अपते साक्तीस्वरुपमें स्थित 
दुआ इन गुर्णोसे श्रत्तीत हो गया है, वह इन शुणणफ्ति लद्॒ण प्रकाश थे 
प्रतनुत्ति झादिके प्रवुत होनेपर इनकी निस्सार जान न तो इनसे द्वेप करता 
है भौर इनके निश्चस हो जानेपर छुच्छु जान न इनकी इच्छा ही करता 
दै। जैसे रखु थ शुक्तिके स्वरूपको जाननेयाला, झज्ञानी पुरुषड़े समान न तो 
अतीयमास सर्पसे भय करता है और न प्रतीयमान रूप्यकोी 'आकांज्षा ही 
करता है| इसी प्रकार इन थुर्णोकी प्रवृत्ति-निवक्िमें उदासीन पुरुष 
शुणात्रीत कहा जाता है । गुण प्रकृतिके राज्यमें ही ध्तं रहे हैं, मु 
अधिप्नानस्वरूप भात्मामें इनका कदाचित्‌ सेप नहीं है! इस इढ 
निश्चयसे वह अपने सात्तीस्वरुपसें स्थित हुआ अचल रहता है। तथा इसी 
इश्टिकी परिपक्षता करके वह सुख-दुःख एवं मानापमानादि सब हन्द्दोंमि 
समान रहता है । घास्तवम तो सुख-दुःखादि दन्द प्रकृतिकें राज्यमें दी 
होते हैँ शोर इतका साव-अभाव भी अन्तःकरणमें ही रहता है, केबल 
अशानके ग्रभावसे यह 'पुरुप! अन्त/्करणस्वरूप बनकर बस्तुतः इसमें द्न्द्र 
च होते हुए भी अपनेमे मान बैठता है ! परन्तु झान्के प्रमावसे जब इसने 
अपने-आपको अन्तः्करणसे प्रथक्‌ अन्तःकरणका ब्रष्टा जाना, तब उपर्युक्त 
इन्द्द अन्तप्करणमें रहते हुए भी यह अपनेम चहीं देखता । इस प्रकार 
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शुणातीतसे स्वसवेद्य लक्षण व आचस्ण वर्णन किये गये औौर इस अवस्था 
"की माप्मिसं अपनी अव्यभिचारिणी भक्ति ही उपायरूपले कथन की मई । 
आशय यह कि गुणोंका प्रभाव पुकमात्र भेद-दृष्टिंम द्वी डोता है, भेद-दृष्टि 
'करके जब ऊेँच नीच तथा शुभाशुमकी भावना इृढ होती है, चच ऐसी अब- 
स्थामें ही गुर्णोंका राज्य होता है, उस भेद-दृष्टिकी निदृत्तिका उपाय एक्सान्न 
गपान्‌की अब्यमिचारिणी भांक्ते ही दो सकती है | इसलिये गुर्णोलि छूद- 
कर अह्ममाषकी प्राप्तिके लिये अपती अध्यमिचारिणी भक्त्को ही हेतुरूपसे 
कथन क्रिया गया । यह अव्यभिचारिणी भक्ति साधन कालमें भाषप्रधान 
एव क्रियालाध्य ही होती है, परन्तु ज्ञावकी परिपक्त अवस्थामें स्वत सिद्ध हो 
ज्ञाती है। उपाधप-डप्ाख्तक भाव गल्ित करके भरह-त्वरूप भपन्चकों केवल 
जपास्यरूप ही देखत्ता, यही इस भ्रांक्की परिप्कता कही जातो 8 । धन्त 
से उस अल्याका स्वरूप फथन करके इस अ्रध्यायकी समाप्ति की गई, जो इस 
अव्यमिचारिणी भक्तिद्वारा श्राप्त किया ज्ञात्ता है ( २६-२७ ) । 

इस प्रकार इल्च अध्यायम प्रकृतिके साथ छुरुपषका वन्‍्धन-क्रम बतलायाः 
गया और अपनेमे योग पानेंके लिये गरुणोंसे सुक्तिका उपाय कथन किया 
अथा तथा युक्त घुरपे लत्तण वर्णन किये गये । 

झ्े हे 8 





॥ श्रीपरमत्सने नमः ॥| 
अथ पथ्चदशोध्यायः 

चलुद्देश अध्याय जिस अकार श॒र्योह्यार आत्माको वन्धन 
होता है| और जिस शानसे इसे गरुणसंगले मुक्ति हो जाती है, सो 
निरूपण किया गया अच जिस तत््वके आश्रय इस वन्ध व मोत्त 
की सिद्धि होती है, उस तत्वका निरूपण करनेकी इच्छासे-- 

श्रीभगवाजुवाच 
ऊर्धमूलमधःशाखमथत्व॑ आ्राहुरुययम्‌ | 
हन्दांसि यस्‍्प पर्णानि यरतं पेद स वेदबित्‌ ॥ १ ॥ 

श्रीभगवान्‌ बोले--जिसकी मूल ऊर्ध्य है, शाखा नीचे हैं, 
और वेद्‌ जिंसके पत्ते हैं, ऐसे संसाररूपी अभ्वत्थ-क्षक्षकों अबि- 
जाशी फहते हैं, भो इसको ( तत््वसे ) आनता है, बही (यथार्थ ) 
चेबवेसा है । 

भाषार्य--सत्सरूप परमात्माकी सत्तासे ही इस कल्पितरूप 
संसासकी उत्पस्ि हुई है' और वह परमात्मा सूच्मातिसूचम तथा 
स्वव्यापी होनेसे परात्पर है। जो परमात्मा इस संसारक्रा आधार- 
भूत अर्थात्‌ सूल है; उसके परात्पर दोनेसे इस संसासरूप 
अभ्वत्थको 'ऊ्येमूल' कहा गया | अधःशा् अर्थात्‌ नीचे हैं 
शाखारूप विस्तार जिसका--इसका भावार्थ यह है कि जब जीव 
आअश्वोन करके अपने परमात्मखरूपसे अधःपतनको पाप्त हो जाता 
है, तभी बह अमेक शाखा ( योनि ) बाले इस संखारमें गिरता 
है, इसीलिये' इस संसारकों अधःशार्खो कहा गया। दूसरे 
श्छोकर्म भी 'शाजा' शब्दको 'योनिके अर्थ्में ही लिया गया 
है. । अथवा इसका दूसरा भावार्थ यह हो सकता है कि चक्षकी 
पूछ सदेव वीचेको और शाखाएँ ऊपरको होती हैं, छक्षकी 
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सूल ऊपर और शाखा नीचे हों, यह अत्यन्त असस्भव होता है । 
इसलिये जिस प्रकार ऊध्वेसूल ओर अध शाखा असम्भव हैं, इसी 
प्रकार सत्खरूप परमात्मार्मे असत्कूप संसासका होना भी सर्ये 
में अन्धकारके समान सवैथा असम्भव दी है। इस प्रकार संसार 
की असस्भवता-दष्टिसे ही इस संसाररूप अभ्वत्थको 'ऊध्वैमूल- 
मध'शाखम' कहा गया । 
ईश्वरीय शानका नाम चेढ है, जले अश्वत्थके पत्ते अरंख्य 
होते हैं, तेसे ही इंश्वरीय ज्ञान भी अनन्त ही है। तथा जिस प्रकार 
अश्वत्य ब॒क्षके तने, डाले व टद॒नियोमें पत्तोंको छोड़कर कुछ भी 
शोभा नहों होती, शोभा एकमात्र पत्तोंके सस्बन्धले ही होती है 
आर केवल पत्तोंकी हृस्याचल व छायाके आधार ही जीवको 
अध्वत्थ बुक्कके नीचे सुख-शान्तिकी प्राप्ति होती है!। इसी प्रकार 
संखारमें संसारसम्बत्धथले इस जीवको कहीं कुछ भी खुख नहीं 
है, केबल त्याग ब शानमय वेदकी हर्यावल ब छायाके आश्रय ही 
जितापोले तपा हुआ यह जीव ख़ुख-शान्तिका भागी हो सकता 
डै। अतः त्याग व छ्ानसय वेवकी शरखमें आता, यही इस असार 
संसारमें सार है'। न ण्व' अपि स्थाता इति अध्वत्थ इसका 
अर्थ यह कि 'कलतक भी स्थिर न रहनेवाल्ा' अर्थात्‌ किसी 
काह्में भी स्थिर न रहनेवाला होनेसे इस संसार-च्क्षको अध्वत्य 
सामसे कथन किया गया। भगवान्‌ ब्यग बचनोंमे कहते दे कि 
लो जी । ऐसे चलायमाच इस संसाररूपी अध्वत्थको लोग अबि- 
नाशी कहते है” अर्थात्‌ अध्वत्यं अच्यय॑ प्राहु.' | आशय यह कि 
चास्तवम तो यह संसार है ही नहीं और हुआ ही नहीं, केबल अपने 
परमात्मखरूपके अश्ानसे यह यों ही अकारण सास आया है । 
जसे रज्जुके अज्ञानसे रज्छमें सपे भास आता है और झकारण 
ही भय कम्पतादिका हेत होता है, पसन्तु बास्तवमें सपे कहोंसे 
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आता नहीं है, सप तो रज्जुरूप ही होता है'। इसी प्रकार अपने 
प्रस्मात्मखरूपके अश्ञानसे परमात्मामें यह अहं-त्वंसूप प्रपश्च भास 
आया है' और जन्म-जरा्मस्णादि दुःखोंका हेतु हो रहा है, परन्तु 
चास्तवमें तो यह संसार अधि छानखरुप ब्रह्म ही है. | यही वेदका 
हिंढोश है। इस प्रकार जो पुरुष इस संसारको साक्षात्‌ ऋधि- 
छात्-अह्मरूप दी जानता दे, बद्दी यथार्थ वेदवेचा है। 
इसीका फिर आगे वर्णन करते हैं-- 
अधक्रोथ्त प्रद्त्तास्तस्थ शाखा गुणप्रवुद्धा दिपयश्रवाला। । 
अधश् मूलान्यनुसंतततानि कर्मानुबन्धीनि महुष्यलोके ॥ २ ॥ 
शुणोकस्के बृद्धिको प्राप्त हुई तथा जिंपयरूपी कोपलोबाली 
डस संसार/तृक्षकी शाखाएँ मीचे एबं ऊपर फैली हुई दें और 
मलु्ययोलियँ किये गूये करमाछुसार बाँधनेवाली इसकी चासना- 
जुड़ें ीचेको फली हुई हें। 


भावार्थ--सप्त डर्घ्य लोक तथा सप्त अधः:लोकोर्मे देव, मझ॒ण्य 
एय तिय्रेगादि अनन्त योनिरूप इस लंसार-ब॒क्षकी शाखाएँ चीचे- 
ऊपर फैली हुई हैं.। अर्थात्‌ इस संखार-चक्षयें अह्मापर्यन्त देवादि 
योनियोंकी आप्ति तो ऊध्वैशाखा और पश्चादि योवियोंकी प्राप्ति 
शआध:शाखा हैं | ये योनिरूप शाखाएँ सत्य, रज व तम्त इच तीन 
गुणों करके दी बढ़ रही दें, जिनमें शब्द-स्पर्शादि पत्च विपयरूप 
कोपलें हैं, अर्थात्‌ तीन शुण॒ ओर पाँच विषयोंके संग करके दी 
इस ज्ञीवको नीचे-ऊपर अनन्त बोनियोंमें भटकना पढ़ता है। इस- 
लिये साना योनिरूप शाखओंके चढ़ते च पकनेमें ये गुण च विषय 
ही हेतुरूपसे कहे गये । इस जीवको झुणोंका संग अन्दर और 
विपय-संग घाह्य होता है| इसलिये जैसे-जैसे सुखबाला यद्द जीव 
होता डै डसके अमुसार ही बैसे-वैसे चाह्म विषयोर्मे इस जीबकी 
दचि व शद्युत्ति होती दे और फिर उस रूचि व प्बुत्तिके 
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अहुसार डी इस जीवको बेसी-बैसी योनिकी प्राप्ति होती है । 
इस प्रकार भुण्‌ तो इन योनिरूप शाखाओंऊी बुद्धि करनेवाले दे 
जझौर ये वाहय चिषय अपनी आसक्तिद्वार इन शाख्ाओंको परिपक्क 
ऋर देनेयाले है । 
अब भगवान्‌ कहते है कि इन अनन्त योनिरूप शाखाओकी 
अनन्त भूल इस जीवके अन्ठर अनबन्‍त वासवाएँ ही है । वासनाओं 
करके ही इस जीवको योनियोकी आप्ति होती है! और वे 
घासनाएँ जीबके हृद्यमें ही रहती के, इसीलिये कहा गया कि इन 
पोनिरूप शाखाओकी वाखनारूपी जड़े नीचे ही फेल रही है । 
अपने-अपने फर्मोके अछुसार ही वे बासनाएँ जीवफो यॉवनेवाली 
होती हैं, अर्थात्‌ प्रथम जेसे-जले कर्म जीव करता है' बैसी- 
बैली ही वासनए होती द्वे ओर फिर जैसी-जसी बासना होती 
कै बैसी-चैसी ही योनिकी प्राप्ति होती है! । इसलिये कर्मोके 
झनुखार वासनाएँ ही इन योनिरूप शाखाओंकी जड़े कही गई। 
फिर भलुष्य योनि किये हुए फर्मोके अज्ञुसार ही बासनाएँ 
जड़रूपले बणुत की गई, अन्य योनियोंदे कर्मोको चासनाओझोका 
हेतु नहीं कहा गया। इसका तात्पर्य यह है कि महुप्य-योनिले 
इतर थोनियों कर्म-भूमि वहीं केवल भोग-भूमि ही है, क्योंकि मसु- 
ध्यन्योनिके के ही वीजरूप होते है ओर ने ही अपने भोगफे लिये 
घासनाको उत्पन्न करदे हैं महुप्य.योनिसे इतर नीची योतियोंमे 
तो पश्चकोशोंक पूर्ण विकास द्वी नहीं होता, किसी योनि एक, 
किसीमे दो, किसीमे तीच ओर किसीये चार कोश्तोका विकास 
होता है । इसलिये पश्चकोशविकासकी अपूर्णताके कारण उनमें 
कर्दत्व-चुद्धि जाजूद नहीं होवी और पूर्णतया करेत्व-बुद्धिके जाजत 
न होनेसे अन्य योगियोकि कर्स बासना एच संस्कारको उत्पन्न कर 
ही नहों सकते | इस भकार मलुप्पन्योनिके कर्म ही बासना थ॑ 
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संस्कारके हेतु ढोनेसे योनियोंके भूलरूपसे बन किये गये शौर 
फिए उच्त चासनाओ्रों व संस्कारोंके अछुलार ही अऋध:-ऊध्व योनि- 
योंकी भाप्ति कथन की गईं। 

मिष्कर्प यह कि महुप्यलोकके कर्मानुसार जो बासनाएँ हैं, 
बे तो अधः-ऊर्ध्व योनियोंकी मूल हैं, जोकि जीवके हृदयमें सीचेको 
डढ' हो रही हैं. ओर लिशुण्‌ इत योनिरूप शाखाओंको वढ़ानेवाले 
हैं.। ऐसा इस संसार“चृक्षका विस्तार वर्णन किया गया ! 

अब तस्व-दण्टिसे इस संसार-दक्षका बणेन करते हैं-- 
न रुपसस्येह तथोषलम्यते नान्‍्तो न चादिन च संम्रतिष्ठा । 
अश्वत्यमेन॑ सुविरूदमूलमसब्नशस्रेथ. ब्ढेन छित्त्वा || 
ततः पद तत्परिमार्गितव्यं यस्मित्गता न निवर्तन्ति भूयः । 
तमेव चार्य पुरुष प्रपश्चे यतः म्ज्नत्तिः अ्स्ृता पुराणी॥ 

[परन्तु जैसा इस संसार/-बृक्षका खरूप ऊपर वर्णन किया 
गया है।] बेसा इसका रूप यदों ( तत्व-दष्टिसे ) पाया नहीं जाता, 
(क्योंकि बस्तुतः ) न तो इसकी उत्पत्ति, न अन्त और न भल्ी 
प्रकार इसकी स्थिति दी है । इस दढसूलवाले अम्वत्थ-ब्रक्षकों 
डढ' असकझ शखसले काटकर तत्पश्चात्‌ उस पद्को अन्‍्वेषण 
करता योग्य है: जिसमें जाकर फिर लोटना नहीं होता । तथा 'डसी: 
आदि पुरुषकी मैं शरण हूँ, जिससे यद्व पुरातत संखास्प्रवृत्ति 
विस्तृत हो रही दै-( इसी भावसे उसे खोजना चाहिये) ॥३/४॥ 

भावार्थ--जैसा इस संसार/बुक्षका विस्तार पीछे वर्णुन किया 
गया है, वेखा वास्तवमें यद् किसी आस्म्प-परिणाम करके उत्पन्न 
नहीं हुआ । केवल स्प्रवत्‌ अकस्मात्‌ फुर आया है ओर भ्रमरूप 
अज्ञानका ही भमेला है। क्योंकि इस संसारका भूल जो परया- 
त्मा है, उसमें इस संसारका न उत्पत्तिरुप, व स्थितिरूप और व 
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नाशरूप विकार ही है । दक्कि संसारकी उत्पत्ति स्थिति ब लय 
तीनों अवस्थाओंमें वह उपादानरूप परचम तो ज्यों-का-ल्यों ही हे, 
डसके आश्रय केवल इसकी उत्पत्ति. स्थिति व लयका अभास ही 
होता है । जैसे दर्पएके आश्रय सुखका आभास होता दे परन्तु 
ढर्षणग सुखका कोई स्पर्श नही होता, दर्षणम सुखकी उत्पत्ति, 
स्थिति व लय झेवल द5छाका संकल्पत्नाज ही होता है। अधचा 
जले सुब्णके आश्रय कटक-कुमडलाडिकी उन्पन्ति. स्थिति च 
लयका आसमाल होता है, परन्तु फटकादिकी किसी अवस्याक्रा 
डसमें कोई स्पर्श चही होता। यदि इस नित्यविकफारी संसासके 
विकारोंका कदाचित्‌ डस मृलभूत परमात्मा कोर्ट स्पर्श हुआ 
होता वो वह परमात्मा भी विकारी हो जाता चाहिये था । यदि 
बह बिकारी छुआ होता तो नाशबानर भी होना चाहिये था, 
क्योकि विकारी चस्तु सियमले नाशवान्‌ डी होती है और वह 
कऋदाचित्‌ स्थिए नहीं रहती। ओर इस पकार यदि बह्द परअरत्म 
चाशवान छुआ होता वो इस नाशवान, स॑सासका मूलरूप नहीं हो 
सकता था, क्योंकि चाशवानके आश्रय नाशवानकी स्थिति अस- 
सम ही है'। जेसे शल्य (०) के आश्रय शन्य (०) की स्थिति 
अनलीक ही है, किन्तु एकाडू (१) के आश्रय ही शत््यक्ती स्थिति 
का सम्भव हो सकता है। 
इस रीतिसे सुक्ति, दशन्त व ममाणसे उपयुक्त चिस्तारचाते 
इस संसार-चष्टका सत्खरूप परमात्मामें कदाचित्‌ कोई लेप पाया 
नहीं ज्ञाता ! इसलिये डस सत्खरूपके आश्रय यद सिध्या संसार 
इसी प्रकार केबल अतीतिमात्र द्वे. जिल उकार सत्‌ रुके अक्षय 
मिथ्या सर्पकी अमरूप ही घरतीति होती है। तथा जिस प्रकार 
सत्त्‌ स्जुके आश्रय मिथ्या सपे ख्रमकालमें सत्रूप पतीत होता है, 
डसी धकार अक्लानकाल्‍ूमें सत्खरूप परमात्माकी सत्तासे असत्‌- 
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रूप जगत्‌ सत्रूप प्रतीत होता है ओर अनहुआ भी हुआ-जैसा 
भासता है। इस प्रकार जबकि अपने सत्सवरूप उपादानम यह 
अखत्रूप जगत्‌ कदाचित्‌ किसी प्रकारसे अपना कुछ भी लेप 
नहों रखता, तव क्‍या तो इसकी उत्पत्ति कही जाय, क्‍या स्थिति 
आर फ्या इसका लाश कहा जाय ? यदि रज़्व्में ज्रमरूप सपैकी 
उत्पत्ति; स्थिति घर लय कदा जा सकता हो तो परमात्माम भी इस 
की उत्पत्ति; स्थिति च लय कद्ा जा सके | परन्त॒ परिणामरूपसे 
जब उस सत्स्वरूप उपादानमें कुछ भी उत्पन्न नहीं हुआ, तब उत्पत्ति 
कैसी ? और उत्पत्ति दी नहों तो स्थिति व नाश फेसा १ इसीलिये 
कहा गाया कि-- 

'जैसा इस स॑सार-बुक्षका विस्तार बर्णुन किया गया है; 
चैसा तत्वन्द्टिले पाया नहीं जाता, क्योंकि व इसकी उत्पत्ति दी 
है, न अन्त और न स्थिति ही । 

इस भकार 'अनहुआ भी यह संसारच्॒क्ष केवल अहन्ता व 
ममतारूप खंग करके ही डढ' कर लिया गया दे और अहन्ता- 
समता ही इसकी दृढ' भूल दे, इसलिये यह सर्वेसंग-परित्यागरूप 
इढ' शख्रले ही फाटा जा सकता है। जबतक यह जीव अहल्ता- 
भमतादिके संगसे वन्धायमान दो रहए दे, ववतक यद संसार-बुक्ष 
किसी प्रकार छेदन नहीं किया जा सकता, चल्कि अधिफाधिक 
इसका विस्तार दी सम्मय है, क्योंकि इस अहन्तासमतादि-संय 
के आधास्पर ही यद कृक्ष खड़ा हुआ है| । इस रीतिसे यद्यपि 
सर्वैर्सग-परित्यागरूप इढ शख्तले अहन्ता-ममतादि-संगको, जो 
इस संखार-बुक्षका आधारभूत है; काटा गया, तथापि इतनेखे 
ही कुछ न सरेगा। वक्कि उस अधिष्ठातलखरूप पस्सपद्का अन्वे- 
चण्‌ भी अत्यन्त आवश्यक दोगा, जिसमें आधारभूत अहन्ता- - 
ममतादि-संग और आवेयभूत संसार-द्ुक्ष दोनों कल्पित हैँ 

शछ 
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अतः डस खत्खझूप अधिष्ठानमें भ्रवेश किये विदा आवागमनसे 
छुटकास असस्मव है और उससें प्रवेश पाकर तो आवागमतरूए 
खंसारका त्रिकालाभाव ही सिद्ध हो जाता है जेसे सद-रजुकी 
पाप्ििले मिथ्या-सर्प और तझ्न्य भय-क्रम्पतादिका अत्यन्ताभाव 
हो जाता है| इसलिये उली आदि घुरुणफी शरणकों प्राप्त दोनाः 
योग्य है जिससे यह संखारप्रन्न॒त्ति भासमान दो रही है ! 

इस प्रफार सर्वंग-परित्याग और परम पदकी खोज--ये दो 
ही उपाय इस संलाएर-बूस्के निर्मुलनके निमित्त वर्णन किये गये । 
अब उस खोजका साधन कथच करते है-- 
निर्मानमोद्द जितसक्दोपा अध्यात्मनित्या विनिध्रत्तकामा: ) 
इन्दवियुक्ताः सुखहुःखसगरगच्छन्त्यमृटाः पदमव्यय तत्‌ ॥ 

जो भान ब मोहसे छूटे हुण है. जिन्होंने आसक्तिरूप दोपकों 
जीत लिया है, जो नित्य दी अध्वान्मपरायण है, जिनकी सब 
कामनाएँ विशेषरूपसे निद्तत्त दो गई हैं और जो खुख-दुःखर्सक 
सब इल्होंले भल्ली प्रकार मुक्त हो गये दें. ऐसे सूढभावसे छूटे: 
हुए (तत्वजिश्षारु) उस झव्यय परमपद्को आप्त होते हैं ॥५॥ - 

भाजार्थ--पिछले स्छोकमे संसार-त्ृस्षके निर्मुलनके दो ही 
डपाय घतलाये गये | थम सर्व॑संग-परित्यागरुप इंढ' असंग- 
शब्मका प्रयोग, फिर ड्स परसपदकी खोज जिसके आशय यह 
संखार-बुत्त खड्टा हुआ है. । इस श्छोकमें उतर दोनों डपायोंको स्प्ट 
करके कथत करते हैं-- 

मान, मोह, आसक्ति, लव सालारिक कामनापें और खुख- 
डुःखादि उन्द्र--ये सब तो निद्वत्तिके अर्थ हेयरूप साधत कथन 
किये गये, इतनामात्र तो अर्संग-शस्त्रके घयोगके सम्बन्धर्म कहा 
गया। फिर परमपद्की खोजके लिये एकस्पन अध्यत्मपरायणुला 
ही घक्क्तिके अर्थ उपाडेयरूप कथन की गई। मान, सोह, आर्साक्ति- 
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कामना एवं उन्ह--ये सब अध्यात्मपरायणतामें प्रतिबन्धकरूप 
हैं, इसलिये प्रतिवन्‍धक दोपोंक निदृत्तिके द्वार ही ये निर्मान थे 
सिर्मद्वादि अध्यात्मपरायणतामें सहकारी हैं । सत्पुरुपोंका संग 
आर सच्छास्पोक्ते विचारद्वार परमात्मखरूपकी आलोचमनामे 
तत्पण होनेका तप अध्यात्मपरायणतां है। 

आधुनिक टीकाकारोंके मताठुसार सगवद्दश्िसे यदि 
निष्काम्त-कर्म परमपदकी प्राप्तिमं साक्षात्‌ साधन सन्तब्य होता; 
तो इसका भी यहाँ कुछ उल्लेख द्वोना चाहिये था | परच्तु इस 
निष्फाम-कर्ममें साक्षात्‌ खाधचरूपता इए होती तव ऐसा कथत 
किया जा सकता था । वास्तव भगवदुरफिसे वो ( जैसा पीछे 
स्छोक ३ में कथन किया गया है ) यद्द संसार-ब्ृक्ष उत्पन्न ही नहीं 
हुआ, फिर कर्मको साक्षात्‌ साथन-कोियें केसे शामिल किया 
ज्ञाता ? भगवदुदृष्टिसे तो यह संसार-छक्ष केवल अज्ञानसे उत्पन्न 
हुआ है और फिर अहन्ता-मम्रतादिके संगसे दढ कर लिया गया 
है, इसलिये अहन्ता-ममतादि-संगको फाटनेके लिये तो इढ' असंग- 
शख्रका प्रयोग घतलाया गया और आज्ञानकी निदृत्तिके लि 
अध्याक्तपरायणतारूप ज्ञान कहा गया। फ्योंकि ज्ञान ही एकमान्न 
क्रन्ानका विरोधी है, कर्म तो आक्षानका विरोधी नहीं वल्कि 
अजश्ञानका का कार है, फिर वह यहाँ कैसे कहा जाता। अन्धकार 
प्रकाशसे ही दूर दो सकता है, लपष्टिकसअद्ृःसदि कैसे कदापि 


दूर नहीं किया जा सकता। 
अब आगे उस पस्मपद्का स्वरूप घोधल करते हैं:- 


न तद्भामयते छर्यो न शशाझ्लों न पावकः । 
यद्दला ने निवर्तन्ते तद्घास परम समर ॥ $ 
हु | स्वयंप्रकाश परमपद ) को न खूब, न चन्द्रमा और दे 
का 7 सकाशित कर सकते हैं तथा जिसको प्राप्त करके 
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घुवराद्धत्ति नहीं होती बढ़ी मेरा परमधाम है। 

भावार्थ-वह परमपद ऐसा व्यापक तथा अलुप्त स्वयंप्रकाश 
है जिलले सब देश, काल ब बस्तु ओर सम्पूर्ण ग्रुण, क्रिया व उव्य 
तथा सस्पूर ब्ृस्िरूप क्लान प्रकाशमान हो रहे हैं. पसततु वह 
आप किसी करके प्रकाशमान नहीं होतर। उस परमएदको न सूर्य, 
त्‌ चन्द्रमा और न अप्लि दी प्रकाशित कर सकते हैं, किन्तु उसके 
प्रकाशको प्राप्त करके ही ये सव प्रकाशभान हो रहे है!। वास्तव 
विद्वारसे देखा जाय तो क्‍या खर्यादे अधिभोतिक प्रकाश झौर 
फयए अन्तःकरणफी दृत्तिरूप शास, सत्र किसी भी वस्तुको प्रका- 
शित करनेमेँ कठाचित्‌ समर्थ नहीं होते, किन्तु केबल बस्तुके 
आश्रय अन्धकार था आवरणुका ही विरोध करते हैं। बस्तुके 
साक्षात्‌ प्रकाशनमें इनका कोई प्रयोजन नहीं पाया जाता, फेवल 
प्रकाशके विरोधी अन्धकारका तिरस्कार करना ही इनका मयी* 
ज्ञन होता है! । बस्तवर्म तो सभी वस्तुओंको प्रकाश करनेवाला 
एकमात्र वह पस्मपद्‌ ही है, जो क्‍या स्थावर., क्‍या जहुस, क्‍या 
जड़, कप चेतन, क्या अन्धकार और क्ष्या घकाश--खभी वस्तुओं 
का सत्तारूप सामान्य प्रकाश है। फेबल डसीके सत्तारूप सामान्य 
प्रकाशसे सभी बस्तुएँ प्रकाशप्तान हो रददी हैं और अखत्‌ हुईं भी 
खत्‌ प्रतीत होती है । 

ऐसा पस्मप्रकाश परमपढ मेरा परसधाम है, जिसको प्राप्त 
ऋरके पुनराच्ुत्ति नहीं होती । अर्थात्‌ जिस परमपठको माप्त करके 
फिए न कहों आना रहता है न ज्ञाना, तव तो सभी आवाशमव 
अममात्र सिद्ध हो जाते है। आवागमन सदेव परिच्छिन्नतामें ही 
दोता है, बह नीति है। परन्तु मेरा पस्मपद तो सर्च परिच्छेद्शल्य 
अपरिच्छिन्न है, फिर उसको माप्त करके पुनराद्धृत्ति कैसे हो ? 
स्पण्ण रहे कि उस परमपद्‌ व पस्मधामकी प्राप्ति किसी क्रियारूप 
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च्यापारद्यार सम्भव नहों होती, किन्तु फेवल दत्त्न-शानद्धार ही 
उसमे श्रवेश सम्भव दे। तत्वशञानकी महिमासे तस्‍्वज्ञानीको यह, 
साक्षात्‌ अज्लुभव द्वो जाता है कि मेरा उस परमपद्से कभी वियोग 
हुआ ही नहीं था, किन्तु नित्य ही उसको प्राप्ति थी। नित्यप्राप्तमे 
फेचल अप्राप्तिका श्रम था जोकि दत्वज्ञानसे निद्धत्त हो गया । 
अब स्छोक ११वें तक उसी परमपव्का निकटका पता बतलाया 


ज्ञाता है-- 
ममैवांशों जीवलोके जीवभूवः सनातनः । 
मनःपष्टानीन्द्रियाणि ग्रकृतिस्थानि कर्पति || ७ ॥ 

जीवलोकमें जीवरूप छुआ ( यह जीवात्मा ) मेरा ही सनातन 
अंश है, जोकि प्रकृतिराज्यमें मतसहित छुओं इन्द्रियॉकी आक- 
पिंत करता है । 

भावार्थ---भगवानने अपने जिस परमपदका विरूपण ऊपरके 
श्छोकमें किया है, उसके अत्यन्त ही निकटका पता इस स्छोकमें 
इस पकाए देते हें । इस शरीरमें श्रोत्, त्वकू, चछ, रसना व 
प्राण-ये पाँथ शानेन्द्रियाँ हैं और शब्द, स्पर्श, रूप, रस व गन्ध- 
प्ृथक-प्रथक्‌ू इनके पॉच विपय हैं. । जिस-जिस इन्द्रियके साथ 
मनोब्क्तिका संयोग होता दे, वद्दी अपने-अपने विषयको झहण 
करती है'। इस प्रकार ग््यपि इत सवका अपना-अपन भिन्न- 
भिन्न व्यापार है, एकके व्यापारका दूसरेके साथ कोई संखर्गे 
नहीं है'। परन्तु वह जो इन सबके व्यापारोंको एकच' भावसे अहख 
करता है, "मैं खनता हैं, मैं देखता हैँ, में छूता हैं'-इत्यांदिं तथा घह 
ज्ञो मन व इसन्द्रियके संयोगमें स्थित है, जहाँ एक इन्द्रियके साथ 
मनका संयोग करता है, वहाँ दुसरी इन्द्रियके साथ वियोग कर 
देवा है'। जिस भ्रकार ठेलीफोनके एक्‍्सचेज-आफिस (०६००४ 
०8० ०१४०७) में एक्सचेश्न-क्लक टेलीफोन-वम्बरोंका जोड़-तोड़ 
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मित्लनाता रहता है. इसी पकतार जो शरीस्ूूपी एक्‍सचेस-कफ्तिल 
में स्थित हुआ मतन्‍इस्ट्रियोंके जोड़न्तोंड मिताता रहता है| अर्थात्‌ 
किक्षक्षो सत्ताले इन खब च्यापारोंकी सिद्धि होती है, बह जीबान्मा 
मेथ ही सपातय ऊऋंश है और चद साक्षीखरूए मेरा दी पसमरद्‌ 
है। यद्यपि इस जीवात्माम कर न्‍्व-भोछुन्याध्यालली मतीति हो रही 
है. तथापि बह बस्तुत, अपने खरूपल तो अकर्ता-अभोक्ता ही है। 
वद्यपि अज्ञाद करके अहकारके साथ तादात्म्य हुआ करतो-भोक्ता- 
सा प्रतीत दोता है, परन्तु वहस्‍्तवमें तो 
चशबिकि सवच्यापारोंका इश व साज्ञीखसूपक्षेकत मकास ही है! 

मेरा सनातन अंश है-चहों नअंश सन्दका अ्छो सिन्न- 
विभाग नहीं है. जसे पापाणका हुकड़ा पर्देतका सिन्न-विभावरूप 
अश होठा है। अश शब्दका अर्थ यहाँ खरूप' है. जले लोक्में 
अत्यन्त घिय आन्मीय वन्तुके दिये अंश शब्द खत्त्प के अर्थमे 
प्रयोग किया जाता > जि अमसुक बल्ठु मेरा ऋंश हो डे. अधांत्‌ 
मेश खल्प ही छै। बद्धि अंश शब्दका अर्थ मितन्न-बिसायां लिणय 
जाय तो भगवान्‌ जीवात्माक्तो अपना सनातन अंश कथन ऋस्ते 
है। औरएण यदि जीवात्माज्ो सगशनका भिन्न-विभागरुप लनगा- 
तन अश माना जाय तो जीआन्माका परमात्मासे कदाचित्‌ ऋशेद 
सम्मव क् हागा झार फिर साल बवामस चुरा पाद्य ता कब्छल 
दी होगा । परच्ठु ऐसा पहीं है. अआझय यह है कि ज्ञीवह़्मा सेण 
सनातन खरूप दी है, केबल आदिच्याक्नी उपाधि करके मुरूले 
वच्छुद अभिन्न इआ मी भिन्न हुआ-ला मान छोता व । जस घट 
को उपाधि करके चच्चकाश चह्तुत. महदाकाशले ऊसिनक्त हुआ मी 
मिन्न-सा प्रतीद होता दे । 

इस रीत्तिसे चुद जो मदइल्ट्रियोंके सिन्न-भिन्न ब्यापारोंको 
एक करके अहस कर रहा है! और किल अकाहर्ते इसके 
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च्यायारोंकी सिद्धि हो रही द्ै चही द्रणा-साक्षी मेरा परमपद्‌ छल 

ज्ीवात्मा मनसद्दित छुओं इन्द्रियोंको कब आकर्षण करता है. 
आर केले आकर्षण करता है? सो कथन करते हैं-- 
शरीरं यदवाप्तोति य्चाप्युक्तामतीश्वर। । 


शहीतैतामि संयाति वायुगन्धानिवाशयात्‌ [| ८ ॥ 

[इस प्रकार यह] देहका खवामी जीवात्मा जिस किसी शरीर 
से भी उत्कान्ति करता है और जिस अन्य शरीरको पाप्त होता 
है, तब इन (इन्ट्रियों) को अहणु करके इसी प्रकार साथ ले जाता 
है, जसे वायु पुप्पसे गन्धको ले जाता है। 

भावार्थ--आशय यद्द कि इस जीबात्माका शरीरके साथ 
कोई नित्य सम्बन्ध नहीं, किन्तु केबल भोगके निमित्तसे नेमि- 
स्तिक सम्बन्ध ही है! ओर वास्तविक नहीँ कात्यनिक है' | जब 
सोगका निमित्त पूरा हो जाता है, तव यह इस शरीरसे अपने 
सोगके साधन मत-<इन्द्ियोंको आकपण करके इसी अक(र चम्पत 
दो जाता है, जिस प्रकार बाझु पुष्पसे गन्धको उठा ले जाती है। 
यास्तव्म तो शरीसकों मात करता हुआ-सा तथा उत्कान्ति करता 
जुआ०्स| दीखता हुआ भी यह न तो शरीरकी प्राप्ति 'ही करता 
कै और तन उत्कान्ति, वल्कि वेद जो सब प्राप्ति ब उत्कास्विसे 
अर्खग है और जिस प्रकाशमे ये सब उत्कास्त्यादि सिद्ध होते हैं, 
चही साक्षी रूप जीवात्मा मेरा परमपद्‌ है। जिस प्रकार घटकी 
डपाधिके कारण घटके गससागमदसे घटाकछके गमनागमतकी 
कल्पना की ज्ञाती है, परन्तु वास्तवमें घटाकाश ( घटदेशमें आये 
छुए आकाशमात्र ) का शमन-आगमन नहीं होता; इसी प्रकार 
सूच्म व कारण शरीय्की उत्क्रास्व्यादिसे उस साक्षीखरूप जीचा- 
समा उत्कास्व्यादिकी कल्पना होती दै; परन्ठु चास्तवमें चढ़ तो 
सुपय॑ अचल रहता हुआ उत्कान्त्यादिसे पूवे दी बहाँ विथमान 
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राहता है, जसँ इस ज्ञीवको जाना होता है! । वही खाक्षीखरूप 
भेरा परमपद्‌ है, जिसके जाननेपर यह संसार-चृक्त उखड़ जाता है। 

वे इन्द्रियाँ कौन-कौतसी दै और उनके हारा केसे भोग ढोता 
है १ सो कथत करते दैं-- 

ओ्रोत्रं चछु। स्पर्शन च रसन घायमेव च | 
अधिष्ठाय. मनभाय विपषयाज्ुपसेवते ॥ & ॥ 

[यह ज्ञीवात्म] भोज, चचछु, त्वचा, रसना एबे प्राणद्धारा मत 
च्ही अधिष्ठानताममें ब्रिपयोंका सेबव करता है | 

भणजार्थ--पॉचों इन्ट्रियों स्वयं अपने किसी विषयका भोग 
नहों कर सकतीं, किन्तु जिस-जिस इन्ठ्ियसे मनका संयोग होता 
है बही अपने विपयमोगर्म समर्थ होती है, जिस प्रकार मंच्रीकी 
प्रेरणासे सब अधिकारी अपने-अपने अधिकारमें प्रदत्त होते हैं । 
इसलिये मनको इनका अधिए्ठाता कहा गया।| वास्तबर्म तो निर्वि- 
कार होनेसे यह जीवात्मा किसी भी विपयका भोक्ता नहीं है, 
परन्तु मनके साथ वाद्य दोनेसे इस सल्त्तीस्‍्त्ररूप जीवज्मार्म 
मनसस्‍्कत भोमोंका आरोप होता है, चस्ठुत' तो यह अपने स्वरूप 
से सब भोगरूप त्रिपुटियोंका तमाशाई दी है। इस प्रकार बह 
ज्ञो मभनको आश्रय फरके थोत्रादि इन्द्रियोंद्रारा विषयोका सेवन 
करता-सा प्रतीत द्ोता है, परन्तु बास्तवमें सबसे अर्संग है, बह्ी 
साक्षीस्वरूप जीवात्मा मेरा प्मपद है, जिसके जामनेपर यह 
संसार-चच्त उखड़ ज्ञाता है । 

ऐसा होते हुए भी-- 

उत्कामन्व स्थित बापि मुझ्लान वा गुणशान्पितम । 

बिमूढा नाजुपश्यन्ति पश्यन्ति ज्ञानचल्चुषप ||१०॥/ 

शरीर छोड़कर ज्ञाते हुए,शरीरमें स्थित हुए, चिघयोंका भोग 
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करते हुए तथा शुणोंसे थुक्त हुएको भी अज्ञनी जन नहीं देखते, 
किन्तु शाननेत्रोंवाले दी देखते हैं: 

भणार्व-एक शसरीस्से उत्कान्ति, दूसरे शरीस्में स्थिति, 
विषयभोग तथा खुख-छुःख-मोहएदि ग्र॒ुण--इत्यादि सब शुर- 
फ्रियाओंमें जो आत्मा नित्य-निरन्‍्तर विद्यमान है तथा जिसकी 
सत्तामाजसे ही इन सब गुण-क्रियाओंकी सिद्धि होती है: और 
जिसको तत्वखे जानलेनेसे ही परमपद्‌ थ परमधामकी प्राप्तिसुप 
भोक्ष सिद्ध हो जाता है, उस सर्यवत्‌ श्रकाशमान आत्माको उलूक- 
बत्‌ अशानीजव नहीं जानते ओर डसको न जाननेके कारण ही 
खंसार-समुद्धमें वहे जाते हैं।बस्तुत:इस ज्ञीवात्मामें न तो शरीर 
छोड़कर जानारूप उत्कान्ति, न स्थिति, न बिषयोंका भोग और 
न शुणोसि सम्बन्ध ही है। प्रथम शरीरसे उत्कान्ति करता हुआ- 
सा भान होते हुए: भी बास्तवमें न इसमें कोई उत्क्रान्ति ही है. 
और द्वितीय शरीरमें स्थित होता हुआ-सा भान होते हुए. भी न 
इसमें कोई स्थितिरूप व्यवहार ही है। तथा श॒णोसे युक्त हुआ- 
सा एवं दिपयोंकों भोगवा हुआ-सा प्रतीत दोत हुआ भी न यह 
मुणोंखे लिप्त होता है ओर न विषयोका भोक्ता ही बनता है. । 
सब ॒उत्कान्ति, सब स्थिति, खब गुणोके तासतस्थ और सम्पूरो 
भोमोंमे यह' दोता अवश्य है, परव्तु स्वयं कुछ नहीं करता, केवल 
सक्षीरूपले द्वण्न ही रहता है। सम्पूर्ण उत्कान्ति, स्थिति घ भोगादि 
इसीकी सत्तासे सिद्ध होते हैं, परन्तु यह आप अखंग रहता दे। 
बचस्तुतः ये सब उत्कान्ति, स्थिति, गुण व भोग अविद्यारूप कृति 
के राज्यमें ही हैं' ओर अधियाकी उपाधि करके इस सात्तीस्वरूप 
ज्ञीवात्मार्म कल्पना किये जाते हैं । इसीलिये इस सास्सीस्वरूपमें 
इन विकारोंका कोई लेप नहीं होता। जिस अकार आकाशर्मे 
खराकाश' नाम और जलका आनयनरूप व्यवहार, घटकी उपधि- 
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इप्िसे कहपता किये जाते हैं) । घटकी उपाधि विधा व्यापक 
आकाशमें नघटाकाश नाम है और न जलकर आतयनरूप व्यव- 
हार ही है।यञ्यपि इन नाम ब व्यवहारोंकी सिद्धि होती आकाश 
के आश्रय ही है, परन्तु आकाश तो अपने-आपमें ज्यों-कान्सयों 
अंग ही है। इसी जकार व्यापक चेतचमे 'जीवात्मा' एवं खाती 
नाम तथा उत्कान्ति, स्थिति व झोगादि व्यवहार, अविश्याकी 
लपाथि-दष्टिसे कल्पना किये जाते है! । आवद्याकी उपाधि बिना 
स इसमें जीवात्मा' छू 'खाक्षी' चाम हैः ओर न उस्कान्दादि 
ज्यवद्यार ही है'। धद्यपि ये सब नाम, रूप व प्यवद्यार होते इसीके 
आश्रय है, इसक्षी सत्ता विना तो इन सब व्यवहारोका असस्भव 
ही है, तथापि यह तो अपते-आपमें ज्यो-फा-त्यों ही है । 

इस रीतिसे सर्वेकर्ता यद्दी है, परन्तु बस्तुत अकर्ता है, सर्च 
भोक्ता यही है, परन्तु बस्तुत, अम्रोक्ता है'। उस प्रदाए ओ सब 
ग़ुण-क्रियाओमें ओर लव भोगोंमे दाज़िर-दज़ुर है, डस परमपद 
को शूह' पुरुष नहों देखते। परन्तु जिनके शानरूपी दिव्यतेत्र' खुले 
हुए हैं, ऐसे शानीजन अपने ज्ञान-नेन्नोले इस परमपठको अपनेमें 
द्दी कामलकबत्‌ प्रत्यक्ष देखते है और जीते"जी ही मुक्त दो 


जाते हैं । 
यतल्तो योगिनश्ैन पश्यस्त्यात्मन्यवस्थितश । 
यत्तन्वोध्प्यक्षतात्मानों नैन॑ पश्यन्त्यवेतस) ११ 
[इस अकार | योगीजन यज्ञ करते हुए अपने हृदयमें स्थित 
इस आत्माको (तस्वले) जान लेते हैं, परन्तु जिन्होंने-अपने अत - 
ऋर्णकों शुद्ध नहीं फिया, ऐसे अक्ञानीजन वो यत्ल फरडे हुए भी 
जझपने इृढयमें दी स्थित) इस आत्माको नहीं जानते । 
आावार्थ--इस प्रकार सम्द्ितचिच योग्रीज्षन य्न करते हुए 
इस साज्षीस्बरूप परमपद्को अपने हृदयमें -कराम्जकवत्‌ साक्षाल्‌ 


पञ्चदशोड्ध्याय यश६ 

















देख केते हैं कि वही मैं हैं! । परन्तु जिवका अन्तःकरण सांसारिक 
अज्धक्तिरूप मल्तसे निर्मेल नहों हुआ, पेले अकृतात्मा अज्ञानीजत 
तो थल्ष करते हुए भी अपने अत्यन्त ही सब्चिक/ उस पस्मानन्द- 
खरूप परमएदको नहीं देख पाते। जिस प्रकार निद्वा-दीषके कारण 
माता छातीले चिपटे हुए भी अपने शिशुकों नहीं देख पाती 
और मेरा बच्चा खोया गया ! मेरा बच्चा खोया गया---ऐसा खम्ममें 
बड़पयड़ाती है । आशय यह है! कि अह्मासे लेकर सिरडेंटीपर्यन्त 
सम्पूर्ण भूत-पआणी अपनी प्रत्येक च्रेष्टाम उस परमानन्दकी खोज 
ऋष रहे हैं । इसलिये क्‍या छाती, क्‍या आश्ावी सवकी दौड़- 
शक्षूप है. तो एकमात्र उस परमपदकी खोजके लिये ही, परव्धु 
वे आक्ृतात्मा यत्ञ करते हुए भी ओर गुरु-शाख्रद्वारा श्रवण 
करके भी अपने हृदयमें ही स्थित उस पस्मपवकों प्राप्त महीं 
कर पाले और उनका सब पुझुपार्थ निष्फल ही रहता है। जिल 
प्रकार दर्पणकी मलिसताके क्रारण अति सन्चिकट होते हुए भी 
उसमें सुख दिखलाई नहीं पड़ता, इसी प्रक/ः उनका अन्तःकरण 
सांसारिक. रागादि मलसे सलिन रदहनेके कारण तथा वैशम्प- 
रूपी भाइले शुद्ध न होनेके कारण डनको अपना आत्मस्वेरूप 
अत्यन्त अव्यवहित हुआ भी भ्त्यक्ष नहीं होता और वे वहाँ 
अपने आस्मस्त्ररूपको न देख देहादि प्रपश्च को ही देखते हैं । «५ 

आछोक मं जिस परमपद्की खोजके लिये भगवादने आजा दी 
थी और जिसकी प्राप्तिपर अपुसर सिका वचन किया था, उस 
परस्मपद्का इस प्रकार अत्यम्त ढी सच्चिकदका पता दिया गया, 
जिसकी भाधति हो ज्ञानेपर यद्द संसार-ब॒क्त समूल उखड़ जाता | 
अब चार स्छोकोरमे उस परमपद्की स्वव्यापकता एवं सर्वात्मता 
का निरूपण करते हैं और कहते हैं कि संखारमें जितना कुछ 
भी साम, रूप व क्रियाका आकटव्य हो रहा है,बह सब उस परमस- 
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घडकी खत्तालस्फूर्तिल ही है, डसीका चमत्कार है और बह 
परमपद मेरा ही स्वरूप है-- * 
यदादिलगर्त तेजों जगदह्लासयतेडखिलम | 
यचन्द्रमसि यचात्नौ दत्तेजो विद्धि मामकम ॥९*॥ 
जो तेज खूदेमे स्थित हुआ अखिल अयवदको प्रकाशित करता है. 
चउधा ज्ञो तेज चन्द्रमा तर अन्निमे स्थित हे बह तेज तू मेरा ही जाना! 
भावषार्थ--आशय यह कि सये, चन्‍्ठ्रमा व अज्ञिमें जो तेज 
के वह उततका अपना नहों, किन्तु झुझे परमपदसे उधार 
लेकर ही वे तेजबायव हो रहे हैं | तथा सर्वादिम जो विशेषरूष 
तेज है ऐसा मेरा हीं, किन्तु मेरा ते्ष तो एकरस, सर्च 
ब्यापी और सामान्य तेज है, जो सब विशेषताओंसे बिनिम्ुकत 
है।। सूर्यादिमं तेजकी विशेषता डवकी उपाधिक्री विशेष स्व- 
चछुताके कास्ण है । जिस प्रकार उपाधिक्षी अस्वच्छुता करके 
भिनत्चि च काए्ठके सम्मुख हुआ सी ख्ुुलका परतिविम्ब नहीं 
भासता, परन्तु जल ब कर्षण्पे जेसे-जले उपाधि अधिऋ स्वच्छ 
होती हैः चेसा-चसा प्रतिविस्थ अधिक स्पष्ट भाखता डै तेसे ही 
मेरा सामान्य तेज एकरस एव सर्वगत हुआ भी सर्य व चन्द्रादि 
की डपाधिम जितवी-जितनी झधिक स्वच्छता द्ोती है, उन 
उतच्तना-उतता ही ऋधिक तेजका घराकट्य करता है । 
मासाविश्य च भृतानि घारयाम्यह्ोजता । 
पृष्णामि चौपथीः सबोः सोसो भला रसात्मक: ॥१३॥ 
पृथ्वीमें प्रवेश करके मैं ही अपने ओज्ले सद मूतोंको 
धाख्णख कर रहा हैं और रसात्मक चन्द॒मा होकर सम्पूर्ण 
ओपधियोंको छुड कर रहा हैं 
भाबार्ब--जिस ओजसे एथ्बी सद सूवोंको घारणए कर रही 
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हैः तथा महान भारले भारवती होकर भी न तो चीचेको गिंस्ती 
है और न फटती ही है, वह ओज पृथ्वीमे अएना नहीं, किन्तु 
मुझ पस्मएदके ओजले ही ओजस्व॒ती होकर बह सब भूतोंको 
धारण कर रही है। तथा जिस रसस्वरूपसे रखबाद हुआ 
चन्द्रमा सम्पूर्ण ओपधियों, यवादि धाल्यों एवं वतस्पतियोंको पुष्ट 
घ स्वादयुक्त करता है, बह रस चन्द्रमार्मे अपना नहीं, किन्दु 
मुझ ससात्मकसे रसवान्‌ हुआ ही बह सब ओपधियोंको रख वाट 
रहा है और उन्हें पुष्ट कर रहा डे, जिस प्रकार राजाके मए्डार 
से भण्डारी रोटियाँ ले-लेकर सब छुथार्वियोंको दम करता है. । 
अहं वैश्वानरों भूत्वा प्राणिनां देहमाश्रितः । 
प्राणापानसमायुक्तः पचाम्यन्नं चतुर्विधत । १ ४॥ 
सब प्राणियोंके शरीरोंमे स्थित डुआ में दी वेश्वनर अ्रम्नि 
होकर भाण व अपानले युक्त हुआ बार प्रकारके अक्षोंको 


पचाता हूँ । 
भावार्थ--ओो वैश्वानर अग्नि रस्पूर्ण प्रारियोंके शरीरोमे स्थित 
झुई आाण व अपान बायुकी धौंकतीसे भव्य, भोज्य, लेह व चोष्य 
आर प्रकासके अ्रन्नोंको पचाती है, वह धोकन-किया व पाचन- 
शक्ति वैश्वाचरमें अपनी नहीं, किन्तु मेरी शक्तिसे ही शक्तिमती 
होकर बह अपने इस व्यापारमें प्रृत्त हो रही है। जैसे अज्िददेव 
आप शक्तिःहित हुआ भगवानकी शक्तिसे दी खाएडव बनको 
जलानेमे समर्थ हुआ था ( महाभएस्त आदि पे )। 
सर्वरुय चाह हृदि सन्निविशे मचः स्पृतिज्ञीनमपोहन थे । 
वेदेश सर्वैरहमेव वेधो वेदान्तझट्देदविदेव चाहम ॥१५॥ 
[ तथा ] खब प्राणियोंके हृदयोंमे मैं ही स्थित हैं, प्मसे दी 
स्प॒ृति, शाव और उचका लोप भी होता है आर सब वेदोद्वारा मैं 
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ही ज्ञाननेयोग्य हैं. तथा चेदान्तका कर्ता एवं वेद्रेंका जाननेवाजा 
भी मैंहीझहें। 
भावार्थ--ज्ो प्रकाश सब मांणियोके हृव्योर्मे.स्थित है. ओर 
जिस प्रकाशमें स्मृति-ब्रुत्ति ( भूत-कज्ञान ), अतुभव-दृत्ति (व्तमाल- 
ज्ञान ) तथा उनका ल्ोप प्रकाशता है, वह प्रकाश मेरा ही है | 
जिस प्रकार दीपक अपने प्रकाशसे आप प्रकाशमान हुआ घर्में 
स्थित सब बस्तुओंके भाव व अभादोंको प्रकाशित कर देता है । 
वेदोके द्वारा जो शैयरूप वस्तु है बह मैं दी हैँ, इधर बेदान्तका 
कर्ता और उधर चेववेत्ता भी मैं ही हैं। अर्थात्‌ जाता, शान व क्लेयरूप 
सब जिपुदियों सुझसे दी खिद्ध होती हैं. ओर वे संच मे ही हैं । 
इस प्रकार श्छोक १४ से यहॉतक दूर एवं निकट अपनी लर्बा- 
त्ाता व स्वेब्यापकताका वर्णन किया। अब क्षर य अक्षर इन 
दोनो उपाधियोंले प्ृथकू अपने निरुपाधि शुरू परमात्मखरूपका 
का अदिी इच्छूले अगले स्छोकोंका आरम्भ किया 
जाता है-- 
हाविमी पुरुषी लोके चरथाजर एव च । 


क्र सवोणि भूतानि कूटस्थोड््षर उच्चते ॥१६|॥ 

संखाए्में ये दो डी पुरुष है, एक क्षर और दूखूण अक्षर, 
इलसे दृश्यरूप सम्पूर्रो भूत तो क्षर' और मायाको अक्षर! कहा 
गया है। 

भावार्थ-पश्चमूतात्मक एवं पश्चविषयात्मक जितना छुछ भी 
सहतच्वसे लेकर इश्यरूप जगत्‌ है, बह सब तो काये होनेसे 
और उत्पत्ति-न्शरूप होनेले त्तर-घुरुष' कह गया है'। तथा 
कूटस्थ अर्थात्‌ माया जो क्षर-पुरुषकी उत्पत्तिका बीज है, च्र- 
पुरुष जिसका विकार है ओर सम्पूणे जीवोके कामना व कर्स- 
संस्कारोंका जो आक्षय है, ऐसी .भगवानकी माया-शक्तिको 
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अक्षए-पुरुष' कहा गया है। 'पुरुष' सलाम राशिका है; अर्थात्‌ 
जितना छुछ भी जमत्‌ है, बह दो ही राशियों (पुरुषों) विभक्त 
हो सकता दे, एक मायाका कार्य अर्थात्‌ परिणामरूप क्षरःपुरुष 
छोर दूसरा पसरिणामीरूप आक्षरपुरुष स्वयं भाया। कट अर्थात्त्‌ 
छुलरूपले जो स्थित है, जो वास्तवमें अपने स्वरूपसे नहीं है, जो 
केवल अश्षान करके दी प्रतीत होती है ओर सब ज्ञीबोंकों मोहने- 
चाली है; इसी लिये इस मायाकों 'कुठस्थ सामले कहा गया। 
अष्षीस-कालमें सब संसारका नाश हो जनिपर भी इसका नाश 
नहीं होता और यह वीजरूपसे धलयमें भी शेप रहती है,इसलिये 
इसको अक्षर! कहा गयए है। : 
इत्त दोनोंसे जो अतीत हैः और इन दोनोंका जो तत्त्व है, अब 
उसका तनिरूपण करते छें-- हे 
उत्तमः पुरुपस्तन्य परमास्मेत्युदाहतः 
यो झोकत्रयसाविश्य विभत्मेव्यय ईथरः ॥१७॥ 
इस दोसोंसे विलक्षण उत्तम पुरुष है, बह 'पस्मात्मा फेसा 
कह! गया है, जो आविनाशी ईश्वर तीसों लोकोंमें वेश करके 
डनको धारण कर रहा है| 
आावा्थ--जो 'द्षर! व अक्षर इस दोसों शशियोंसे विलक्षण 
है, अर्थात्‌ जिसके आश्रय 'क्षर एव॑ अद्धर' दोनोंकी सिद्धि होती 
डै, जिसमें इन दोनोंका त्रिकालाभएव दै तथा जो आप म क्षर 
आर प अक्षर ही है; ऐसा दोनोंका अधिष्ठानखरूप उत्तम-छुछर 
परमात्मा! कद्दा गया है। वह खविनाशी ईश्वर पृथिवी, अन्द- 
रिख्त तथा खगे तीनों लोकोंमें अवेश करके अपनी सत्ता. 
इन तीनोंको धारण कर रहा दै ओर आप सबसे अर्सग है । 
डह उत्तस पुरुष ही पुरुषोत्तम लामसे प्रसिद्ध दै ड्ख 
५५ध पल चामकी- सार्थकवा जितेलात हुए भगवान कइते हैं-- 
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यप्मात्तरमतीतो#मत्तरादपि चोत्तमः । 
अतो5$स्मि लोके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तम: )| १८।। 
क्योंकि में क्षरसे अतीत हैं और अत्तरसे भी उत्तम हैं, उस- 
लिये लोक व चेदमें मैं 'पुरुपोत्तम' नामसे प्रख्यात हैँ । 
भावार्थ--मैं क्षररूप दृश्य एब विकृतिखरूप ज्गत्से अतीत 
हूँ, अर्थात्‌ चिनाशरूप जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति ब प्रल्य मेरे 
आश्रय होते हुए भी मैं ज्यों-का-त्यों निविकाररूपसे दी स्थित 
रहता हैं । तथा में अच्षररूप मायासे भी उत्कृष्ट हैं, फ्योंकि 
अक्षररूप माया भी केवल अज्ञान-कालमें ही श्रतीत होती है. 
आर अपना नाच नचाती है, फिर छा डदय होनेपर तो इसका 
भी जिकालामात्र दो जाता है, परस्तु मेण कदाचित्‌ अभाव 
नहीं होता । इस प्रकार 'क्षर' व अक्षर उसय पुरुषोसे उत्तम 
होनेसे मैं लोक व बेदर्म पुरुषोत्तम नामले प्रख्यात हैँ । 
इस आत्म-तत्त्कके जाननेवालेके लिये फल कथन किया जाता दै-- 
यो मामेवमसंमूढो जानाति पुरुषोचमम । 
स सर्वविज्धनति मां सर्वभावेन भारत ॥१६॥ 
है भारत ! इस प्रकार जो काली सुझ पुरुपोत्तमकों जानता 
है, चद सबेश पुरुष अपने सब भावोंसे मुझको दी भजता है। 
भावार्थ--जमिस प्रकार जल्में प्रतीयमान चरह्ू) चक्र, फेन ब्‌ 
बुद्॒ददि जलरूप ही है, इसी घकार सत्ता-सामाल्यमें प्रतीयमन 
विशेषरूष जगत्‌ ससता-सामास्यरूप ही है। अर्थात्‌ अधिछ्ान-ब्रह्म 
में कल्पितरूप जगत्‌ ब्ह्मरूप दी है। इस प्रकार जो तन्बवेत्ता 
मुक्त पुरुषोचमको अपसोक्षरूपले जानता दै कि 'वह मैं ही हैं” बह 
खथको अपना आत्मरूप जाननेवाला सरवेक्ञ पुरुष अपने सथ भावों 
से मुझे दी भजता है। अर्थात्‌ अपनी सब मनोबत्तियोरम मेरा ही 
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दशन करता हैः और सुझमे ही स्मण करता है। 
इस मोच्चरूप फलको देनेवाले तत्वज्ञाचकी स्तुति करते हैं-- 
इति गुल्बतम॑ शास्रमिदयुक्ते गयानव । 
एतह्लुद्ध्वा बुद्धिमान्स्यात्कृतकत्यथ् भारत ॥२०॥ 
है निष्पाप ! इस प्रकार यह परम रहस्ययुक्त शाह मेरे 
छाश कहा गया, इसको तत्वसे जानकर है भारत ! मस॒ष्य घुछ्धि- 
सान व कृतकत्य हो जाता है 
भावार्थ--'सब शास््रोरमे यद्ध शाख्त॒ पस्म गोपनीय ढै-“इस 


अकार इस पन्‍्द्रहयें अध्यायकी शास्तरूपसे महिमा की गई। क्योंकि 
सस्पूर्ण गीता एवं सम्पूर्ण शास्म्ोंका तत्त्व इसमें था खुका है।। 
इसको तस्वसे जान लेनेसे दी मछुष्य बुख्िमान! व कृतकृत्य दो 
जाता है. अर्थात्‌ इसको तरबसे जानकर और कुछ जानना शेप' 
नहों रहता और इस संसार्में जो कुछ करनेयोग्य दे, कदना 
आाहिये कि उस मल्॒ष्यने व सब कर लिया है, उसके लिये और 
कुछ करना शेष नहीं रहता । इसके सिवा फिसीके कर्तैव्यकी 
अन्‍य प्रकास्से समात्ति नहीं हो सकती। केबल इस ज्ञानके अप- 
रोक्ष होनेपर दी कृतकृत्यतारूप मोक्ष अवलम्बित है, इसके बिना 
केवल किसी कर्माविद्वार/ ही इस छतकृत्यवाकी आ्रासि सवेथा 
झसम्सव है. और खपुप्पके तुल्य है.। 
$# तत्सदिति श्रीमद्भगवद्ठीतासपनिपत्स अह्मविद्यायया योगशाद्षे 
अ्रीकृष्णाओुनर्सवादे पुरुषोसमयोमो नाम पदञ्नदश्षोउध्यायः ॥श॥ 
श्रीमद्भरवन्नीवारूपी उपनिषद्‌ एवं ब्ह्मविद्यारूप योगशाह्- 
विषयक भ्रीरामेश्घरानन्दी-अज्भुभवार्य-दीपक! भाषा-साष्य 
में श्रीकृष्णाओनसंवादरूप 'पुरुषोत्तमयोग' वामक 
पनद्रदर्यों अध्याय समाह हुआ सरेशा 
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चतुर्टश अध्यायमें भगड्ानने प्रकृतिकें तीनो गुणोका विस्तारसे वर्णन 
क्रिया, जिनके सग्रसे श्रत्मार्म बत्थ व सोक्षकी व्यवस्था होती है। अपने 
स्वरूपम योग्र-प्राप्तिके लिये अब फिर इस अध्याय अपने स्वरूपका ज्ञास 
निरूपण करते है और अध्यस्तरूप सलारकी ककिपतरुपता तथा थधिष्ठान- 
रूप परमाष्माकी सत्ता वर्णुन करते हैं । 

प्रथम शहोकम खंलारकौ अलम्भववा कवन फी शोर इस खसारकों पक्ष 
क्षी उपमा देकर 'ऊर्ष्वेसू्ला व अध शार्सा बतलाया गया। अथौत्‌ इस 
ससारकी सूल सत्स्॒रूप यह परमात्मा ही हो सकता है, उससे भिन्न भ्रौर 
कोई बस्तु सूलरूपले महण नहीं की जा सकती । क्योंकि उसले भिन्न और 
जो कुछ मो है, वह सब मिव्या एव कार्य ही है भौर भमिथ्यासे मिध्याकी 
उत्पत्ति सर्वधा भ्रत्गीक ही है। क्योंकि मिथ्या वस्तु पूवे-उत्तरफातके धिता 
केबल सध्यकालसे ही प्रतीतिसान्न द्ोनेसे स्वयं शुल्वरुप होती है और शूल्य 
किसी वस्तुका कारण बन नहीं सकता । तथा जो कार्य है बह आप जन्य 
है और जो जन्य है वह आप डप्पत्ति-भाशरूप होनेसे सिंध्या ही है, इसलिये 
कार्यरूप कोई वस्तु इस सिथ्या ससाइका फारण चही हो सकती। शेषमें केवल 
सल्त्वरूप परमात्मा डी सूलरूपसे अहया किया जा सकता है, जिसमें इस 
मिथ्या ख़खारका कोई विकार स्पर्ण नहीं करता और ज्िससें किली भारस- 
परिणामझे घिना दो यह ससार इसी प्रकार अकस्माव्‌ फुर आया है, जिस 
मकार स्वप्तन्यष्टि अकस्माद्‌ फुर आतो है, जो कदाचित्‌ स्थित नहीं | इस 
प्रकार श्लसम्भवता-इषप्टिसे इस ससारको अघ शाख' कथन किया और शाश्रर्य 
से कष्टा कि ऐसे इस सलारको अज्ञानीजन अविनाशी कथन कहते हैं, परन्तु 
जो इसको तत्तवसे जानता है यही यधार्थ वेदवेच्ता है । 
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दूसरे लोक इस संलार-बुचके विस्तारका वर्शन किया और कद्दा कि 
सशुष्य-योनिके कर्म ही इस संसार-बुच्की बूद्धिके हेतु हैं। तीसरे शोकमें कहा 
गया कि स्थूल इंप्टिसे जैसा इस संसार-इुक्ञक। विस्तार देखनेमें आता है चैला 
तस्व-ष्टिसे पात्रा नहीं जाता, क्योंकि बस्तुतः सब्स्वरूप परमात्मामें इस 
असव्सप सेलारकी न तो उत्पत्ति ही पाई जाती है, न स्थिति और न नाश 
ही । केवल अज्ञानद्वारा भ्रएन्ता-ममतादिके संबसे इस अनहुए संसार-बुत्त 
को झपनी ही फ्पनामें इसी प्रकार दृह कर लिया गया है, जैसे भ्रपनती 
द्वी परिद्धा्टीम श्नहुपु बतालकी कहपता करके घाजफ मयको प्राप्त द्वोता 
है, इसलिये इढ श्रसंग शखसे इस संसार-बत्तफे छुंदव करनेकी भाज्ञा दी । 
चहुर्ध छोकमें उस श्रधिष्टानस्वरूप परमपदके श्रम्देषण करनेकी चेत।वनी दी, 
लिसमे यह करिपतरूप जगत भास रहा है। इस प्रकार सर्वसंग-परित्यागरूप 
इढ शस्त्र तेथा पएरमप्दकी खोज--ये दो दी उफ़य इस संत्तार-इुत्तके निर्मू» 
लनके बतलाये गये श्रौर पत्चम छोक्े सर्वसंग-परित्यागरूप एदशख्तक्े संग्रह 
के साधन कथन किये यये। फिर छूटे छोकसे अध्यायकी समाप्तिपयेन्त जिश्वकी 
खोज कर शुकतेपर इस संलार-दृत्षका श्रत्यस्ताभाव हो जाता है, उस परम- 
पदका दुरन्से-दूर तथा सिकट-से-निकटका पता इस प्रकार बतक्ञाया गया 

जिक्ष प्रमप्रदको सूप, चच्मा व भप्नि प्रकाशित नहीं कर सकते भर 
अहाँ जाकर लौटना नहीं होता, वही मेरा परम्धाम है। इस जीवलोक्े 
जिसको 'ज्ञीव! कद्दा जाता है वह मेरा ही सनातन स्वरूप है। अ्रधाव्‌ यह 
जीवात्मा प्रक्षानसे पूर्व भो मेरा ही स्वरूप था और अ्ज्ञनके मिदृत्त हो जाने 
पर भी मेरा ही स्वरूप रहता है, केवल श्रशान-कालमें अ्ज्ञामकी महिमासे 
सुमले मेदका अ्स हो जाता है, परन्तु चत्तुतः दस कालसें मी भेद हो नहीं 
जाता, जैसे राजा स्वप्म सिंखारी दीखनेसे भिखारी हो नहीं जाता। गिख 
प्रकार मद्दाराज़ा चाक्तु, चम्मच एु्व प्यालोंके द्वारा पदार्थोका स्वाद लेता है; 
इसी अकार भ्रशानसे बैंघकर यह जीवाप्मा सन-इन्द्रियोद्वारा व्रिपयोंका सेवन 
करता है । इस प्रकार जब यह यहाँ ध्पता मोय कर खुकता है, तब भोगके 
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साधन इन सच-इन्दियोंकों अपने साथ लेकर इसी प्रकार अन्य शरीरमें 
चत्ा जाता है, जिस प्रकार अपनी सब स्मग्रीसद्दित राजा एक पढ़ावसे 
दूसरे पढ़ावपर चला जाता है और फिर वहाँ भ्रपनी सम्रह की हुई लामग्री 
का भोग करता है। इस प्रकार उच्क्रान्ति, स्थिति घ मोगादि सब व्यवष्टारोंम 
द्वाजिर-हुजूर, सब कुछ करके मी कुछ न करता हुआ और सबसे श्रसग 
झुक परमपदको अ्ज्ञानीजन नहीं देखते, केवल ज्ञाननेत्रॉवाले ही सुभसे 
श्रौँखें लद़ाकर झुक योग पा जाते हैं । सूर्य, चन्दमा व भ्रप्नि मेरे ही तेज 
से सेजबान्‌ हो रद्दे हैं और वे मेरे ही त्रेजकी ध्वज्मा फहरा रहे हैं । जिस 
प्रकार महाराजके महलपर फहराती हुई ध्वजा सहलमें मद्दाराजकी विद्यमा- 
घताको सूचित करती है, इसी प्रकार सूर्यादिका तेज प्रपने श्रन्दर झुझ 
प्रेजस्वरूपकी विधमानताका धोवक्त है । एथ्वीम प्रदेश करके में ही अपने 
झोणसे सम्पूर्ण भृत्तोंको धारण कर रद्दा हैँ और रस्रात्मक चन्द्रमा हुआ सब 
ओषधियोंको घुष्ट कर रहा हूँ । भारियोंके देहोंके झाश्रय वैधानर झप्मि हुआ 
में ही चार प्रकारके अत्नोंको पचाता हैँ और सबसे हृदयरूपी मन्दिरो्मे में हो 
अपनी व्योतिसे अनुभव्दि सब ज्ञार्नोक्रो प्रकाश करता हैँ (६।१४) । 
इस प्रकार ज्ञानात्मक, व्रष्यात्मक, गुणाव्मक एव क्रियात्मक जितना कुछ 
भी तेज है उसमें अपनी विद्यमानताका पता दिया, अन्त निष्कर्परुपसे 
कथन किया कि इस ससारसें दो हो घुरुष हैं, एुक तो घ्यक्तरूप सर्वेभृत जो 
उब्पत्ति-नाशरूप होनेखे “कर पुरुष! कहाता है, दूसरा शअ्व्यक्तरूप साया जो 
शूत्तोंके नाश द्दोनेपर भी नष्ट नहीं होती, उसको “झक्षर पुरुष! कहते हैं । 
परन्तु इन दोनोंसे विक्तण 'डक्तस पुरुष! है बह परमास्सा नामसे कहा जाता 
है, जो कि कलर एवं अक्षरात्मक तीजों लोफो्म प्रवेश करके सम्पूर्ण क्षर न 
अक्षरको धारण कर रष्टा है। चूँकि कार्यरूप नाशयान्‌ जअद्वर्गका उत्पत्ति- 
धिनाश मेरे सकाशसे ही सिद्ध होता दे, परन्तु मेरा उत्पक्ति-विनाश नहीं 
होता, इसलिये में घरसे अतीत व असंग हैँ । तथा अ्रक्तर एव परिणामीरूप 
सायाका बृत्य भी मेरे प्रकशसें ही लिछ होता है, परन्तु वह सुर्को नचा 
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नहीं सकती, इसलिये में थक्रसे भी उत्तम हैँ और इसी लिये ल्लोक-बेदर्म 
युरुपोचम' नामसे प्रसिद्ध हैँ | आशय यह है कि क्या परिणामरूप जगत 
( चर पुरुष ) और क्या परिणामीरूप साया ( श्र्तर पुरुष ) दोनों सवघत्ता- 
शूल्य हैँ, केबल मेरी सत्तासे ही ने सत्तावान्‌ प्रतीत होते हैं । तथा दोर्नों 
केवक्ष अपने आस्ति ज्ाममें ही इसी प्रकार भासमाल होते हैं, जिस मकार 
रज़कफी सत्तासे सर्प, दसड व माला आदि अपने आन्ति छान ही दृष्टि- 
गोचर होते हैँ । वास्तवमें तो थे सर्प-दण्डादि रज़ुरूप ही हैं, इसी भकार 
प्रिणामरूप जगद शव परिणामीरूप माया दोनों मेरा हो रूप हैं | इस 
प्रकार जो तत्ववैत्ता ज्ञानी मुझ पुरुषोत्तमको साधात्‌ जानता है, घह सब 
पपन्को अधिछ्ठानरूप देखनेवाल्य सर्वक्ष पुरुष अपने सब भादोंके द्वारा मेरा 
ही भजन करता | । अर्थौत्‌ 'यत्र यत्र सनो थाति तन्न तन्न समाधयरं 
जहाँ-जहीं भी उस पुरुषका मन जाता है पहौं-वढ़ों घद अपने आत्मस्वरूप 
का ही दर्शन करता है । 

इस अकार जिश्त परभमपदकी खोज कर लेनेपर संसार-ध्रृढ्ठ ससूल उखढ़ 
जाता है, उसका भगवाचने निरुपण किया । और चअन्तर्मे कद्दा कि हे 
निष्पाप ! यह परम युद्य शास्र तेरे प्रति कहा गया, इसको तत्तले जानकर 
मनुष्य चुद्धिमान्‌ द कृत्कृत्य हो जाता है । आ्राशय यह कि झंतकृत्यतारप 
मोछ् केवल इस झ्ञानपर ही निर्भर है । 


् 


हि 


॥ श्रीपरमात्मने कम: ॥ 


अथ षोडशोउवध्यायः 

पन्दहवे अध्यायम परमपद्की खोझके निम्मित्त अपने खरूपका 
शान निरूपण किया गया | अश् उस छ्वानमें साथक देवी सस्पत्ति 
संभह करनेके लिये तथा वाघक आखरी सम्पत्ति त्यागनेके लिये 
कथन की जाती है.। 

जन्मे प्रथम देवी सम्पत्तिका वर्णुत करते हैं-- 

श्रीभगबासुवाच 
अभय सच्वसंशुद्धिज्ञानयोगव्यवस्थिति३ । 
दाने दप्षथ् सज्ञथ् खाध्यायस्तप आजेबम्‌ ॥१॥ 

ीभ्षणचान्‌ वोले--भयका असाव, अन्तःकस्णुकी भली सॉति 
जनिर्मषता, बात व योगमें विशेषरूुपले स्थिति, दारू, उन्द्रियोंका 
दमन, यज्ञ, सच्छात्बोंका पठन, तप एवं सरलता । 

आवार्थ--अन्त करणमें कम्पन भय कहता है, तिसके असान 
को अभर्य' कहते हैं। व्यवहारमें दूसरोंके साथ छुल-कपट आदि 
अबग्मुणोको छोड़कर शुद्ध भावले आचरण, अन्तःकरणुकी सामा- 
न्य लिमेल्ता है' तथा हृदयसे सेसारसम्बन्धी आसक्तिका मिकल 
जाना, यथार्थ 'सत्वसंशुर्ि कहा जाता है । गुरुशास्रद्यारा 
आत्मादि पदार्थकि झ्ञननेको 'शात' कहते हैं तथा जाने हुए. पदार्थ 
को इल्ट्रिय-सिश्नह व एकाग्रताहारा अलुसव कर खेनए योग! है, 
न दोनोंमे तन्‍्मय होना व्यवस्थिति' है.। यद्दी प्रधान देवी-संपद 
है।। अपनी शक्तिके अज्सार अज्नादि पदार््रॉके त्यागका साम 
दान है। इन्द्रिय-संयसको 'ठम' कहते है' तथा अश्नि-दोच्रादि एव 
देव'पूजरनादि यज्ञ कहा जाता दै । परसा्थेसम्बन्धी सच्छाद्ोकि 

. विचारपूलेंक पाठ करनेको 'स्वाध्याय' कहते हैं। तपका लक्षण 








पोडशोडध्याय ब्रकर्‌ 
१७ चें झध्याय् किया जायगा । शरीर, मन व बाणीकी सरलता 
पब॑ सीध्रेपनको आज कहते हैं। 
अहिंसा सत्यमक्रोधस्त्याग: शान्तिसपैशुनप्‌ । 
दया भूवेष्यलोलुप्ल भार्दध॑ हीरचापलम्‌ ॥ रे ॥ 
अहिंसा-शरीर-मत-घाणीसे फिसीको कष्ट व देना। सत्य 
अग्रियता व अ्रसलसे रद्दित यथार्य चचत /अक्रोध -क्रोधका मिमित्त 
उपस्थित होनेपर उत्पन्न हुए रोघको शान्त कर देना । स्याग-शरीर- 
सम्बन्धी खाथोंकों छोड़ता। 'शान्ति-अन्त/करणकी झचलता 
“अपैशुनम'-पसय धिद्वोंको दूसरोकि सामने प्रकट करना पैशन्प दै। 
तिसका अमाव 'अपैश्नम' कद जाता है! 'दया-अन्तःकरणका 
इृवीभूत होना । अलोलुप्ट्य-विपयो्म विशेष आसक्ति लोलुपता 
कही जाती डै, तिसके अमको 'अलोलुप्त्व कहते हैं । भाव - 
कोप्रलवा, ही -लज्ञा/अ्रचापलम-ब्यर्थ चेशओंका अभाव । 
तेज) क्षमा धति! शौचमद्रोहो नातिमानिता । 


सयनम्ति संपर्द देवीममिजातस्यथ भारत ॥ है ॥ 

[तथा] 'तेज्ञ-छृदय व धारीमे तथा मुखपर सत्यका घह प्र्ाव 
जिसके छा दूसरे सत्य मार्गपर चलमेके लिये वाध्य हों। क्षमा 
क्रापराधीके प्रति बदला न चाहना । श्वृति-अैये, शोच'-दो 
अकारका होता है, मिट्टी-जलादिसे शरीरकी शुद्धि वाह शौच 
तथा राभ-द्वेशदिसे मनकी निर्सेलता आन्वर शोच कहा जाता ह्ठै 
द्रोदद-फिसीके अति द्वेष न करना। 'तातिमानता'“अपनेम अति. 
आय पूज्य भावनाका अभाव | हे भारत ! श्छोक १ से णेकर यहाँ 
तक देवी सम्पत्तिसे युक्त उत्पन्न हुए पुरुषके ये सब लक्षण हैं। 
अर्थात्‌ देवताओंकी बिभूतिका जो योग्य पात्र है. और भ्विष्यमें 
जिसका कल्याण होता निश्चित दै। उस पुरुषमे ये लक्षण होते हैं.। 
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ख़बर आखुरी संपत्तिका बन कस्ते हैं-- 
दम्भो दर्पोड्तिमानश्र्‌ क्रोधः पारुष्यमेथ व । 


अज्ञानं चामिजातस्थ पाथे संपदमासुरीस ॥ ४ ॥ 
'इस्मा-धर्सध्यजीपना,दर्प-धन-परिवारादिके निमित्तसे घम- 
एड,अतिमान-अपनेमें पूज्य भावना/क्ोध -अन्तःकरणकी क्षोम- 
युक्त दशा, 'पारुष्य-कठोर बचन और “अगज्ञान-अधिवेक । हे 
पार्थ ! आखुरी सम्पदासे युक्त उत्पन्न हुए पुरुषके ये सब लक्षण हैं।। 
अब इन दोनों सम्पत्तियोंका भिन्न-भिन्न फल वर्णुन करते हैं-- 
देवी संपद्चिमोज्ञाय निवन्धायासुरी मता । 
मा शुच्! सपद देवीममिणातोडसि पाएडव ॥ ५ ॥ 
[इन दोनोमें] देवी सम्पदा सुक्तिके लिये और आसुरी सम्पदा 
वन्धनके लिये मानी गई दे ! है पाएडव ! तू लोच म्रत कर, क्योंकि 
तू तो पैबी सम्पत्तियुक्त उत्पन्न हुआ है । 
भावार्थ--अहल्त, ममता, खर्थ, कामना व आसक्ति, इनके 
सम्बन्धसे ही संसाय्वस्धव हैः और इनसे छूटना ही मुक्ति है।। 
जितना-जितना इन अहन्ता आदिका सम्बन्ध छुदढ' दोगा, उत्तना- 
उतना ही महुष्य संसार-बन्धनमें अधिक चन्धायमान हो जायगा। 
आर जितन[-जितना आहस्ता-ममतादिका सम्बन्ध शिथिज होगा; 
उत्ना-उतना ही मलुष्यके लिये संसार-बन्धन ढोला पड़ता चला 
जायगा | आखुरी सम्पदु अपने सम्बन्धले अहन्ता-ममरतादिको 
इसी प्रकार गाढ़ा बनाती है; जिस श्रकार शीतके संयोगसे जल 
छोस बे बन जाता है। इसलिये यह घन्धनकारक मानी गई है, 
परन्तु देवी सम्पद्‌ अपने सस्वन्धसे इन अदश्ता-ममतादिको इसी 
प्रकार खुच्म कर देती है, जिस प्रकार अश्विके संयोगसे अल भाप 
के रूपमें सूज्म हो जाता हैः और तब ही भशुष्य परमपदकी खोज 
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का अधिकारी होता है, इसलिये वह मोक्षका हेतु कही गई है। 
अजुनके चित्तयें ऐसी आलोचनात्यक्त भावना देखकर कि 'क्या 
में आसुरी सम्पत्तिसे युक्त हैं, अथवा दवीसे! थीभगवानले कहा- 
“है पाएडव ! तू शोक मत कर, तू तो देवी सम्पत्तिसे युक्त उत्पन्न 
हुआ है'।” अर्थात्‌ भविष्यमँ तेरा कल्याण होनेवाला है| 
की भूतसगों लोकेडरिपन्देद आसुर एव वे | 
देवो विस्तरश; प्रोक्त आसुरं पाये मे शृजु ॥ ६॥ 
है अर्जुन ! इस संसारमें महृष्योंकी दो प्रकारकी सृप्षियाँ हैं, 
एक देवी सप्रि और दूसरी आखरी सश्ि/इनमें देवी सष्टिका व्रत 
विस्तारसे किया गया, अब आखरी सष्टिको मुझसे श्रवण कर । 
भावार्थ--सूष्टिके आदिसे ही प्रजापतिकी दो सन्‍्तातें देव व 
अखुर श्रुति-पुराणोम वर्णन की गई हैं, इसलिये सभी मशुप्योंके 
हंदयोमे इन दोनोंका निवास आवश्यक है । किसी व्यक्तिमें देवी 
सम्पत्तिका बल अधिक होनेसे आखसुरी सस्पत्ति दवी रद्दती है 
और क्रिसीमें आसुरी सम्पत्तिका बल अधिक होनेसे देवी सम्पत्ति 
दब जाती है, परन्तु होती दोनों दी हैं! वल्कि कालसेदसे भी इन 
दोनोंका प्रत्येक व्यक्तिमें बलावल देखतेमें आता है, किसी एक 
कापमें देवी सापत्ति और दूसरे फालमे आसुरी सापत्ति एक ही 
ध्यक्तिमें बढ़ी-चढ़ी देखी जाती हैं । जिस प्रकार देवस्‍सुर-संग्राम 
शास्ोमे वर्णन किया गया ढै, इसी प्रकार प्रत्येक महुष्यके हृदय 
में इन दोनोंका नित्य ही संग्राम होता रहता है। 
अब अध्यायकी समापिपर्वन्त आसुरी सम्पत्तिका वर्णन किए 
जाता है,फ्योंकि उसका खरूप जानकर ही त्याग किया जा सकता 
प्रवृत्ति च लिधृत्ति | जना न विदुरासुशाः । 
न शौच सापि चाचारो न सत्य तेष विद्यते || ७।. 
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फोई खामी नहों है) | फिर स्वी-पुरुपके संयोगले द्वी इसकी 
उत्पत्ति है, इसलिये यह तो भोगोंको भोगनेके लिये ही है, 
इसके सिवा और क्‍या है ? 
एवां हृष्टिमचष्टभ्ण नशत्मानोडरपबुद्धया । 


प्रभवन्तयुग्रकर्माण/ ज्षणाय जगतो5हिताः ॥ ६ ॥ 
इसी (उपर्युक्त ) दृष्टिका अवलम्बन करके जिनका चित नए 
हो गया है, देसे वे अल्प-बुद्धिजन क्रर-कर्मी, संसारके शत्रु और 
खंसारका नाश करनेके लिये ही उत्पन्न होते हैं । 
भावाश--न धर्म-अथर्स' है, न पुएय-पाप है, न फलप्दाता 
कोई ई५बर है, किन्तु यह संसार तो केवल सोगके लिये ही है'-- 
इस इृष्टिका आश्रय करके थे मन्‍्दवुद्धि परलोकके साधनसे भ्रष्ट 
हो जाते हैं।। केबल भोग-इष्टिको ही सस्मुख रखकर तथा लोक 
एबं वेदकी सब मर्याद्यश्नोंको भज्ञ करके वे पेसे उच्छुझ्लल वर्तते 
है कि इस नन्दतबसकों श्मशानमें ही बदल देते हैं। 
काम्रसाश्रित्य दुष्पूरं दस्समानमदानिता। । 
मोहादगहीलामव्ग्राधन्पवर्तन्तेःशुचित्रताः ॥१०॥ 
[इस प्रकार वे मनुष्य ] दम्म, माव ओर सदसे युक्त हुए 
किसी प्रकार भी पूर्ण न दोनेवाली कामताशञोंका आश्रय लेकर 
तथा अक्षानसे अशुभ निश्चयकों प्रहण करके श्र आचरणोंसे 
युक्त हुए संसारमें बतेते हैं । 
चिन्ताप्षपरिसेयां व प्रलयान्‍्तामुपाश्रिता: ! 
कामीपमोगपरमा  एतावदिति निश्चिता: ॥११॥ 
[तथा थे ] मस्णपयन्‍त रहनेवाली अपार चिन्ताओंसे बँघे 
हुए और विपय-भोगके भोगनेम तत्पर हुए, इससे परे और 
कुछ आनन्द नहीं है! ऐसा मालनेवाले होते हैं । 
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आशापाशशर्त ड्राः कामक्रोधूपरायणा। | 
ईहन्ते कामभोगार्थमन्यायेनाथेसल्लयान्‌ ॥१९॥ 
[ इस प्रकार वे ] सेकड़ों आशारुप फॉसियोंसे देंश्रे छुए और 
काम व कोधके परायरण हुए विषय-भोगोंकी पूर्तिके लिये अन्याय- 
पृ्ेंक घनादिसमुदायके संग्रह करनेकी चेष्टा करते है: । 
भावा्थ--ज्ञव यह सल॒ष्य अपने आत्मखरूपको विस्सरण कर 
चैठवा है, तव अविवेक उत्पन्न होता है। फिए अबिबेकसे मोहकी 
उत्पत्ति और मोहसे कामकी बुद्धि होती है। कामके प्रवल् होने 
पर आशा, चिन्ता एवं क्षोध इसी प्रकार खय उपस्थित हो जाते 
हैँ. जैसे राजाके आनेसे उसके मंत्री ब मुसाहिब साथ-साथ आ 
ज्ञाठे हैं। फामके साथ ही आणा चाँधी जाती है कि इस प्रकार 
कामनापूर्ति छोनेसे हमको छुख भाप्त होगा । परन्तु आशार्मे नरा- 
इुयताकी भावना आनेखे चिन्ता हृटयको जलाती है और कामतामें 
विश्ल उपस्थित दोनेसे क्रोषकी ज्वाला इसी प्रकार भभकती दि,जैसे 
अश्लिमें घृत डाल दिया हो । इस घकार ये आशा, चिन्ता व क्रोध 
ही सब ऊु'खोंके सूल परम डु।ख हें, को कि नसककी अभिके 
समान जीवको जीते-जी ही दग्ध करते है | अतः ज्यों-ज्यों कामकी 
बुद्धि होती है, त्योँ-्यों विवेक नए और मोह घुष्ट दोता है! । इस 
प्रकर फाम्ससे मोह और भोहसे काम पश्स्पर बलवान होते जाते 
हैं। फिर ज्यों-ज्यो मोह्द ब काम चुद्धिको आप्त दोते है, त्यों-त्यो 
झद्ककार ठोस जड़ताको घाप्त होता जाता है. ओर त्यों-त्यों ही 
आएश, चिन्ता व क्रोध अधिकाधिक चढ़ते जाते हैं । ऐसा मकत- 
तिका यह विचित्र गोरखधन्धा है। यदि यह काम घसे तथा लोक- 
चेदुकी मर्याठामें वन्‍्धायमान रखा जाता तो अवश्य अपने समय 
पर यह आप डुचेल होकर मोह व अहंकारको भी क्षीणु कर सकचा 
था और आशा, चिस्ता व क्रोधसे भी उतनी ही सात्रा्मे पी छा 
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छुडासकता था। परन्तुइन आखुरी सम्पत्तिके खामियोंने तो सभी 
मर्यादाओंको नमस्कार कस्के केवल काम व सोगको ही इढता[से 
आलिहन कर लिया है। इसलिये उनके हृदयोंमे तटोंको मर्यादाको 
तोड़कर आशा, चिन्ता व क्ोथरूपी जिवेशीका वहना निम्वत दी है, 
फिर दुःख तथा सनन्‍्तापकी वरछी व कटारियोंका चलना सी अनि- 
वार्य ही है। विचारले देखा जाय तो कामके सूलमें एकमात्र थेय 
बस्तु तो सुख ही था, परन्तु अज्ञानका महात्म्य देखिये कि छुखफे 
चजाय किस प्रकार अविमाशी दुःख मोल ले लिया जाता है. । 
इसके परिणिमर्मे इस पुरुषोंके कैसेकैले अहंफास्सूलक 
संकरुप दोते हैं. ? सो धतलाया ज्ञाता है 
इदस्य मया लञधिसमं भ्राप्स्पे मनोरथम् । 
इंदमस्तीदसपि में भविष्यति पुनधनम ॥११॥ 
मैंने अब यह तो पा लिया हैः और इस मनोरथकों और 
पाऊँगा तथा मेरे पास इतना घन तो है, फिर इतना धन और भी 
होषेगा ( जिससे मैं धनवान विष्यात्‌ दो ज्ञाऊँगा )। 
असौ गया हतः शबरुईनिष्ये चापरानपि | 
ईश्वरो5हमह भोगी छिद्धो5हं वल्वान्तुखी ॥१४॥ 

[ तथा | मेरे दर अम्ुक शत्रु तो मार गया, फिर मैं दूसरे 
शहुओंकों भी माररुँमा, (इस घकार) में सर्च ऐश्वर्यसम्पन्न, बड़े भोग 
भोगनेबाल्ा, सब सिद्धियोंसे युक्त बड़ा वलवान्‌ और खुखी हूँ । 

आद्योडभिजनवानस्मि कोउम्यो5स्ति सदशो मया । 
य्रच्ये दास्यामि सोदिष्य इत्यज्ञनविभोहिताः ॥११३॥ 

[ इस प्रकार ] मैं बड़ए घ्रनवान, और बढ़े कुहुम्बवाला हैं, मेरे 
समान दूसरा कौन है? मैं यज्ञ करूँगा ( अर्थात्‌ यज्ञद्धाय भी 
बूखरोंकों नीच दिखाऊँगा ), दान दूँगा ( अर्थात्‌ बढ, वेश्या आदि 
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को इनाम दूँगा ) ओर हपेको प्राध्ष होऊँँगा | इस प्रकार वे मनुष्य 
अक्ानले घिमोद्ित रहते हैं । 

ऐसे पुरुषोंकी खामाविक प्रकृति केसी होती है. ? सो चत- 
लाया जाता है-- 

अनेकचित्तविश्रान्ता मोहजालसमावृताः । 
प्रपक्ताः क्रामभोगेप़ पतन्ति नरकेः्शुचौ ॥१६॥ 

[ इस प्रकार ] अनेक प्रकायके ( डप्युक्त विचारोंसे ) ख्रान्‍्त- 
चित्त, भोहरूपी ज्ञालमें फेसे हुए एवं विषय-सोगोंम अत्यन्त 
आसक्त कन्लानीजन अपधित्र नश्कमें गिस्‍्ते हैं । 

आत्मसंभाषिताः स्तब्धा धनमानमदान्बिताः । 
यजल्ते नाम्यज्ैस्ते दम्भेनाविधिपृतरक ॥१७॥ 
अपने-आपको ही खर्व गुणशसम्पन्न माननेवाले, बिनयरहित, 
अन व मानके भद्से सुक्त पुरुष पाखएडले शास्त्र-विधिले रहित 
नाममात्रके यक्षोद्वार यजन करते है.। 
अहकार बल दप काम क्रोध च सश्िता: | 
मामात्मपरदेहेपु. परद्विपन्तो&म्यक्षयका। ॥१८॥ 

[ वथा वे ] अहकार, (कप्सना ब आसक्तिसे दूसरोको 
दवानेके लिये होनेबाला ) वल, घमणड, काम ब क्रोपके पसयण 
हुए एवं दुसरोकी निन्‍्दा करनेवाले पुरुष अपने और दूखरे देहों 
में स्थित छुझ अन्तयोमी देवसे छेष करनेवाले होते हैं. । 

अर्थात्‌ थे पुरुष यह नहीं जानते कि अपने ब प्रतिपक्षीके शरीर 
में एक दी अनन्‍्तर्यामी देव विद्यमान है। अतः मिथ्या शरीस्रूपी 
घटोंके भेटको दृढ़ करके जो ड्ेपरूपी विप डगला जा रहा है बह: 
डख्र सत्खरूपको ही स्पशे करेगा और अन्त. गुस्वदके शब्दके 
झत्नात चह जिप ल्ीटकर अपनेको ही चढ़ेंगा। 
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पेसी अकृतिवालोंका अन्तिस-परिणश्म क्‍या होता है? सो 
मिरूपण किया जाता है-- 
तानई द्विपतः कऋरान्संसारेथ नराधमान्‌ । 
लिपाम्यजसमशुभानासुरीष्वेब योविषु ॥१8॥ . 
उन द्वेप करनेवाले, पापाचारी, ऋर व अधम पुरुषोंकों मैं 
खंसारमें वासस्वार आख़ुरी योतियोंमं ही गिराता रहता हैं । 
आसुरी योगिप्तापत्ना मृदा जन्मनि जन्मनि । 
मामप्राप्यैव कौन्तेय ततो यान्त्यधर्मा गतिम्‌ ॥२०॥ 
[इस प्रकार ] दे कोन्तेय ! ये मूह पुरुष अच्म-जर्मा आखरी 
योनिको प्राप्त हो-होकर और सुझको न पाकर (अर्थात्‌ मेरी प्राप्ति 
तो कहाँ, किन्तु मेरी भातिके श्रेष्ठ भार्यकों भी न पाकर ) उससे 
भी अधम सतिको ही प्राप्त होते हैं । 
नीचे समस्त आखरी सम्पत्तिका सार ये तीन ही कहे जाते 
हैं, जिन तीनोम सम्पूं आखुरी सम्पत्तिका अन्तर्भाव हो जाता 
है और जिन तीनोंके अभाव हुए सम्पूर्ण आखरी सम्पत्ति लष्ट हो 
ज्ञाती है। ऋब उस तीमोंका निरूपण किया ज्ञाता हैः 
त्रिविधं नरकस्येद॑ द्वार नाशनमात्मता । 
कासः ऋधस्तथा सोभस्तस्मादेतल्य त्यमेत्‌ ॥२१॥ 
[है कौल्तेय !] अपनी आत्माका नाश करनेवाले ये तीन 
प्रकासके नकरके द्वार हैं, (अर्थात्‌ थे अपने आत्माको अधोगति 
प्राप्त करनेवाले हैं तथा सब अनर्थकि झूल एवं तय्कके छेतु हैं: ) 
(वे फौव १) १ काम, हे क्रोध तथा हे लोभ । इसलिये ( जिनको 
अपना कस्याण वाडिछ्त हो तथ( नरकसे वचना इश्ट हो उनको 
चाहिये कि ) इस तीनोंको दूरसे दी परित्याग करें। . 


घप० ग्रीता दपेणु 
एतैबिंगुक्तः कौन्तेथ. तमोहरैद्धिमिनेरः । 
आचरत्पात्मनः श्रेयस्ततो याति परां गतिम ॥२२॥ 
है कुन्ती-पुतर | जब मद्ुष्य इन तीनों अन्धकारमय नरक- 
दारोंसे छूटकर अपने कल्यासके लिये आचरण करता है, तव 
चह परम्रगतिको प्राप्त दो जाता है। 
भाषार्थ--अब उन आजऊुरी सम्पत्तिवालोंके लिये श्रेय साधन 
कथव करते है कि प्रथम तो उनको सव अन्थोकिं भूल जो ये 
काम, क्रोध व जोमकूप मगकरे द्वार हैं, इनको अबश्य इत्पूर्वक 
विलाज्षत्रि देनी चाहिये | इनको नगितकी भौति कोमल आनकर 
दूध पिलाते रहनेसे ही तो कमी फिसीका उद्धार हो ही नहों 
सक्वा। इस तीनोंकों मारकर फ़िर यदि मलप्य श्रपते कल्याणका 
साधन करे अर्थात्‌ देबी सम्पत्तिको उपाजेब्र करे तव बह शने;- 
५ अपने पुरुषार्थरूप तस्वसाक्षात्का रद परम गति मोत्षको 
प्राप्त हो सकता है, अस्य कोई उपाय नहीं है.। 
आखरी संपत्तिके त्याग और श्रेय साधनका भूल शाखर दै। 
शाल्रप्रमाणसे ही दोनो त्याग थ संञ्रह किये जा सकते हैं. । 
या शाह्रविधिसुत्सृज्य वर्तेते कामकारत;। 
नस सिद्धिमवाभोति नसुख न पर गतिय ॥२३॥ 
| इसलिये ] ज्ञो पुरुष शालह्मव्रिध्चिका परित्याग करके 
| अर्थात्‌ शात्रकी आज्ञाका उल्लड़यन करके) मनप्ताना बर्ताव 
करता है बह व तो खिद्धिको भाप्त होता है, व इस लोकपें सुखी 
होता है और न परलोकर् ही परमातिकों पाता है, ( अर्थात्‌, 
उम्रय ज़ोकसे ही अष हो ज्ञाता है )। ( साराश पर्येक भलुप्यकी 
अस्येक खेष्ठ ऐेटलोकिक या पारमाधिक खुख, अथवा पुरुषाथथकी 
योग्यता, उन तीनेमिंसे किसी एक पदार्थेके लिये अवश्य होती है। 





पोड्शोउ्च्याय ष््प्‌ 








परन्तु इस प्रकारके आध्चस्णुसे उसको तीनों ही प्राप्त नहीं होते )। 
तस्माच्छास्॑ प्रमाण ते कार्याकारयव्यवस्थितो । 


ज्ञाला शास्रविधानोक्त कर्म कर्तुमिहाहसि ॥२४॥ 
[हे अर्जुन ! ] इसलिये 'हमारे लिये क्या करना योग्य है. और 
कया ले करना योग्य है ?” ऐसी व्यवस्था उत्पन्न द्वोनेपए तुम्हारे 
लिये शास्त्र दी भप्ताण है, शास्प्रोक्त विधानको जानकर डी इस 
ऋर्मचेञम तुमको कर्स करना योग्य है | 
भाषार्थ--कर्स कर्तुम्‌ इद अर्हखि' । इस स्थत्वपर इह' 
अर्थात्‌ यहाँ” शाब्दका यह अभिष्ताय है कि जिस भूमिमें कमेका 
अधिकार हो और कार्य व श्रकार्यकी शज्ला उपस्थित होती हो, उस 
स्थतपर इस प्रकार शाह्म-विधिसे करे करना योग्य है । 

' $ तत्सदिति धरीमद्भशवद्नीतासपनिषत्सु ब्रह्मविद्यार्या घोगशा्े 
अ्रीकृष्णाजुनसंघादे वेघासुरसंपक्षिमागयोगो नाप्त पोडशो5ध्याथः 
ओमऊ्ूृगवक्नीतारूपी उपनिषद् एवं अहाविद्यारूप योगशास्त्र- 
विपयक 'श्रीरमेश्धरानन्दी-अन्ुमवार्थ-दीपक' भाषा-साष्य 
श्रीकृष्णाजुनसंवादरूप 'देखासुरखसंपह्चिविभागयोग' 

लामक सोलहबोँ अध्याय समाप्त हुआ ॥१६९॥ 


धघांडश अध्यायका स्पष्टाकरण 

पस्हवें शध्याथमें भगवादूने अपने परसपदकी प्राप्तिके लिये अपने शव- 
झूपका घ्वान मिरूपण किया । इस अ्रध्यायमें उस स्वरुपके कषाममें साधक" 
रूप देवी सम्पत्ति संभह करतेके छिये तथा घाधकरूप आहुरी सम्पत्ति 
आ्यागनेके लिये चिरूपण की गई | प्रधम देवी साप्रत्तिका पर्णन छो.३,३ ८३ 
मैं किया गया, जिसके हारा हृदय सांसारिक आसक्ति, कामना पु राग-द्वेषादि 
विपमताओंसे निर्मल होकर तस्वविचयरका पात्र होता दै। क्योंकि यह नियम 
है कि जैसा पदार्थ हो उसके लिये पात् भी वैसा ही चाहिये | यदि नवनीत 

रद 


सम गीता-दुपेस 

















को शुद्ध चिकने झृतिका-पाज्र्मे रखेंगे तो 'खालेमे मज़ा देय, शरीरकों पुष्ट 
करेगा और रुचिवर्धक होगा। परन्तु इसके विपरीत येदि उसको फेरोंसिन- 
ज्ञेलके डब्बेंस भरा गया तो बेमज़ा हो जायगा, शारीरको पु्ठ फरनेके स्थान 
पर चिप डस्पनक्ञ कर देगा और परृणाका हेतु होगा | इसी अकार तत्वविचार- 
छपी भवनीध उच्चम-से उत्तम महान्र्‌ उत्तम है, जिसके द्वारा यह अनर्थरूप 
विशाल ससार दर्ध-रजुके समान निस्सार रह जब्ता हे, जिसमें चन्धनकी 
कोई सामर्थ्य नहीं रहती तथा जिसके प्रभावसे यह हु खरूप ससार परमा- 
ननदत्वरूपमें धदल जाता है । इसलिये यदि इस नवनीतको कामना, भप/ 
क्रोध, हिंसा, पैशुन्य, छोछुपता, चपक्तता, संग, ह्वेप, मप्त, सोह पूरक 
घोहादि मर्लोंसे निर्मक्ष करके शम, दम, दान, स्वाध्याय, भार्ज , सत्म, दया, 
कोमन्ञता, तेज, क्षमा, थैर्य तथा शौचादिकी चिकनाईसे चिफते किये हुए 
पात्रसे ध/रण किया जाय, तो मद्द (बिचार रूपी नबनींत) ऐसा परम सुस्कादुः 
निकलता है कि साक्षारिक सस्पुर्ए रस इस रस-समुदट्रके एक कणके वशावर 
भी नहीं उसरते | फिर सतरूपी शरीरकों ऐलः छुष्ट करता है. कि जिसके 
प्रमावसे यद्ट जायता! हुआ भी इस ससारकी श्रोरसे सोया हुआ ही रहता 
है, प्रलय कालके ज्ञोभ भी इसको चल्रायमान नहीं कर सकते तथा जिसको 
प्रा करते-करते यद् अधिकारी कदापि नहीं श्रघाता'। परन्तु इसके विपरीत- 
यदि इस नवनीतको पाखणड, घमण्ड, अमिसान, पारुष्य एव भज्ञानादि: 
मर्लोंसे मलिन पाश्नम घारण क्रिया गया, तो यह क्या अपने किये और 
क्या ससारके लिये सहान्‌ सयदायक ही होगा। मिलके द्वारा विरोधनके 
समान वैेद्प्मदादकी दी पुष्टि होगी तथा जिसके प्रभावसे यहाँ और पहँ 
उभ्य लोक ही अच्य अशान्ति एव साप ही दामसगीर रहेंगे। इसलिये 
देवी सम्पद्‌ मोहार्थ तथा आखुरी सम्पद्‌ वन्‍्धनाथे कथन की गई और इसः 
प्रकार ससारको देव व असुर दो सष्टियर्सि विभक्त किया गया ( ४।६) । 
सत्पश्नात्‌ आसुरी सम्पत्तिके लक्षण छो० ७ से १२ तक कथन किये 
गये, कि वे घ्रसुर कर्तत्य य श्रकतेव्यको भो ढीक-टीक नहीं जानते, बल्कि 


बोडशो5ध्याय सपरे 





दिपरीत रुपसे ही ग्रहण करते हैं । फिर दे तप, शौच, दया घ सत्य-घर्मडे 
इन चार पादोंको ही भज्ञ कर डालते हैं, चहिक इनके स्थानपर कास, 
अशौच, कठोरता व असव्यके चारों पार्दोसहित अथर्मको सजीव करके इसी 
का ढिंढोरा पीद देते हैं. जिसके प्रभावसे उनमें श्रद्धा व आस्तिकता सो कहीं 
ऊँढेसे सी नहीं मिलती | इस प्रकार वे सब शब्दादि प्रमार्णकों तिलाअल्ि 
देकर केवल भर्यक्ष-पसाणके हो अ्रजुयायी हो जाते हैं और अपने प्रभादका 
द्दोतक प्रमाण देते हैं कि जगतके कपौ-घर्तो एवं नियन्ता धर्तयोसी इख्घर 
की सत्ताका ही छोप कर डाऊते हैं । यहाँतक क्रि उसको अपने हृदय-सिंहा* 
खनसे नीचे उतारकर वे उसके स्थानपर अपने तुच्छ प्राशविक अह्ंकारको 
ही सर्वे-कर्ता-धर्तारूपसे विराजमान कर देते हैं । इस प्रकार अपना जीवन 
केवल फामसय दी बनाकर भोगपूर्ति ही अपना क्चय बना ढालते हैं भौर 
अपने श्राचरणोंसे विरोचवको मो पीछे हट देते हैं। इसके परिणाममम मरण- 
पर्यन्‍्त अनस्त चिन्ता, आशा व क्रोध द्वी उनके हृदयोर्ति अपना घर घना 
लेते हैं, जो ऑंककी भाँति उनके कल्ेजेका रक्तपान करते रहते हैं । 

इसके उपरान्त जैसे-जैसे अशुभ संकल्प उन असुरो्मे उस्पत्त होते हैं, 
झमका दिग्दर्शन छो७ १३ से १५ तक कराया गया और उनकी स्वाभाविक 
पकृतिका पर्णन कहो ० ३६ से १६ तक किया गया । फिर ख्हो० १६ थ २० 
में उत्तकी गतिका वर्णन किया कि छत भूढ अधम पुरुषोंकों में आसुरी 
योगिय्रेमिं ही गिरातर रहता हूँ झौर वे जन्म-जन्मसें मेरे सम्मुख न हो तथा 
आुरी योनियोको हो प्राप्त डो-होकर अधम-से-अघम सततिको आप्त द्वोते 
रहते हैं ! तत्प्नात्‌ सम्पूर्ण आसुरी सम्पत्तिका काम, क्रोध व लोभर्स ही 
अन्तभीच किया और ये तीन द्वी मरकके हर अतलाये गये । इस तोोसे 
छूटकर श्ेय/आचरण ही उन पुरुषोंके लिये परमगतिका सार्य कथन किया 
सथा, इन सासोवलम्बियेंके लिये कर्तव्य थे अकर्तव्यकी ्ववस्था जानने 
को शास्त्र ही प्रसाशरूप बतलाया और शास्रोक्त विधानको जातकर दी फर्म 


करनेकी आज्ञा दी गई ( छो० २३-२७ ) ॥ ## 0 
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हो अपने-आप) उत्पन्न हुई चह श्रद्धा तीच प्रकारकी होती है, 
खात्तिकी, राजसी तथा तामसी--अवब तू उसको अचण कर । 
सत्त्वालुरूपा स्वस्थ श्रद्धा भवति भारत । 
अ्रद्धामयोज्यं पुरुषों यो यच्छद्ध/ स एवं सा ॥ हे ॥, 
है भारत | अपने अन्तःकरणके अछुरूप ही सब पुरुषोंकी 
अद्धा होती है और श्रद्धामय ही यह पुरुष दे, जो अली भरद्धा- 
बाला है बह आप भी चैसा दी होता है | 
भावार्थ--अद्धा अस्तःकण्णका धर्स है: ओर घह जन्मान्तरके 
शुभशम संस्कारोंका आधारभूत है। जेसे-जेसे संस्कार अन्तः- 
करणमें भरपूर होते हैं, उन्ते अस्सार बैसी-बैसी ही जीवकी 
अद्धा एवं भावना खाभाविक होती है।। फिर उस अद्धा थ 
भावनाके अधीन जीवको वेसा-वैसा ही शरीर, जाति, कुल, 
आसार व विच्यारादिकी प्राप्ति होती द्वै । इसलिये यह पुरुष 
अद्धामय ही है ओर अ्रद्धाका दी पुतला है। जैसी-जैसी इसकी 
श्रद्धा होती है. वैसा-बैसा ही भुल्लीकीटके समान इसका रूप 
डो जाता है'। 
इसलिये कार्यरूप पूजाओंके चिहसे उन भ्द्धाओंका असुमान 
कर लेना चाहिये-- 
यजन्ते साक्विका देवान्यक्षरक्यंसि राजसाः। 
प्रेतान्धूतगणांथान्ये यजन्ते तामसा जना; ॥ 8॥ 
[इसी नियमके अजुस्त॒र] सार्त्विक झद्धावाले देवोंको, राजसी 
अ्रद्धावाले यक्त-राक्तजोंको और अन्य वामसी अ्रद्धावाल्ले पुरुष_ 
पेत णब॑ सूतगणोंको पूजते है । 
भावार्थ--शास््॑रविधिको न ज(नकर यद्यपि शाह्रविधिकां 
द्यण्ग तो हो गया है; तथापि साक्चिक भ्रद्धावाले अपने खमांवखे ' 
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ही वेव-पूजापरायण डोते हैं और उनकी बढ निछा साक्तिको 
होती है'! सजसिक अद्धभाबाले स्वाभाविक यक्ष-यालषसोंकी पृजा- 
पसययण होते हैं. और डतकी वह विछा राजली कह्दी ज्यती है। 
तथा तामसिक श्रद्यायाले अपने स्वाभाजसे ही प्रेत एवं भूर्तोकी 
पूजापसयण होते हैं ओर उनकी बद्द निष्ठा तामली ही कही जाती है। 
इस्त प्रकार अजुचके घक्षपर त्रिदिध श्रद्धा व निष्ठाका चयन 
किया गया, जिसमें साक्चिक्री निष्ठा संश्रह करनेके लिये और 
शाजसी एबं तामसी निष्ठा परित्याग करनेके लिये फथन की 
शई | ऋब परित्याय फरसेके तिये आखुरी पुरुपोंके स्वभावका 
बरणैन ढो सछोकोर्मे किया जाता है-- 
अशाल्नविद्वित॑ घोर तप्यन्ते ये तपो जना; | 
दम्भाइंकारसंयुक्ता/. कामरागवल्लान्विताः ॥ ५)! 
फर्षयन्तः. शरीरस्य॑. भृतग्राममचेतसः | 
मां चेवान्त/शरीरस्प॑तान्विद्धधासुरनिश्चयान्‌ ॥ ६ ॥ 
ज्ो पुरुष शास््रत्रिधिरद्धित श्रोर तपको तपते हैं तथा पाखण्ड 
व अहंकार संयुक्त और कामता व आसक्तिके वलसे युक्त हैं. वे 
अविबेकी पुरुष शरीरमें स्थित भूतससुद्ायोक्तो और अन्त' करण 
में स्थित मुझ अस्तर्यामीको दुखी करनेचाले हैं, उन अशानियोंकों 
तू आछुरी निः्धय्वाले जात ) 
भातरार्व--इधर तो शात्रविधिको वमस्कार करके घोर तपोंका 
अह्ीकर किया गया और उधर पाखरड, अहंकार कामना व 
आसक्तिसे उसे विभूषित किया गया | इसके साथ ही इम्डियोंके 
रूपये परिणित हुए भूतसमुद्धायोंको तंग किया यया तथा च्ययें 
ही हृव॒यमें स्थित झुक अन्तर्यामीको वचोचा गया। डब अविवे- 
कियोंशी ये सब अनयेरुप चेप्मँ न चर्तमान्में और न परियाम 
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मे दी खुखके लिये होती हैं, बल्कि लोक व पस्लोक दोनोंले दी 
अए करनेबाली - होती हैं.। उनको सिम्थयसे अखुर ही जानता 
्वाहिये और दूरसे ही नमस्कार करना चाहिये | 
, तिविध भरद्धा व तिछठाके भेदसे आहार, यक्ष, दाव तथा तपका 
भी बरणन करना योग्य है, क्योंकि वस्तुका स्वरूप एवं ग्र॒ण-दोष 
जाने बिना संग्रह व त्याग नहीं हो सकता। इसलिये अब न्रिविध 
अदसे भगवान इसके घर्णन करनेकी प्रतिश्ा करते हैं--- 
आहासस्त्थवि सर्वेस्प त्रिविधो भत्रति प्रियः । 
यज्ञस्तपस्तथा दान तेपां भेदमिम॑ खुणु ॥ ७॥। 
[ अपनी-अपनी प्रकृतिके अन्लुसार ] पुन; भोजन भी सबको 
सीन भ्रकारफा प्रिय होता है; बैले छी यज्ञ, तप और दान सी (तीव- 
शीत प्रंकाप्के होते हैं) तू उचके इस भेदको श्रवण कर | 
. भावार्थ--खात्बिक श्रद्धा थ निश्ावानको सात्त्िक, राजसी 
अ्रद्धाधानको रोजसी तथा तफ्मसी श्रद्धावानको तामसी दी आहार 
दुबे यश्ष दानोंदि भिय होते हैं, इसमें सस्देद ही कया दे ? क्‍योंकि 
खंसारसमें प्राणिमात्रका सस्पूर्ण ध्यवद्यार अपनी-अपनी गुणमयी 
अक्तिके अज्ञसार दी होता ले और इन आहार व यक्व-दानादिके 
झ्ारय ही डस पुरुषकी निष्ठा व अ्रद्धाका परिचय मिल सकता है। 
सह 'सोस्विक आहार व यबान्दानादि तो उपंदेयरुप' हैं. और 
ज़नकासंञद दी. पुरुषको कर्तव्य है, परन्तु राजसी व तामसी हेय 
ऋूप हैं: इसलिये ,डनका-स्याग करना ही पुरुषके लिये श्रेयः है । 
अथम-जिविध आहारका वर्णन किया जाता है- 
आयुःसचवलारोग्यसुखप्रीतिविववना: 
रस्याः ख्लिग्घाः स्थिरा हथा आहाराः सात्त्विकप्रियाई-॥ ८ || 
' आयु, चुद्धि:बले, आस्ोम्यता, छुख घे प्रीतिको- बघढ़ानेबाले पर्व 


च्च्दरद सीतलद्पण्‌ 








सख्युक्त, सिकते आर स्थिर रहनेवाले तथ( खसावसे ही मनकी 
जिय--ऐसे आहार सात्विक पुस्पको (स्वभावसे ही) प्रिय होते हैं । 
कट्वम्ललव॒णात्युध्णतीज्णरूचविदाहिनः । 
आहारा राजसस्पे्ट दुःखशोकझामयमप्रदाः ॥ & || 
कद्वे, खट्टे, लवणयुक्त अति उप्ण: तीज़्ण रुखे एवं दाह- 
कारक तथा हछु.ख. शोक व रोगको बढ़ानेबाले आहार राजसी 
पुरुषको भियहोते हैं। 
यातयाम गतरस एूद्द पयुपंत च यह्‌। 
उच्छि्टमपि चामेध्यं भोजन तामसम्रियम्र ॥१०॥ 
[वथा] जो अधपका, रखरहित, इुर्गन्धयुक्त, बासी और 
उच्छिष्ट हो तथा वल्कके अयोग्य भी हो ऐसा मोजन तामसी 
घुरुषको प्रिय होता है । 
जिस भोजनको पके हुए: एक राजी बीत जाय वह बसी 
खानेके पश्चात्‌ चचे हुएए अक्षको उच्छिप्र और जो यज्ञ योग्य न 
दो, ऐसे मोजनकों अमेध्य अधोत्‌ अपविय कहते हैं । 
अब चिविध यजशॉका वर्शत किया ज्ञाता है-- 
अफलाकाइूबिभियेश्ो विधिहे य इच्यते । 
यप्रव्यमेवेति सन समाघाय से सार्ििकः ॥११॥ 
जो यज्ञ शख्जविधिले नियत किया हुआ है तथा यज्ञ करता ही 
झम्तार कर्तेब्य दै “इस भ्रकारा/केकल कर्तव्य-चुद्धिसे) मनका समाधान 
करके फलकी वाब्छा म रखनेवाले पुरुषोंद्यारा किया जाता डै, वह 
खास्विक दै (ओर सास्विकी अद्धावाले पुरुषोंको घिय होता है) । 
अमिसन्धाय तु फल दस्मवमपि चैंव यत्‌ । 
इज्यते भरतश्रेष्ठ व॑ ये विद्धि राजसमु (१२॥ 
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जो यह किसी फलको लक्ष्य करके एवं दम्भके किये भी 
किया ज्ञता' है, हे भरतश्रेष्ठ | उस यशञकों तुप्र रामस जानो 
( और बह राजसी भरद्ाबाल्लोक़ो प्रिय होता है )।. 
विधिहीनमसृश्त्नमचहीनमदलिसम्‌ । 
अद्वाविरहितं यह तामस॑ परिचक्षते ॥११॥ 
[हथा | शाह्र/विधिले द्वीन, अन्नदानले रहित, विधा 
मंत्र और बिना दक्षिणाके हो एवं अद्धाइल्य ( अर्थात्‌ सात्तिक 
अ्रद्धाशुत्य ) हो उस यज्ञको तामस कहते हैं ( और वह तामसी 
अद्धाबालोंको प्रिय होता है)! 
अब तपको तीन क्षार्गोम विश्तक करके पतलाते हैं-- 
देवप्रिमगुरआइपूजने. शोचमाजव्श ! 
ब्रक्षचपपहिंता च शारीरं ढप उच्यते ॥१8॥ 
देवता, आह्मण, गुरु तथा विद्वानोंका पूजन; पवित्रता, सरलता, 
दा श्रोर श्रद्िंसा--यह शरीससस्वन्थी तप कहलाता है। 
अलुद्वेगकरं वाक्य सत्य प्रियहित व यत्‌ । 
खाध्यायाम्यप्न॑ सैर वात्मयं तर उच्यते ॥११॥ 
इद्वेगकों नकरनेवाला, सच्चा, साथ ही प्याय एवं दितफारी-- 
पैसा भाषण तथा (यथाविधि) सच्छाल्ोफा अभ्यास, यह 
वाणीसम्बन्धी तप कहलाता है। 
..भांवार्थ-जों दयन दूसरोंके हृयोरे क्षोम उत्पन्न न करे, 
साथ ही किसी चापलूसीके विनय यथा हो, यधार्थ माषणके 
साथ ही जो कवोर भी व द्वो किन्त मधुर हो तथा लोक व एर- 
ज्ोकफा हितकारी हो-देसी चारों बातें ज्ञिस भाषवें हों 
बह बराणीसम्बस्धी' ठप कहा “जाता है। यारोमेंसे यदि एक भी 
नहीँ है तो बह वारीसम्बस्थी तप नहीं कहा आयया, अर्थात्‌ 
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चाणीसस्वन्धी तपमें उक्त चारोंका होना ज़रूरी है । 
सनश्रतादः सौम्यत्व॑ मौनमात्मविनिग्रह। । 
मावसंशुद्धि रित्येतत्तपो भानसमुच्यते ॥१६॥ 
[ठथा] मन्की प्रसन्नता, सोम्वत्व अर्थात्‌ सुमनसता व झन्‍्तः- 
करणकी श॒ान्त चत्ति), मौच (अर्थात्‌ अन्त करणुक्ता सयम),आत्म- 
पिनिम्रद्द ( अर्थात्‌ सब ओरसे भतका निरोध ) तथा भाव शुद्धि 
( अर्थात्‌ दुसरोफे साथ छल-कपटसे रहित पव्ित् एब सरल 
व्यवद्यर )--यह मनसम्बन्धी तप कहलाता है । 
इस प्रकार कायिक, धाचिक व माचसिक तीन प्रकारके तप 
कह्े गये ! अब जिमुण-भेदले इस च्रिविध-तपोंका वर्णन किया 
ज्ञात है-- 
श्रद्धुया परया तप्त तपस्त लिविध॑ नरें। । 
अफलाकाइलिभियुत्तीः साक्विक परिचत्षते ॥१७॥ 
ये तीन प्रकारके ( कायिर, घाचिक एव मानसिक ) तप जो 
सप्तादित पुरुषोंद्वारा परम श्रद्धापे कि ती संसारसम्बन्धी फलकी 
आपफांक्षा विना तग्रे जायें वे सास्यिक कदे जाते हैं (और साक््यिक 
पुरुषोंको प्रिय होते हैं) । 
सत्कासमानपूजाय तपो दम्मेन चैब यत््‌ । 
क्रियते तदिह प्रोक्ते राजस चलमछुब्रम ॥१८॥ 
जो तप अपने सत्कार, सान ब पूज्ञारे लिये और पाखएडसे 
ही किया जाता है, बह यहाँ राजस तथा क्षशिक फलवबाला होनेसे 
अनित्य कहा गया है ( ऐस्त्र तप राजसी पुरुषोंको प्रिय होता दै )। 
भरूढग्रादेशात्मनो बत्पीडया क्रियते तप । 
परस्पोत्सादनाथं पा तत्ाप्रसमदाहतम ॥१&॥ 
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विधा) जो तप मूहतापूर्वक हठले अपने शरीर, मन व वाणी 
को पीड़ा पहुँचाकर किया जाय, अथवा दूसरोंका चुरा करनेके 
लिये किया आय बह तामस कद्या जाता है ( और तामसी पुरुषों 
को प्रिय होता है ) 
अब दानके भेद वर किये ज्ञाते हैं-- 
दातव्यमिति यद्यन दीयतेश्तुपकारिणे । 
देशे काले च पात्रे च तद्ानं सान्िक स्पृतम् ॥॥२०॥ 
“दान देना दी हमार कर्तव्य है'--(इस निष्काम-भावसे) जो 
दान ऐसे पुरुषके प्रति दिया जाय जिससे कोई बदला पानेकी 
सम्भावना न हो तथा जो योग्य देश-कशल व पात्रमें दिया आय, 
यद्द दान लात्तिक माना गया है ( और बद्द सात्विक पुरुषोंको 
प्रिय होता है' )। 
भावार्थ--जिस देश, काल और पाज्रमें जिस बस्तुका अभाव 
एवं ऋधिकार हो, उस अभावकी पूर्ति करनेवाले दानको योग्य 
देश, काल व पात्रमें दान फद्ा जाता है। जैसे श्रीष्ममेँ जलादि, 
शीत कालमें बद्आदि, मरुभूमिमें बापी-कृपादि, भिन्षमें अन्नादि, 
रोगीमें ओपषधि ब पशथ्यादि देश काल व पाचके अ्भुप्ार योग्य 
दान है। अथवा कुरुत्षेजादि पुएय भूमि व संक्रांति आदि पुएय 
काल और पडडुसहित वेदवेसा त्राझण मी योग्य देश-काले 
पात्र कहे जा सकते हें । *७ 
असु प्रत्युपफाराथ फलमुद्दश्य वा पुना। 
दीयते च परिक्लि्ट तद्ानं राज स्मवतम्र !२१॥ 
जो दान प्रत्युपकारके लिये, अथवा सांसारिक फलकामना 
के उद्देश्यसे और खेदपूर्वक दिया जाय, बढ राजस कदा गया दे 
( और ऐसा दाने राजसी पुरुषोंको प्रिय होता है)! 
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भावार्थ--प्रायः वर्तमाव समयके चन्दे-चिट्टे आदिमें दान 
प्रत्युपकरार्थ' कहा जा सकता है'। तथा मान-चड़ाई व प्रतिष्ठाक 
लिये, शोगएदिकी निद्नत्तिके लिये, अथवा स्त्री-पुज्नारि एवं खर्गा- 
दिकी धाप्तिके लिये जो दाव दिया जाता है! वह फलके डद्देश्यसे 
कहा जाता है 

अदेशकाले यद्दानमपन्नेभ्यथ्व दीयते । 
असत्कृतमबज्ञातं तत्तामसम्नदाहुतम्‌ ॥२२॥ 

[ तथा ] जो दान घिना सत्कार किये पुव तिरस्कारपूर्वक 
अयोग्य देश-कालमें कुपात्रोंके त्रिये' दिया जाता है, वह तामस 
कहा गया है ( और बद्द तामसी पुरुषोंको प्रिय होता है' |) 

भावार्थ--देश-कालका विचार सात्तिक दानमें किया गया 
है। डसके विपरीत देश-कालाईँ मद्य-भासादि अभक्य भाप्तण करने- 
बालों तथा चोरी-ज्ारी आदि नीच कमियोंके भ्रति दिये छुए ठान 
को अयोग्य देश-काल-पात्र जानना चाहिये । 

इस अकार खात्त्विक, राजस व तामस जिविध निछा ब अद्धा- 
चाले घुरुषोको स्वाभाविक अपनी-अपनी घ्रकृतिके अनुसार जैसे- 
जैसे आहार एव यश्ञ-दान-तपादि प्रिय दोते हैं, उनका लक्षण 
चरणोन किया गया। तथा परमपदकी प्राप्तिम साधक होनेसे 
सार्बिक आद्वार एवं यज्ञ दृत्वत्तपादे डपादेयरूप और राजस 
च तामस बाधक होनेसे हेयरूप कथन किये गये। अब यह्ञ-दान- 
तपादिको शाल्रविधिके अज्ुसार सदुम॒ुण-सस्पक्ष वनानेके लिये 
डपदेश किया जाता है-- 

ई तत्तदिति निर्देशों ब्रद्मणस्िविधः स्टृतः। 
ब्रषह्मणास्तेन चेदाश् यज्ञाथ बिदितए पुणए 0२३७ 
३४ तत््‌, खत्‌--ऐसे तीन नामोंखे वह्मका निर्देश माना गया 


सतदशो5च्याय ्] 


























है, इसी नाम-निर्देशले पूर्वकालमें त्राह्मण, वेद्‌ व यज्ञ रखे गये हैं । 
भावार्थ--जिसले कोई वस्तु जितलाई जञाय डसका नाम/निर्देश' 
है । इस प्रकार इस तीन नामोंसे उस बऋद्मका निर्देश किया गया 
है ज्ञो वस्तुतः नाम-रूपकिवर्जित है, ऐसा वेदान्तमें अक्ष-ज्ञानियों- 
द्वारा माना गया है। खुण्टिके आरस्भमें इसी नश्त-निर्देशसे 
अरीगणेश फस्के आह्मण, बेद एबं यज्ञादि रे गये हैं. । 
आब इन तीनोंका पृथक-एथक्‌ वणुव करते हैँ-- 
तस्मादोमित्युदाहर्प.. यज्ञदानतप/क्रिया। । 
/ अ्रवतम्ते विधानोक्ताः संतर्त अंक्रबादिभाग ॥४९8॥ 
इसलिये बेदके प्रचचन करनेवाले द्राह्मणोंकी शाख्रोक्त यश, 
दान व तपरूप क्रियाएँ सिस्न्‍्तर “3० (छहमके इस नाम) उच्चार्णसे 
ही आरण्म होती दैं (ओर थे सम्पूर्ण क्रियाएँ शास्रविधिके आलु- 
सार सदशुण-सम्पञ्न छोती हैं, क्‍योंकि भ्रद्धापूर्वक इस नाम डच्चा- 
रणसे वे ब्रह्मरपण की गई हैं. )। 
तदित्यनभिसन्धाय फल. यज्ञतपाकिया: | 
दानक्रियाश्र विषिधा: कियन्ते मोक्षकाडाक्तिसिः । २४॥ 
और 'वत्‌' छद्धाके इस नाम उच्चारणसे) फलको त चाद्कर 
(अर्थात्‌ घह्मापण करके) मोक्षार्थी पुरुषोंद्रारा यज्ञ, दाच व तप आदि 


विविध क्रियाएँ आचरण लाई जाती हें (और वे सब शाख्रबिधि 
से खद॒ग्ुण-सस्पन्न होती हैं) । 


सद्भावे साधुभावे च सदित्येतखयुज्यते । 
प्रशस्ते कमणि तथा सच्छुब्दः पार्थ युज्यते ॥२६॥ 
है पार्थ ! सद्भाव एवं श्रेष्ठ भावमें 'सत्‌! ऐसा प्रयोग किया 
जाता है. तथा प्रशंसायोग्य कर्समें भी 'सत्‌' शब्दकी योजना 
की जाती है। 


झह्छ यीवा-दर्पण 


भावार्थ--अविद्यमान बस्तुके विद्यमान होनेपर सत' शब्द 
प्रयुक्त होता है, जेसे अविद्यमान पुञके विद्यमान होनेपर पुत्र: 
सत्‌'--ऐलशला कहा जाता है। तथा सठाचारी पुरुषके लिये भी 'सत्‌' 
शब्द्‌ प्रयोग किया जाता है; जसे किसी सद्ावारीके लिये 'सत्तू- 
पुरुष' ऐसा भ्रेष्ठ भावमें कथव किया जाता है । और किसी प्रशंसा- 
योग्य कर्समें भी 'सत्‌' शब्का प्रयोग किया जाता दे, जसे विबा- 
हावि प्रशंसायोस्य करसेको 'सत्‌ कर्म' कहा ज्ञाता है। 
यत्ने तपसि दाने च स्थितिः सदिति चोच्यते । 
कर्म चेव तदर्थीयं सदित्येवामिधीयते ॥९७)॥ 
[तथा] यद्, तप एवं ढानमें निप्राको भी 'सत्‌' फहा जाता है 
आर परमात्माकी प्राप्तिके उद्देश्यले किये हुए कर्मकों भी 'सतः 
ऐसा बोला जाता है । 
इस प्रकार ब्रह्म निर्देशरूप तीनों शब्दोंका वर्ण फिया गया, 
अद्धापर्चक भयोग ओर अपनी सात्त्विक अ्रद्धाके प्रमात्र 
से असाच्चिक कर्स भी सात्त्विक वन लिये ज्ञाते हैं, यह भद्धाकी 
महिमा कश्चन की गई | अब अश्नद्धाकी निन्‍दा करते हुएए अध्या- 
थकी समाप्ति की जाती है-- 
अश्ृद्धया हुत॑ दर्च तपस्तहँ कृर्त च यत्‌ | 
अलदित्युच्यते पार्थ न च तल्मेत्य नो इह ॥र८॥। 
हे पार्थ | अ्रद्धारहित चादे इवत किया गया हो, चाहे दान 
दिया गया दो, चाहे तप तपा गया हो, अथवा नमस्कार, स्तुत्ति 
आदि जो कुछ भी करी किया गया हो, बह सब “अखत्‌' ही कह- 
लाता है । बह व परलोकफे लिये ( श्रेय' ) है और न इस लोकके 
किये ( घेय ) | 
अर्थात्‌ ये यज्ञ-दान-तपादि चाहे अपने खरूपसे सास्विक भी 
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हों, परन्तु अपनी सार्तिक भ्रद्धाके विना वे सात्तिक हुए भी 
असास्तिक ही दो जाते हैं। नथे इस लोकके लिये लामदायक 
होते हैं झोर न परमपदकी प्ाप्तिम ही सदकारी होते हैं। 
इसलिये भ्रद्धा दी सुख्य है) 

४० तत्सदिति श्रीमद्भगवद्दीतासर्पानषत्सु श्रह्मविद्यायां योगशास्तरे 
श्रीक्षष्णाजुवसंवारे भ्रद्धातयविभागयोगो नाम सप्तदशो<ध्यायः ॥ १ 
श्रीमद्धनवद्नीतारूपी उपनिषदु एवं ब्रह्मविद्यारुप बोगशास्र- 
विषयक “शथीरामेश्वरानन्दी-अनु मवार्य-दीपक' भाषा-भाष्य 
में श्रीकृष्णाुनसंबाइरूप 'अद्धाचयविभागयोग' नामक 

सनचहतों अध्याय समत्त हुआ ॥ १७ ॥ 

सप्तदश अध्यायका स्पष्टीकरण 

सोलहवें श्रध्यायक्े श्रन्तर्मे श्रमयोदित घुरुपोंकी कतंव्य व अकतेक्यरूप 

सयोंदा बौँधनेके लिये उनको शाख्र व्रिधिके अबुसार फर्तव्य कर्म फरनेकी 
आज्ञा दी गई। इसपर इस प्रध्यायके आरस्मर्मे श्रनने प्रश्न किया कि 
शाश्न-विधिको न जाननेके कारण जिनसे शाख्-विधि तो छूट गई है, परन्तु 
जो अरद्ध[पूर्वक यजतपरायण हैं, उनको निष्ठा फैसी कही जा सकती है, 
सात्विकी, झ्थव! राजसी, था तामसी ? (१) | इसपर सगवानले जम्मान्तरके 
शुभाशुभ छर्मे-संस्कारोंके प्रसावसे स्वाभाविक उत्पन् हुई श्रद्ध)के सतत, रण 
एव तसरुपसे सीन भेद किये और कहा कि पुरुषेंके अन्तःकरयर्मे मैसे-मैसे 
अन्मान्तरके शुभ वा आ्अशुभ संस्कार बलवान होते हैं उसके प्रसावसे उनमें 
चैसी-चैसी ही श्रद्धा स्वाभाविक प्रकट होती है । तथा उसन्‍्उस श्रद्धाके भरमाव 
से पुरुषको चेसो ही जाति, कुल, आचार एर्व बिचार स्वाभाविक प्राप्त होते 
हैं, इसलिये यद्द पुरुष श्रद्धामय ही कहा जा सकता है । इस नियमके 
अजुसार न जाननेके कारण चाहे शाख विधि छूट गई दे, तथापि सास्विकी 
अद्वाबात्‌ स्वाभाविक द्वेवपुजापसश्यण, र/भसी श्रद्धावात्‌ स्वाभाविक यक्ष-रापस- 
परायय सथा तामसी श्द्धावाव्‌ स्वामाविक भृत-प्रेठपरायण होते हैं झौर 
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उनको धह् मिष्ठा उस-उस गुणमयी ही कही जावी चाहिये । (२-२) 
सत्पषत्‌ परित्यास करनेके क्षिये आखुरी पुरुषोंके थायरणोंका वर्णन 
कया और अपनी-अपनी प्रकृतिके अजुरुप त्रिपिध क्षद्धाके अनुसार उन पुरुषों 
को गैसे-जैसे श्राहार, यज्ञ, तप एवं दान भिय होते हैं, उसका मिक्ष-मिक्ष 
क्षण करनेकी प्रतिशा फी | तथा सात्त्विक आहार, यद्य, तप व दान वो 
'परमपदकी आप्तिमं साधक होनेले उपादेयरूप भौर राजसी व तामसी बाधक 
होनैसे हेयरूप कहे गये (४-७) | तहाँ सत्त्य, रज थे तम्र ल्रिविध थाहारोका 
खत्ण झ्लोौ० ८ ३० में और त्रिविध यजञॉरा लघणण शलो० ३१-१३ में 
कहा गया। फिर कायिक, घाचिक व मावसिक सेद्से वपको तीन भ्गेर्मि 
विभक्त करके तीनों गुर्णोके भेदसे उनके त्रिविध लक्षण कहे गये ( १४- 
१६ )। और त्रियिध दानऊा स्वरूप रलो० २०-३२ मैं घतलाया गया । 
इस प्रकार धस्तुतः सात्विक श्रद्धा छी श्रद्धा! खब्दवाच्य 'प्रद्धा है व 
छपादेय है, परन्तु इसके विपरीत राजसी व तामसी श्रद्यएँ ऐयरूप धोनेसे 
“अद्धाशब्दका बाध्य नहीं हो सकतीं,किस्नु बे तो घस्तुल अश्रद्धा ही क॒ट्दी 
जाती हैं. । अस्तमें इसी साश्विफों भ्रद्ध/क्ी मद्दिमा धर्णान की गई जिसके 
प्रसावल्ले अस्रात्विक यज्ञ रप-दानादि भी सार्तविक द्वो जाते हैं । '्रत झह्म- 
निर्देशरूप '32 'ततः 'सतो-इन तीस न्ार्मोका प्रणंभ किया, जिनके 
प्रयोगसे यज्ञ, तप व दानाद्िमें सारिबक अद्धा उपार्जन की जाती है भौर 
जिस सात्तिक श्रद्धाे प्रभायसे शास्त्र-विधिरहदित कर्म भी शास्त्र-विधियुक्त 
बन जाते है । क्योंकि शास्त्र-विधिका प्राण केवल सात्विक भ्रद्धा दी है 
और भ्रेच-कैन प्रकारेश सास्विक श्रद्धा उद्धुद्ध कराना ही खब शासन 
विधियोंफा लघ्य हे । इसलिये जहाँ सास्विक धद्या होती है, वहाँ शासक 
विधि अपुने-प्रप पूर्ण हो जाती है । अच्चम अ्रद्धारहित यज्ञ-तप-दाना 
दिको असस्खप कथल किया गया और वे न इस लोकके लिये झौर न 
'प्रक्तोफके लिये ही द्वितकारी चतलाये गये! इस प्रकार शास्त्र-विधि एवं 
मिविष अद्धाक्र रहस्य वर्णन करके अध्यायकी समाधि को गई | छे ॥ 


॥ श्रीपरमात्मने नमः ॥ 
अथ अष्टाद्शोउध्यायः 
इस अध्यायमें सम्पूर्ण गीतएशासत्रका आशय एकजित करके 
ऋधन किया गया है। इसलिये यह अध्याय गीता-शास््रका उप- 
संद्ाररूप हे । इस गीता-शास्तरमें 'संन्यास' य 'त्यागका स्थास 
स्थानपर निरूपण झुन ओर संन्यास व त्याग ही इस शाख्रका 
आभिक विषय जान, अ््जुनने भगवानसे एक ही साररूप अन्तिम 
अध्ष किया-- ही 
अजुन उबत्च 
संन्यासस्थ महावाहो त्तत्तमिच्छामि वेदितुस । 
त्याग्श्य च हपीकेश प्रथकेशिनिषृदन ॥ १॥ 
अज्जुन बोला--हे महावाह्रो : हे हषीकेश ! हे केशिनिषय्‌दन ! 
मैं 'सैन्‍्यास' तथा त्याग! का तस्व पृूथक्‌-पृथक्‌ जाननेकी इच्छा 
कर्ता हैं । 
यद्यपि अजुनने संल्यास वर त्यागका तत्त्व भिन्न-भिन्न पूछा 
है, परन्तु 'संन्यास' व त्याग शब्द घठ व पठके समान भिन्न-भिन्न 
अर्थके नहीं किन्तु एक दी अर्थके घोधक हैं. । इसलिये भगवान, 
संन्यास व त्यागको एक ही अर्थमें अदण करके अज्ुनके प्रश्षका 
अच्तर देते हैं. और प्रथम संन्यास ब॒त्यागके सम्वन्धर्म सिन्न- 
मिक्न चार मतोंका मिरूपण कस्ते हैं--- 
श्रीमगवाज॒बाय 
कास्यानों कर्मणं न्यास संन्यास कवयों बिंदु! । 
सर्वेकर्म फलत्पाग. श्राहुस्त्यामं विचचुणा+ ॥ २॥ 
श्रीमगवान्‌ वोले--कितने डी पणिडत तो कास्य कर्मोंके 
स्वागको संन्यास समभते हैं: और कई चुद्धिमानोंने खब कर्मोके 
फलत्याएको ही त्याग कहा है । 





व - गीला 























भावार्थ--धन, पुत्र, ह्ली तथा म्रानअठिप्ा आदिकी मरापि 
के लिये थौर शह्व॒ व रोग-संडुट आदिकी निदृत्तिके लिये शो 
बह, दाव व तप आदि के किये जाते हैं, वे 'काम्यकर्श 
कह्दे ज्ञाते हैं। क्रितने ही परिडतोका यद्‌ मत है कि स्वरूप 
से इन काम्य-कर्मकि त्यागका नाम डी संस्यास है। क्योंकि ये 
कांम्रधाद्वारा बन्धनके हेतु होते हैं, अन्य नित्य-नैमित्तिक कर्यी 
बन्धनके देतु हों दें! ! कितने ही वुद्धिमानोंका यद्ध कथत 
है कि यश, दान, तप तंथा वर्णाथसके अज्लुसार अस्य सम्पूर्ण 
करे एवं शरीरसस्बन्धी यीगक्ेम--इत्यादि जितने भी कतेज्य करी 
हैं, डद सबको इस लोक नथा परलोकक्े फलकी इच्छाको 
छोड़कर करना चाहिये; इसीका नाम त्याग व खंन्यास है। 
स्व॒रुपसे किसी भी कर्सको त्याग बेठनेका नक्म त्याग नहीं है, 
क्योंकि फर्म अपने स्व॒रूपले वन्धनरूप नहों, किन्तु फलकी 
कामता ही वन्‍्धनरूप होती है । |. 

त्याज्य दोष॑बदित्येक कमें आहुमनीपिणः । 
यहदानवपकर्म ने त्थाज्यमिति चापरे ॥ हें ॥ 

(तथा ] कई विद्वान कहते हैं कि करे तो अपने खरूपसे 
दोष्युक्व ही दे इसलिये त्यागनेयोग्य दे और दूसरे विडान, ऐसा 
कहते हैं. कि यकष, दान एबं वपकृप कर्म त्यागनेयोग्य नहीं हैं) 

भावारथ--कर विहार ऐसा कहते दे कि 'कर्स तो अपने ख- 
झूपसे दोष युक्त ही है; संसारमें ऐसा कोई कर्म नहों है जो सद 
अंश्मे और सबने लिये दितकारी हो ! इसलिये सभी कर्म पुएय- 
पापमिश्रित होते हैं | तथा पुएयरूप कर्म भी अपने फल-भोगके 
लिये क्र्ताकों जन्म मर्णके वन्धनां लानेचाले ही हैं। अत' वस्धन- 
कक होनेके कारण कर्म तो अपने खरूपसे स्याज्य दी है और 
स्वरूपसे सब फर्मोके स्वागका नाप्त ही संन्यास है।' परन्ठ दूसूरे 
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विद्वानोंका यह कथन है कि 'प्रथम तो खरूपसे सब कर्मोंका त्याग 
ही असम्भव है, दूसरे यज्ञ, दाव तथा तपके त्याम वेटनेसे संसार 
का हास होता है।। इसलिये यज्ञ; दान व तपफा आचरख करते 
हुए अन्य क्मोंके त्यागका नाम ही संन्यास कहना चाहिये 7 
इस प्रकार कर्म-संन्यासके सम्बन्धमें भित्र-भित्न चार मतोंका 
निरुपण किया गया। अब भगवान्‌ अपना निश्चय वर्णन करते दैं-- 
निश्वर्य श्रृणु में तत्र त्थागे मरसत्तम । 
त्यागो हि पुरुफ्यात्र त्रिविध+ संप्रकीर्तितः | 9 ॥ 
हे भरतश्रेष्ठ | अब त्यागके सम्बन्ध तू मेरे विश्वयकों 
श्रवण कर, हे पुरुपलिंद ! त्याग सत्त्य, रज व तमरके भेदसे 
तीम प्रकारका ही कहा गया है। 
त्याग व संन्यास शब्दोंका वाच्यार्थ एक ही है, इसलिये' 
केवल स्यागके नामले ही प्रश्चका उत्तर दिया जाता है--+ 
यज्ञदानतप/कम ने त्पाज्यं कार्यमेत ततू । 
यथज्ञों दान॑ तपैव पावनानि मनीपिणाम ॥ ५ ॥ 
५ बक) दान व तपरूप कर्म व्यागनेयोग्य नहीं हैं, किस्त वे 
कतेष्य ही हैं, यज्ष, दाल हीनों 
हक डी च्योकि ) दान व तप तीनों ही चुद्धिमानोंको 
एतान्यपि तु क्माणि सह त्यक्त्वा फलानि च्‌ । 
करतेव्यानीति में पार्थ निथित सतमुचसस्‌ | ६ ॥ 
इन करमको सी आसक्ति व्‌ फल्बोंका त्याग करके ही 
करना चाहिये। हे पार्थ ! ऐसा मेरा निश्चित उत्तम मत है। 
भावा्थ--ये यज्ञ, दान तथा तपरूप करे यदि आसरि वे 
कामतासदित किये जायें तो अबश्य वन्धनरूप ही होंगे और जैसा 
ऊपर गछोक ५ में कहा गया है, ये पवित्र करनेवाले नहीं रहेंगे। 








६०० गीता-दपेण 











इसलिये डच चुद्धिमानोंके लिये ही इन यह्ायदिक्षो पाचन कह 
गया है, जिल्होंने आलतक्ति व ऋामताका त्याग कर दिया है, 
खकामियोके लिएे पावन नहों ऋचा शव । यही विषय इस 
श्लोक सपए करके फहते हें. क्वि इस यत दान व तप अ्यादिकों 
भी आसक्ति ब फलोका त्याग करके ही करता चाहिये. ये 
आसक्ति दब फलक्षे सहित कऋतैव्य नहों हैं. ऐसा सेस निश्चित 
उत्तम मत है।। हि हर 
वियतस्य तु ठंन्यासः छमणो नोपपश्चते । 
मोहत्तस्प प्रित्यायत्तामसः परिक्ीतितः ॥ ७ [[ 
क्योंकि कर्सक्त ऋधिकारीके लिये] नियव चअमोंव्य स्याग 
नहीं बद सकता इसलिये मोहसे नियत ऋर्मोको त्याग चेडला. 
चामस त्याग छद्दा यवा है। 
संखादे--चर्णाश्रमके अछुलार जिल-फिल ऋषिकारीके लिये 
जोल्जों कर्म नियत किया गया है उसका फत यही है कि 
निष्कासन्मावसे उन दिवत कर्मोंके ऋदरजयदार उस अधिऊारी 
के अस्त पररें स्थित मत-विज्षेपरर 









किससे वह वतन किसी 
इली अक्चार कर्मोक्ती कर्तव्यदा रददे हुए न चाय 
चेठना किसी फलरू हेठु नह ओर चह तामस स्वाय ही है 
हु।खमित्येव यत्कपे कायक्लेशभयात्त्यजेत्‌ 
सकता राजदं त्वाय॑ नेब त्यागफल समेत्‌ ॥ ८ ये 
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[तथा कर्मका अधिकार रहते हुए] 'कर्त दुःखरूप है--इस _ क्या कर्मका अधिकार रहते हुए] के डुखरुप है- इस 
घ्रकार यदि कायाक फ्लेशके भवसे कर्सेका ल्थाग कर दिया 





हांवा। 










भाषार्थ--क्योंकि अन्तःकरणकी निमंलताले पूर्त ही इस 
इसलिये यद त्याय भी किसी फलक्षा 





ऋण सार्वक जानऋर उसको त्याग बेठता ऐसा दी है, 
दर्ईके लिय्रे चल्दंन उपयोगी जाव थिखनेके छाले 
छोड़ बैठना, जिससे रोग-मिन्रृत्ति नहों होती। 
ऋावेमित्येच यत्त्म नियत क्रियतश्छुन 
सह त्वक्ता फल चंत्र स त्यागर साल्विकों मदः [| 5॥ 
[ डपर्युक्त दोनों त्यायोंकी अपेक्षा ] हे अज्ञव हुन ! कर करता 
हमार कर्तब्य ढिं-इस भावसे जो मियत कर्म आसक्ति एवं फल 
का त्याग करके किया जाय: बद् सात्तिक त्याग माता गया ह। 
भावार्थ--अमुक्त कर्म इसी प्रकार हो अन्य प्रकार त हे?" 
हृदयमें ऐसी डढ संतझताका नाम आसक्ति है। इस आसक्ति 
तथा फलको कामनाका परित्याग करते ले 
अपने अधिफाराजुसार निवत किया गया है; डच्स 
पंस-बुद्धिस अपने खलिये निरालस्य 
यढी सात्तिक त्याय माना यया है। क्दाक्त 
थरुक्त ऋर्मोद्वारा अन्ताकरणकी हिर्मकता 
ह्याग सफल ठै। कर्स अपने खरूपसे बन्त्रतक्रा हेतु चहे॥ 
किन्द एजोस॒यलूप विक्तेपकी तिद्ृत्तिमे सद्यायक्र है। इत्वनका 
हेठु वो आलक्ति त्र कामचा ही दाठी हें किसका ल्थाव किया 
गया, इसीलिये यह साक्षिक त्थाग कहा भषा ह। 
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इस प्रकार भावनामय आसक्ति व फल-स्यागद्धाण विशुद्धा- 
न्त/कर्णमें जो आत्मक्ावरूप तात्विक त्याग होता है, अब 
उसका खरूप कथन करते हें-- 
न देश्यकुशलं कर्म कुशले नाहुपज्जते | 
त्यागी सच्तससाविष्टो मेधावी छिन्नसशय! ॥१०॥ 
जो शुद्धसत्वसे भरपूर नानी है ओर जिसके सब संशय 
निद्धत्त हो गये हैं, ऐसा तात्तविक त्यागी तो न सकाम कर्मसि 
द्वेप करता है और व निष्काम कर्मोर्मे आसक्ति ही करता दे । 
भावार्थ--आत्मा व अचात्मांको विषय करनेबाला जो विवेक, 
डस विवेक-क्षानका हेतु जो श॒ुद्ध-सत्त्वसुण, उस सत्वगुखुसे भरपूर 
डुआए वह तत्त्ववेत्ता-भानी जिसके कर्तत्व-भोवत॒त्वादि सब संशय 
भषट हो गये हैं । अर्थात्‌ जो देद्ेन्द्रियमनबुरूचादिसे अर्संग होकर 
अपने लिर्विशेप आत्मस्वरुपमें स्थित हो गया है और अपसे-अपने 
फर्मो्मि प्रवुत्त हुईं देह, इन्द्रिय, मन व घुद्धिके व्यवहारोंमें जिसका 
'मैं कर्ता-भोक्ता है'---यह अमिमान समूल नष्ट हो गया है; ऐसा 
चच्चचेत्ता ज्ञानी डी वस्तुत' सर्वत्यागी है ओर चह्दी सब कुछ 
करता हुआ भी कुछ वहीं करता। वह ताक्िफ लाएगी तो न 
किसी सक्काम कर्मसे ऐसा क्षेप ही करवा है कि 'यह मेरे बन्‍्धन 
का हेतु होगा ओरन किसी लिष्काम-कर्समें इस आसक्तिसे ही 
प्रबुत्त दोता है. कि 'इस कर्सके दारा मेरी किसी अकार निर्म- 
लता होगी ! क्योंकि तत््वसाक्षात्कारद्ााय बेहेन्द्रियमनबुद्धचादिसे 
निकलकर उसने अपने आत्मखरूपमें अभेठरूपसे स्थिति प्राप्त कर 
ली है । अब उसकी इृष्टिमें देहेल्द्रियादिकी सत्ता इसी प्रकार 
लुप्त हो गई है, ज्ञिस भ्कार जब अपनेमें तरड्भाढिकी कोई सत्ता 
नहीं देखवा' और सब तरक्-फेन-बुह्द॒दादिकों जलरूप ही देखता 
है। इसलिये अक्शशल-लकुशल, सकाम-निष्काम तथा श्ुभ- 
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अशुभकी सब विषमरूप भावनाएँ झब उसकी इश्टिले निकल गई 
हैं और अब बह इस देहेन्क्रियादिके व्यवहरोंका किसी पकार 
कर्ता चहों है, किल्‍्तु केवल साक्षीरूपसे इनके सब व्यवहारोंका 
तमाशाई दी है और अपनेमें इनका कोई लेप नहों देखता | 
न हि देहम्ता श॒कय॑ त्यकःुकर्माए्यशेषताः । 
यसस्‍्तु कर्मफलत्यागी स त्यामीत्यश्िधीयते ॥११॥ 
[ परन्तु जिसका देहमें अहं-अभिमाव है उस ] वेहामिमानी- 
द्वारा तो (उपर्युक्त रीतिसें) अशेषतः कर्मोका त्याग सम्सव नहीं 
द्वोता, इसलिग्रे ( देहमें अभ्रिमान रखनेबाला पुरुष तो) जो कर्स- 
फल्ोंका त्याग करनेवाला है, बही त्यागी नामसे कहा जाता है। 
अर्थात्‌ उसकी व्यागी-नामले प्रशंसा की जा सकती दै, 
परन्तु त्यागी शब्द उसमें यथार्थरुपसे प्रदत्त नहीं हो सकता। 
फ्थोंकि त्यागनेयोग्य जो देहाभिमाव था ओर जिसके त्यामसे 
सर्वेत्याग सिद्ध हो सकता था, बद्द डसने अभी नहीं त्यागा । 
अब कर्मका कैसा-कैसा फल है और किसके लिये है ? 
स्रो कहते हैं-- > 
अनिष्टमि्ट मिश्रं च ब्रिवि्ध कमणश/। फलम्‌ । 
भवस्यत्यागिनां प्रेत्य व तु संन्‍्यापिनां क्चित्‌ ॥? ९॥ 
कर्मका अतिष्ठ, इए्ट व मिश्र--तीन अ्कारका फल मरसेके 
पश्चात्‌ उनके लिये होता है जिन्होंने सर्वत्थाग नहीं किया; सर्व- 
व्यागी पुरुषोंके लिये कदाचित्‌ कोई फल नहीं होता । 
भावार्थ-कर्सका अनिष्ट फल नरक तथा पशु-पक्षी आदि 
योनियोंकी प्राहि, इप्ट फल देव-योनिकी श्राप्ति तथा इध व 
अनिएसे मिश्रित फल मड॒प्य-्योनिकी प्राप्ति दोती है। अपने- 
अपने कर्मोके अनुसार ये मिन्न-भिज्न फल डच पुरुषोंको होते 
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हैं, जिन्होंने श्छोक ९० के अजुसार सर्वेत्यांग नहीं फिया। परन्ठ 
उन वच्यबेच सर्वत्याग्रियोंद्दे किये तो कदालित्‌ कोई फल नहीं 
होता, क्योंकि कर्सेके उन पोँचों फारणोमैंसे जिनका वर्णन अगले 
ख्छोकमे होगा, डनका किसीये भी आत्मामिसान नहीं यता। 
देशाभिमानी फर्मफल-त्यागीके लिये, यद्यपि उसने स्ल्ोक ६ के 
अगुसार सान्विक त्याग किया है, तथापि देदका शझभिमात 
ओर फल-त्थामफा अमिमान रहनेके कास्ण अनिए फल नहीं 
तो इए फल्न अवश्य मित्रना ही चाहिये ( पृ० ६०-६६ )। 
पश्लेमानि महावाहों कारशानि निवोध मे। 
सांख्ये क्तान्वे प्रोक्तानि सिद्धये सर्वकर्मणास ॥११३॥॥ 
है महावाहदो ! सव कर्मोकी सिद्धिमें ये पाँच ही कारण 
बेदान्त-सिद्धान्तमें कहे गये है; उत्तकों त्‌ मुझसे समझ । 
डस पॉच कारणोंके ये नाम ऐैं-- 
अधिष्ठान तथा कतो करण च्‌ प्ृथम्बिधस्‌ । 
विविधाश प्रथक्‍्वेष्टा देव चेवात्र पदत्चमम्‌ ॥१४॥ 
(१ ) अधिष्ठान' (इच्छा, ज्ञान और कर्सरूप ब्यापारों 
की अम्निव्यक्तिका आश्रय शरीर, क्‍योंकि शरीरके आश्रय ही 
कर्मोकी इच्छा, कर्मोका ज्ञान एवं कर्मरूप व्यापार प्रकट होते 
हैं. ), (२) कर्ता (उपाधिस्थ रूप ऋतुत्व-भोकृत्याभिमाती जीव), 
(३ ) सॉति-भॉतिके 'करण' ( पञ्च शामेन्द्रियों, पञ्च फर्मेन्द्रियों, 
मन व छुद्धि जिनके द्वारा कर्म होता है), ( 5) चाना प्रकारकी 
न्यारीन्यारी चेणऐँ (प्राण वायुओंका भिन्न-भिन्न व्यापार, 
जिनके द्वारा इन्द्रियों, मन व चुद्धिमें क्रिया उत्पक्ष होती है') 
तथा ( ५ ) देब' ( इन्द्रियादिके अद्ुत्राइक आधिदेविक शक्तियों, 
जिनके अलुगहसे इन्द्रियादि अपने-अपसे व्यापारोंम मत होने 
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में समर्थ होती हैं, जैसे चछुका अधिदेव सूये और श्रोतरका 
दिग्देवता हैः इत्यादि )। हु 
श्रीरवाइमनीमियत्कम प्रासते. भर । 
न्याय्यं वा विपरीत वा पश्नैते तस्य हेलमः ॥११॥ 
महुष्य मन, बाणी एवं शरीरसे जो भी कर्म न्याय अथवा झस्या- 
ययुक्त आरम्भ करता है, उसके ये पाँचों ही कारण होते हैं. 
भावार्थ-मजुष्यके द्वारा जितने भी करत होते हैं, उनको शारी- 
रिक, वाजिक एवं मानसिक तीन ही भागोंमें विभक्त किया जा 
सकता है, इनसे भिन्न और कोई कर्स नहों हो सफता। इस प्रकार 
ब्रिविध कर्म चादे विद्वित हों अथवा निषिद्ध, जो भी मछुप्यके द्वारा 
आरम्भ किये जाते हैं, उनमें दष्टरूप हेतु उपयुक्त पाँचों कारण ही 
होते हैं, पॉँचोके विच्मा किसी भी कर्मेकी सिद्धि वहीँ हो सकती। 
तत्रेय॑सति करत्तोस्मात्मानं केबल तु या। 
पश्यत्यकृतबुद्धियान्न॒स॒पश्यति दुर्मतिः ॥१६॥ 
तहाँ ऐसा द्वोते हुए भी अश्चुद्ध वुद्धिके कारण जो केघल अपने 
आत्माको द्वी कर्तारूप जानता है, वह इ्बृंद्धि कुछ नहीं जानता। 
भावार्थ--उपयुक्त रीतिसे कर्मके पॉँच कारण दोते हुए भी, 
जो महुष्य अपनी अशुद्ध बुद्धिके कास्ण अकर्तारुप अपने 
आत्माको कर्तारूप देखता है! अर्थात्‌ कर्मके करनेवाले तो ये 
डपयुक्त पाँच कारण ही हैं, परन्तु अपनी डुर्बुद्धिके कारण उनमें 
कारणता न देखकर जो अपने शुद्धवरूप अकर्ता आत्मामें ही 
कर्दृत्थाभिमान धारण करता है, बह डुर्सीति विपरीत व्रष्टा हैं 
आर इस विपरीत द्टिके कारण ही बह जन्म-मस्णकी फॉसीमे 
फुँसता है। सब वस्धनोंका मूल केवल एक यही प्रज्ञान है. । 
फिर यथार्थ द्रश कौन है? इसपर कहते हैं--- 
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यस्य नाहंकृतो भावों बुद्धिमेस्थ न लिप्यते । 
हत्वापि स इमॉल्नोकान्न इन्ति न निवध्यत्ते ॥१७॥ 

जिस पुरुषमें मैं कर्ता हैं--ऐसा भाव चहीं है तथा जिसकी 
बुद्धि ( कर्म कर्दृत्वासिसानसे ) लेपायमान नहीं ढोती, वह 
पुरुष इन सब लोकोंको मारकर भी नहों मारता और न 
( पायसे ) व्धायमान ही होता है । 

भव्वार्थ--तत््वसाक्षात्कारद्रार जिस पुरुषक्ा अविद्याकृत 
ब्ेहाभिसान निबूत्त हो गया है और ऊपर स्लोक १४में कहे गये 
धअधिष्ठादांदि पॉचों कारणोंमं जिसका आत्म-अभिमानत वए्ट हो 
गया है। आर्थोत्त्‌ जो इन पान्नोॉमेंसे किसीको भी आत्मभावसे हर 
नहीं कस्ता. किन्ठु जिसने अपने आत्माको इन पॉचोंखे अंग 
जान लिया है' और आक्राशके समान जो 5च पॉचोंके व्यचधारोंका 
अपनेमें कोई लेप नहीं ठेखता । इस पकार आत्म-स्थितिक कास्ए 
जिसकी बुद्धि कर्म लेपपथप्रान वहीं होती, ऐसा पुरुष कर्मके इन 
पँचों कारणोडाय सब लोकोंको दतन करके सी अपनी दड-अस- 
गताके कारण इचनरूप व्यापायका कर्ता नहीं होता और न उसके 
परिणाम किसी पापाडिसे वन्‍्धायमान ही होता है. । क्वोंकि इस 
सस्ववेत्ताें 3ेहभारीपनका अभिसान न रहनेके कारण, इ्सक 
हारा खासाविक अविद्याकृत सम्पूर्ण कर्मोका संभ्यास हो जाता 
है, इसलिये यह क््ेके इए अनिष्ट च मिथ्र त्रिविध फलोसे 
स्वाभाविक दी मुक्त होता है।यही सच्चा चर ठोस संन्यास 
है, यही यथायें खाग है जहँ व्यययका भी त्याग हो जाता है। 

अजुचने इस अध्यायके आएस्मम संन्यास व त्यागका तत्त्त 
जाननेके छिये जो प्रश्न किया था; उसका यहोंतक समाधान किया 
जया। यही सम्पू्ये गीता-शस्वके अर्थका उपसंदार है आर 
यही यथार्थ कर्म-संल्यास है । यही बेदोंका सार दे जो विद्वानों- 
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द्वारा विचारपूर्वक धारण करतेयोग्य है । फेवल इसी विचार व 
नर का सिद्ध 40% जअन्म-मरणकी निवृत्तिरुप मोक्ष निर्भर 
। इस प्रकार शा 2 
22202367% अलज आशयको उपसंहार करके अब फर्मफे 
ज्ञन ज्ैयं परिज्ञाता ब्रिविधा कर्मचोदना। 
करण कम कर्तेति ब्रिविध! कर्मसंग्रह! ॥१८॥ 

ज्ञाता; ज्ञात व शेय--ये तीनों वो कर्मके प्रेग्क हैं और कर्ता, 
करण व क्रिया--ये तीतों कर्मेके संग्रह अर्थात्‌ सामग्री हैं । 

भाषार्थ-- किसी वस्तुको प्रकश करनेवाला व्यापार जिसके 
द्वासस वस्तु जानी जाय; ज्ञान कहलाता है! ज्ञानका विपय जो 
पदार्थ सो 'शेय' द्ोता है! तथा विषय" करनेवालेको ज्ाता' कहते 
हैं। ये तीनों जाता, शान व शेय मिलकर ही किसी भी कर्मके 
प्रेरक होते हैं। अर्थात्‌ जब प्रथम जाता, ज्ञान घ ज्षेयरूप जिपुदी- 
द्वारा किसी इए-छानिष्ररूप द्ब्य, शुण व कर्मका बोध होता है, 
तब ही डसके ग्रद्ृर॒ृत्वागके निम्मिस कर्म-प्रशृत्ति होती है, इस- 
लिये ये तीनों कर्सके प्रेरक हैं. । तथा कर्ता, करण व क्रिया-- 
इन तीनोंके मिलनेपर कर्मरूप व्यापारकी सिद्धि होती है, 
इस तीनोंके अन्तर्गत ही श्लोक १४ में कहे गये अभिष्ठानादि 
पौँचों कारण आए जाते हैं। श्रोतादि इन्द्रियोंकों अपने-अपने 
व्यापार नियुक्त करनेवाला उपाधिरूप जीव कर्ता' कहा ज्ञावा 
है.। ज़िसके द्वारा कर्स किया जाय उसको 'करण' कद्दते हैँ, 
इस धकार श्रोज्ादिं दस इन्द्रियोँ तो वाह्म-करण हैं. ओर मन- 
बुद्धघादि चार अन्तःकरण हैं । तथा क्रियाद्ारा जो सम्पादन 
किया ज्ञाय, चह कर्म! कहा जाता है! 

क्रिया, कारक व फल सभी तिग्ुणात्मक हैं, अतः सत्य, सत्न 
च तमके भेद्से उत सबका सेद्‌ कथन करना चांहिये-- 
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ज्ञान कर्म व कर्ता च त्रियेव गुणमेदतः । 
प्रोच्यते गुणसंख्याने यथावच्छुणु तान्यपि ॥१8॥! 
गशुर्णोके ेेदसे ज्ञान, कम ( चेष्ठारूप व्यापार ) णव कर्ता भी 
तीन-तीन प्रकायके सांख्य-शासत्प्रमें कह्टे गये हैं, उनको भी लू 
भली भोति भ्वण कर ! 
तद्दों प्रथम ज्ञालके तीन भेद्‌ कथन किये जाते हैं-- 
सर्वेभूतेष. य्ेनैक.. भावमव्ययमीलते । 
अधिभक्त पिभक्तेष्‌ तज्ज्ञान विद्धि सात्त्तिकसर ॥२०॥ 
जिस शानके द्वारा पृथक्‌-पृथक्‌ सर्चभूतोंमे भेदभाचसे रुद्धित 
एक ही अधिनाशी तत्व देखा ज्ञाय, उस ज्ञानको तृ खात्तिक जान | 
भावार्थ--ज़िस प्रकार खुब्सरचित कटके-कुसडलादि नाना 
भूषण वस्त॒त' खुबणरूप ही हैं, खुबणसे भिन्न उप्मे भूषणत्व 
रप्सीभर भी नहीं होता । यद्यपि थे सुबरणंकारक्ी दृष्टिमें भिन्न- 
मिन्न रूपसे श्रहण किये जाते है, तथापि सर्सफकी इदृछ्िमें तो 
बे सभी खुबरररूप ही होते हैः और खुबरणका ही मूल्य पाते है | 
इसी प्रकार स्थाचर-जह्मरूप नाना जगतमें संवेभेदभावले रहित 
एक ही अविनाशी तत्त्व भरपूर हैः और केवल वही सर्वभूतोका 
णएकमाज उपादात है'। इस प्रकार जिस श्ानके द्वारा कार्यरूप 
सम्पूर्ण भूतजांत उपादानसखरूप अस्ति-माति-मियरूप द्वी जचसे 
है, ऐसे अभेद्‌ शानको सात्तिक ज्ञान जानो ! 
पृथक्त्वेन तु यज्ज्ञान नानाभावान्पृथम्बिधान्‌ । 
वेति सर्वेपु भूतेषु तज्जानं विद्धि राजसस ॥२१॥ 
जिख ज्ञानके द्वारा स्वेभूतोंम मिच्च-भिन्न म्कारके नाना भाषों 
फो न्यारा््यार करके जासा जाय, उस ज्नको राजस ज्ञान । 
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अर्थात्त्‌ रजोगुणी ज्ञानके छ्ाण जहाँ डपादान-दश्टिका लोप 
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हो जाय और स्थूल दष्टिके विषय सिन्न-प्रिन्न भट-तसावादि 
कार्व-डष्टि ही इढ हो जाय; चह यथा ज्ञान न होनेसे राजस 
ज्ञान कहा जाता है । 
यत्ु॒ क्ृत्तवदेकस्पिन्का्ये. पक्तमहैतुकम । 
अतत्वायबदल्प॑ च तचामसमुदाहतम ॥रेश। 
जिस शावके द्वारा किसी एक कार्यमें ही पूर्णताके सदश 
आसक्ति हो ज्ञाती है (अर्थात्‌ लिस विपरीत ज्ञानके द्वारा महुष्य 
साशवान्‌ शरीर आदिको ही आत्मसूपसे अहण कर बैठता है' 
ओर उसमें ही 'सव कुछ यही है' ऐसी आतसक्ति कर लेता है) वथा 
जो छाल गुक्तिरहित एवं तत्त-अर्थको जितलानेवाला नहीं है 
आर तुच्छ है. बह तामस कहा यया है।। 
अब कर्मके तीत भेद ऋथन किये जाते हैं--- 
नियते सद्नरहितमरागद्रेपतश.. ऋतम्‌ | 
अफलग्रेप्पुना कर्म यत्तत्तात्विकद्चच्यते !२३॥ 
जो कर्स शास्यविधिसे नियत किया हुआ तथा फलकी इच्छा 
से रहित घुठपके द्वाण किसी आसक्ि एवं राग-द्वेपके बिना 
किया यया है, वह सात्तिक कहा जाता है। 
यु कामेप्सुना कम साहंकारेण वा घुद | 
क्रियते वहुल्ायासं॑. तद्गाजप्तमुदाहतप ॥९४॥ 
जो कर्स फलकी इच्छाबाले अथवा अहंकास्युक्त पुरुषके 
द्वारा बड़े परिश्रमले किया आता है, बह राजल कह गया है। 
अजुवन्ध क्रय हिंसामनबेक्ष्य च पौरुषध । 
सोहादास्स्यते. कम यचचामसझच्यते ॥श] 
[तथा] परिणाम, शक्ति, धन्तादिका क्षय, हिंसा और अपनी 
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खामथ्ये--इन सब वातोंका विचार न करके जो करे केबल मोह 
से आस्म्म किया जाता है, वह तामस कहा गया है। 
अब तीन अत्तारके कर्ाके भेद कहे जाते हैं-- 
मुक्तसड्डोनहंदादी घत्युत्ताइसमन्वितः । 
सिद्धचसिद्धचोनि्षिकारः कतो साचिक उच्चते ॥२६॥। 
जो कठो आलंक्तिसे रहित: निरहंकारी तथा धा्खा प्य्वे 
उत्साहसे भ्ुक्त्त है और कार्यकी सिद्धि ६ अखिदिये लिविकार 
दै, बह सात्तिक कह्या जाता दे । 
रागी ऋमफलत्रेप्सुछ॒ब्धो हिसात्मकोश्छुचिः । 
हषशोकान्वितः कता राजसः परिक्रीतितः ॥*ण। 
जो कर्ता आसक्तियुक्त कर्मफलकों चआाहलेबाता जोभी- 
हविंसात्मक ( इसरोंको कष्ट उेंनेबाला ) अपबिच्र ऋर (इ्घ- 
अनिश्की प्राध्तिमें ) हर्प-शोकथुक्त हे बढ राज़ल कहा गया है। 
अयुक्तः आक्ृततः स्तव्घः शठो नेष्कृतिकोडलसः । 
विपादी दीर्घइन्नी च कतो तामस उच्ण्वे ॥२ण|] 
दिया] विक्षिमचित्त अत्यन्त संस्कारदीन 
उडी (दृएडके समाद न झुकचेवाता ) जूते दूसरोंची आजीविका 
हरनेवाला- आलसी शझोक्युक्न खमावत्रता और दीवसही 
( अल्पकातमें होनेयोस्च कार्येको दी्वकालमें करनेशला) ऐसा 
कर्ता वाप्तस कद्दा चया है 
उद्धेमेंदे इनेब्ेव युणवद्धिविध खुझु 
प्रोच्यमानमशेपेण प्र॒क्‍च्लेच घनकूथ ॥रेशा] 
है धन्य ! अब गुझोंके अलुखार बुद्धि व शतिके चिजिय 
सेदोंको च्यारे-न्पारे अशेषतासे कहे हुए ऋचय ऊर । 











अशादशोडच्याय हर 


अब त्रिविध बुद्धिके भेद कथन करते हैं-- 
प्रवृत्ति च निवृर्ति च कायोकार्ये भयासये। 
वर्न्ध मोर च या वेसि बुद्धि! सा पा सात्विकी ॥३०॥ 
औओ धुद्धि प्रधृत्ति-निद्वकत्ति, करतेव्य-अकतैष्य ( विधि-निधेध ), 
भयन्‍्ञ्रभय तथा बन्ध व मोक्तके खरूपोंको (यथावत्‌) ज्ञाचती है, 
बह सात्तिकी है । 
अर्थात्‌ जो चुद्धि उपयुक्त विषयोंका ढीक-ठीक निश्चय करा 
देती है ओर प्रवृत्ति, अकर्तेव्य, निषेध, सय एव॑ बल्धसे छुड़ाकर 
निबृत्ति, कर्तव्य, विधि, अमय तथा मोक्षमार्गम कर्ताको जोड़ देती 
है, वह सास्विक चुद्धि कद्दी जाती है। 
यया धर्ममध्म च कार्य चाकार्यमेष्ष च। 
अयशावत्जानाति बुद्धिः सा पाये राजती ॥३१॥ 
है पार्थ ! जिस चुद्धिके द्वारा धर्म व अधर्स तथा फर्षव्य व 
अकतेद्यका रूप यधावत््‌ न जाना ज्ञाय, वह राजली है। 
अधर्म धर्ममिति या मन्यते तमझ्तावृता। 
स्वोधोन्विपरीतांश बुद्धि३ सा पाये तामसी ॥३२॥ 
(विथा] है पार्थ ! तमोगुणसे आदृत्त हुई जो घुद्धि अधर्मको 
ही धर्म मान लेती है और सभी अर्थोको विपरीत रुपसे अहण 
करती दै, वह तामसी है। 
अब जिविध ध्रृतिके भेद्‌ वर्णन करते दैं-- 
घृत्या यया धास्यते मनशआशेन्द्रियक्रियाः । 
योगेनाव्यभिचारिण्या शतिः सा पार्थ सास्विकी ॥३३॥ 
हे पाथे | अव्यभिचारिणी जिस छूतिके द्वारा समाधियोगसे 
मल, प्राण एवं इन्दियोंकी क्रियाएँ धारण की जाती हैं, बच धति 
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अर्थात्‌ धारणा-शक्ति सास्विकी है । 
श्या तु॒ धर्मकामार्थान्दृत्या धारयते&्जुन । 
प्रसक्षेन फलाकादची घृतिः सा पार राजसी ॥३४॥ 
है! पार्थ । जिस धारणाशक्तिके द्वारा फलकी इच्छासे 
प्रसंगाछुसार धर्म, अर्थ थ कार्मोकों घारण किया ज्ञाता है, वह 
राजसी घृति है। 
यथा खम्मं भय शोक॑ पिपाद मदसेब च | 
न पिम्नुऋति दुर्भेधा ध्रतिः सा तामसी मता ॥३५॥| 
[ वथा ] ज्ञिल घ्रृतिके ढास डुर्बुद्धि पुरुष खत, भय, शोक, 
डुःख एवं मद॒का परित्याग नहीं करता (ओर इनको धारण किये 
रहता है), बह धारणा तामसी मानी गई है'। 
बुद्धिकी बुक्ति-विशेषका चाम धारणा ब चति दे । 
इस प्रकार तीनों सुर्योके अनुसार किया ब कारकोके भेट 
चर्णत किये गये,अव फलरूप खुखका भेद्‌ कथन किया जाता है--- 
सुख लिदानीं त्रिविध थुण, में भरतपभ । 
अशभ्यासाद्रमते यत्र दुःखान्त॑ च निमच्छति |॥३६।| 
हे! भरतश्रेष्ठ | अब त्‌ खुख भी तीन प्रकारके मुझसे ख़ब, 
जिस खुलमें मनुष्य अभ्याससे स्मण करता दे और डु'खोके अन्त 
फो माप होता है । 
यत्तदओ्ने विषमिय परिशाप्तेःछतोपसस । 
तत्सुख सात्तिक प्रोक्तमात्मवुद्धाप्रसादजस्‌ |।३७॥॥ 
जो खुख आरस्ममें ( अर्थात्‌ कठिनाईके कारण ध्यान, वैराग्य 
व समाधि आदि साधनोंके आस्स्भमें ) दिपके ठुल्य है, परन्तु 
परिणाममें (सलाधचोके परिपक्त होनेपर) असततुद्य है, वह आत्म- 
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अल बुद्धिके प्रसादसे उत्पन्न हुआ सुख सात्तविक कहा जाता 
० हे 
हक ।0202200%% 2: अ्पासले रमण करतेयोग्य है 
विपयेन्द्रियतंयोगायत्तदरग्रेब्मतोपपमू.. ।.“« 
में विपमिव तत्सुख राजस॑ स्मृतम्र ॥३८॥ 
जो खुख इन्द्रिय व विषयके संयोगसे आएस्ममें असृतके तुल्य 
है परन्तु परिणामम (शरीर, मत बुद्धि, लोक व परलोकंका 
नाशक दोनेसे ) बिपके सम्ात है, वह राजस माना गया है.। 
यदग्रे चालुबन्धे च सुर्ख मोहनमातमनः | .. , 
निद्रालस्पप्रमादोत्व॑ वत्तामसमुदाहतम ॥३६॥;: 
[ तथा ] जो आरस्म व परिणाम्म दुद्धिको मोहित करनेबोलाः 
होता है, बह निद्रा, आलस्य व प्रम्ादजन्य सुख तामंस फंहर 


गया 
अब चिग़ुणात्मक प्ंसंगका डपसंहार किया जाता है 


न तदस्ति एथिव्यां वा दिवि देवेषु वा पुनः | 
सत्य प्रकृतिजेमुक्ते यदेभिः स्पालिमिगुणेः ॥9०॥ 
ऐसा कोई पदार्थ पृथ्वी, स्वर्ग, अथवा देवताओं भी नहीं है. 
जो प्रकृतिजन्य इन. सत्वादि तीनों  गुणोंसे रहित हो, (अर्थात 
अक्ृतिका कार्य चर-अचर जितना भी पंप है बह अवश्य जियु- 
शणात्मक होना ही घाहिये ) | 
इस अकार सम्पूर्ण संसार तीनों गुणोंका काये होनेंसे चियु« 
शत्मक दी दै।अच गीताक उपसंहास्मे साररूपसे इस मिशुणा: 
स्मक संखारखसे सुक्तिकां उपाय कथच करना चाहिये । इंस विषय 
प्रथम चारों बणणोके कर्मोंका मिन्न-मित्न वर्णत किया जाता आँव- 
श्यक है, अतः इस विपयका आारस्त किया जाता 'है-- 
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ब्राह्मणक्तियविशां शूद्राणाँ च परन्तप | 
कर्माशि. अ्रविभक्तानि खमावग्रमवैरगुणै। ॥४१॥ 
हे परव्तप आ्रहाण,क्षत्रिय और बैश्योके तथा झद्ठोंके कर्स अपनी- 
अपनी प्रकृतिले उत्पन्न हुए श॒ुर्णोके ढारा विभक्त किये गये हैं । 
ब्राह्मण, क्षत्रिय व वैश्य त्रिवर्णुक्ो उपचयन, यज्ञ तथा वेदाध्य- 
यनादिका अधिकार होनेखे एक कोटिमें झहण किया गया और 
इनके अनधिकारी होनेसे शद्धफो मित्र कोटिमें श्रहटण किया भया 
है । जबकि अखिल प्रपश्न तीनों ग्रुणोका ही पसारा है. और 
अत्येक योनिममं इन गुणोंके साथ जीवफा सम्बन्ध बना हुआ है, 
घब जन्मजात स्वभावसे उत्पन्न हुए शुणोंके भेदसे बर्णों एवं 
कर्मोका भेद होना ब्रिनिश्वित ही है, इसलिये बर्णभेठसे कर्मों 
का भेद निरूपण किया जाता ढै-- 
शो दमस्तपः शौच दान्तिराजेबमेव च। 
ज्ञान विज्ञानमास्तिक्यं त्रक्मकर्म खभ्ावजम्‌ ॥४२॥ 
शम, दम, तप, शौच, क्षमा, सरलता, (इन सबका बर्णुन पीछे 
हो चुका है) सामान्य-ज्ञान, विशेष-शान एवं आस्तिकता (अर्थात्‌ 
बेद्‌ शाह्मके बचनोमें भ्रद्धा)--ये म्राह्मणके खाभाविक कर्स हैं.। 
शौये तेजो धतिदाच्य युद्धे चाप्पपलाय नस । 
दानमीशरभावश्र॒ च्त्रकम॑ खमावजम्‌ ॥४१॥ 
. शश्वीयवा, तेज, थैये, चतुराई, युद्धमें शत्ुको पीठ न दिखाना, 
दान ( अर्थात्‌ देनेयोग्य बस्तु खुले हाथों दैना ) और इप्वरमाव 
( अर्थात्‌ शासनयोग्य प्रजापर प्रशुत्व जम्मना )--ये क्षन्षियके खा- 
आवबिक कर्स कर १ कर 
कृषिगीरक्ष्यवाणिज्यं वेश्यकम खभावजम्‌ । 
परिचयात्मक कर्म शूद्॒स्यापे खभावजमर |[४४॥ 
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[ तथा ] कृषि अर्थात्‌ भूमिमें हल चलाना, गोपालन तथा 
क्रयर्धविक्ररूप वाणिज्य, वेश्यका खाभाविक करे है और सेवा- 
पसायृण॒ता शुद्धका खाभात्रिक कर्स है | 

पेहलीकिक खार्थ व क्रामनाका परित्याग करके यदि उपर्युक्त 
ऋर्मोक्ो अपने-अपने वरणै-धर्माछुसार केवल धामिक दष्टिले सत्य- 
तापूर्वक आत्वरणुमें ल्ञाया जाय तो इसका फल खर्गादि उत्तम 
लोकोंकी प्राप्ति होता है, जैखा स्थ्ृति व पुराणुमिं वर्ण किया 
गया है। परन्तु यदि ईश्वर-प्राप्ति उद्देश्य रखकर केवल पायमार्थिक' 
इप्टिसि अपने-अपने कर्मोकर आचरण किया जाय, तब--- 

स्रे से क्मएयभिरतः संसिद्धिं लमते नरः । 

स्वकर्मनिरतः सिद्धि यथा विन्दति तच्छशु ॥४४॥ 

कर्माधिकारी] अपने-अपने कर्मों तत्पर हुआ भगवत्‌-म्रप्ति- 
रूप खिद्धिके मार्गकों प्राप्त होता है।। अपने-अपने कर्मोर्म लगा 
हुआ पुरुष जिस प्रकार सिद्धिको पाप्त दोता है, बच तू अपण कर। 
भावार्ध--उपर्युक्त लक्ष्णोंवाले अपने-अपने कर्मोकों यदि 

सत्यतापूर्वक केबल धार्मिक दृष्टिसे आचरणमें लत्या गया है. तो 
उसके फलमें उत्तम ल्लोकोंकी प्राप्ति होती है और अपने रे हुए 
कर्मौंका उत्तम भोग भोगकर तथा पुरय क्षय होनेपर थे खाली-के- 
खाली फिर इसी लोकमें गिय दिये जाते हैं,क्षीणे पुरये मत्यैलोक 
विशन्ति' | भगवत-प्राप्िरप सिद्धिके अधिकारको वे किसी 
अकार प्राप्त नहीं होते | परन्तु यदि अपने वर्णधर्मोका आचरण 
भगवत-आपएिके उद्देश्यले किया गया है! तो इसके फलमें अशुद्धि 
का क्षय होकर अन्त!करणकी निर्सलताह्वार वे ज्ञान-निष्ठाकी 
योग्यतारुप सिद्धिको आप्त होते हैं, जिस योग्यताद्वारा शाननिष्ठा 
सिद्ध दोकर भगवत्‌-आपिरूप परम सिद्धिकी प्राप्ति दो जाती दे 
अब जिस अकार उस सिद्धिकी माप्ति होती है; बह तू अबण कर। 
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श्र 
यत्तः प्रवृत्तिभूतानां येन स्वेमिद ततम। 
सकसेणा तमस्यच्य सिद्धि विन्दति मानवः ॥9६॥ 

जिस परमात्माले सम्पूर्ण सूतोको उत्पत्ति होती है और जिस 
परमात्माह्दारा यह सम्पूर्ण जगत्‌ व्याप्त अर्थात्‌ ओत-मोत हो रहा 
है, अपने-अपने कर्मोद्धाय उस परमेंश्वरको पूजकर मनुप्य (नान- 

निछाकी योग्यतारूप) सिद्धिको प्राप्त होता है। 
भावार्थ--जिस प्रकार मसुप्य-शरीरके नाता अद् ये उपाड् 
है, यदि भत्येक अड्ञ व डपाह़ अपने-अपने धर्स व कर्समें ठीक- 
डीक चर्ताव करते रहें तो सारा शरीर खस्थ रहता है | परन्तु 
यदि उन अड्ञोमेले कोई भी छोटे-से-छोटा अह्ड अपने धर्म-कर्मम 
ठीक-छीक न बते तो खारे-का-सारा शरीर रोगी व डुखी हो 
ज्ञाता है। इसी प्रकार सम्पूर्ण च्रद्माएड चिराट्भगवानका शरीर 
है और चारो वर्ण, चारों आश्रम एबं पत्येक प्राणी उस बिशद 
के अक्न ब उपाड है । इसलिये यदि सभी वरण घ आश्रम अपने- 
अपने धर्ममें सावधान सहें' तो यह सम्पूणे विशट-चए खंस्थ रह 
सकता है. परस्तु यदि कोई वर्णा्षसी अपने धर्स-कर्मका परि- 
स्यागय कर दे तो इससे विशद-वपुर्में आधांत लगनेसे सम्पूंणी 
विराद्‌ अस्त-व्यस्त दो जाता दे । इसलिये अपने-अपने कंमोडारा 
खाष्टियक्रकों चलानेमें सहायक होनो प्रत्येक बर्णाश्रमीका धर्म 
है और डचपर ईश्वर्की ओरससे ऐसा कतेब्य रखा गया है ॥ इसी 
इप्टिले ईश्वरकी ओरले अपने ऊपर कतेव्य जान और ईश्वर-प्राप्ति 
उद्देश्य रखकर निष्कामभावसे अपने-अपने ऋर्मोका आचरण 
करना, यही अपने कर्मोडरए सगवानकी पुल करता है जिसके 
फलस्रुप अन्त'फरणकी निर्सेलता होती है! । यही शानविछ्ञाक्री 
योग्यतारूप सिद्धि है, जिससे उस निर्सेल अन्त.कर णुमें ज्ञाननिष्ठा 
क; यउद्वोघ होता है। यही नहों कि इस घकार केवल ज्रांह्मर ही 
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जाननिष्ठाकक अधिकारी होता है; वंढिक चारों दी वर्ण निष्कोम- 
भावसे अपने कर्मो्ांस भगवानकी पूजा करके किसी बाधाकें 
विना भगवानकी प्रसन्नतारूप अन्तःकरणकी निर्सलताको प्राप्त हो 
समते हैं, जिसके द्वारा वे शाननिष्ठा के अधिकारको प्रात दो जाते हैं। 
जब कि ऐसा है, तब--- ३ 3५ 
श्रेयान्खधर्मों विगुणः परपर्मास्ख॒नुष्ठितात्‌ । ' 

स्वभावनियत्त कम कुबैज्ाप्नोति किल्विप्त ॥9७॥ 
'दूसरेफे भली प्रकार अज्भुछान किये हुए धर्समसे अपना गुणः 
रहित भी घग्मे श्रेष्ट हे, क्योंकि अपनी धकृतिके अछुसार नियत 
किये हुए (खथरमरूप) फर्सका आचरंण करता हुआ मसृष्य 
पापको प्राप्त नहीं होता । ० थक 
भाषाथै--जिस प्रकार अपने शरीरके अड्टोगरं मल-सूच त्याग? 
नैवाली फर्मेस्क्रियाँ भंगीका सुणरद्धित व्यवहार करती हुई भी किसी 
दोपके भागी नहों बन॑तीं, पल्कि उनका वह व्यवहार शारीरिक 
स्वास्थ्यके लिये नितान्त उपयोगी होता है; इसी प्रकार ब्रह्मारडमें 
अपनी-क्पनी भ्रकृतिके अनुसार नियत किया हुआ खधमेरूप 
कर्म झुणरद्तित छुआ भी दूसरेके उत्तम धर्मसे श्रेष्ठ होता है।। 
क्योंकि इधर तो अपने घ॒र्सका आचरण खमावसिद्ध होनेसे खुगम' 
द्ोत दे तथा खधर्मके स्थागसे विरट-बपुमे जो आधातकी सस्प्ला* 
चना स्वाभाविक होती है, उससे वह स्वथर्स रघ्चा करता दे और 
उश्चर उपर्युक्त इडशिले अपने क्मोद्धार संसार-चक्को चलानेमें 
सद्दायक होता तथा अपने कर्मोह्ारा भगवान्रकी पूजा करता 
कस्याणरूप होता है, जिससे किसी पापका स्पश न होकर झात- 
लिष्ठाकी योग्यतारूप सिद्चिकी प्राप्ति हो जाती हैं और कर्मका 
यही बारुतविक फल है। बैसे देखा जाय तो मायाराज्यमें गुण व 
दीप सापेक्तिक ही होते हैं, जैसे आह्मशके क्मोंकी अपेक्षा शद्गके 
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करे तिकृष्ठ हैं और शद-ऋर्मोकी अपेस्ता ब्रह्मणके के उत्कष्ट 
ऐसा होते हुए भी यदि झद्र अपने कर्मोका परित्याय करके ब्राह्मर॒के 
कर्मोका आचारण करते लगे तो यह उसके लिये श्रेय 'रूप नहीं हो 
सकता | क्योंकि यह तो मानना ही पड़ेगा कि बतेमान जिस जाति 
घ कुलमें मलुण्यका जन्म होता है चह अकारण ही और-का-और 
भह्दीं दो जाता, वद्कि पिछले संस्कारोंके अधीत डी वर्तमान जाति 
व कुलकी प्राप्ति निम्धित है| जबकि ऐसा है' तव चतेमान जावीय 
कर्म अवश्य उसके स्वभावनियत कर्म होने चाहियें। फिर महुण्य 
के लिये स्वाभाविक कर्स झय तथा स्व॒भावविरुद्ध कर्स अश्रेय'रूप 
इसी प्रकार हो सकते हैं, जिल प्रकार धथम कश्लाके वालकके जिये 
सोपान-ऋमसे अपनी कक्षाका पाठतो अपनी कस्ताले उत्तीण कराके 
चहुर्थ कक्लातक पहुँचानेका जुम्मेवार है,परन्तु यदि सोपान-कमका 
जल्लड्घन किया गया तो बह कदापि चतुर्थ कल्लार्म नहीं पहुँच 
खकता और यहाँ नहीं ठहर सकता। इसी प्रकार स्वभावत्तियत 
करे खुगम एवं श्रेयस्कर हो सकते दें। जसा भगवान साष्यकारने 
आ-र₹८ग्छो/४०-४६के भाष्यमें स्पट्ट किया है कि 'जातिबिहित करमे' 
यदि भली सॉति अजुष्ठान किये जायें तो डनका फल स्व॒गे-भाप्ति 
होता है और बचे हुए कर्म-फलके अच्छुसार उसको श्रेष्ठ देश 
जाति, कुल धर्स, आयु विद्या, आचार, धन, खुख एवं मेघा 
आउिसे युक्त जन्म माप्त होता है । और यदि स्वाभाविक कर्स 
निष्काम-सावले आचरण किया जाय तो वह जाननिष्ठाका अधि- 
कार प्रदान करता है! । इसलिये सब मकारखे स्वाभाविक के 
ही महुप्यक्ते लिये श्रेय है, स्वभावविरुठ करे कठापि नहों । 
हि 8. कौन्तेय 
सहज कर्म कौन्तेय सदोपमप्रि न त्वजेत्‌ । 
सर्वास्म्मा हि दोवेण पृमनाम्िसिल्लृताए ॥8्ाा 
[ इसलिये ] हे क्लोन्तेय ! सदोप सी अपना स्वाभातिक 
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( ज्न्प्-ज्ञात ) कर्म परित्याग त करे, क्योंकि यों तो सभी करे 
क्षूमसे अभिके सदश दोपसे घिरे हुए होते ही हैं: 

भावार्थ-कर्म मायाके राज्यमें ही है और अज्षान्का कार्य 
है, इसलिये अपने स्व॒रूपले कर्मका सर्वअंशमें निर्दोष होना अंस- 
सम ही है!।। अवश्य उसका किसी-व-किसी अंशमे इसी मरकार 
दोषसे आधवुत्त होना निश्चित है, जिस प्रकार असि आरस्भमें 
श्रूमसे आच्ुत्त रहती है । परन्तु जिस प्रकार घूमके साथ उत्पन्न 
होती हुईं भी अभि पककी सिद्धि कर देती है और फिर निर्धूप 
भी हो आती है, इसी प्रकार स्वाभाविक कर्म सदोप हुआ भी 
'निष्काम-भावके प्रभावसे अच्तःकणर्णकी निर्मेलता सम्पादन कर 
देता हैः और फिर वह सदोष हुआ भी निर्दोष दो जाता है। इस- 
लिये जबतक मसुप्य अज्ञानके साथ पन्धायमान है' और कर्मका 
अधिकारी है, तबतक उसे अपना स्वाभाविक कर्म सदोप हुआ 
भी परित्याग नहीं करना चाहिये । 

इस प्रकार कर्मोद्वार शाननिछाकी योग्यतारूप सिद्धिकी 
प्राप्तिका वर्णन किया गया। अब इसका फल श्ाननिष्ठारुप 
मेष्कर्श्थसिद्धिका घणेत करते हैं--- 

असक्तबुद्धिः सर्वत्र जितात्मा बिगतरपृहट! | 
लैष्कम्येसिद्धि परमां संन्‍्यासेनाधिगच्छति ॥28॥ 

जिस पुरुषकी बुद्धि सर्वत्र आसक्तिसे रहित है, जिसने अन्त: 
करणको जीता दै तथा जिसंकी स्पुहटा निदुत्त हो गई है, ऐसा पुरुष 
संनन्‍्यासके दास नेष्कस्थैरूप परम सिद्धिको प्राप्त हो जाता दे। 

भावारथ--आखसक्तिक्रे स्थान जो स्त्री, धन व पुत्रादि हैं उनमें 
जिस घुरुपकी बुद्धि आसक्त नहीं होती; जिससे अन्ता|करणके राम- 
द्वेष तथा काम-कोधादि दोपोंको जीत लिया है, जिसकी श्रीर- 
जनिर्वाहके निममित्तमात्र भोगोंम भी दष्णा निदुचत दो गई है और 
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जो अपने-आप प्री्त हुए विषयोंसे दी शरीरंका पोषण करता है, 
ऐला पुरुष संत्यासमरद्धार अर्थात्‌ अक्षातक्यरूप वत्तशानके टरा 
तैष्कर्म्यरूप एस्म सिद्धिको भाप्त हो जाता है। देहेन्द्रियादिसे 
अर्संग होकर बह निष्करिक अकह्मके साथ अपनी आत्माका अभेद्‌ 
प्राप्त कर लेता है, यही वास्तविक संन्यास है'। वब वेहेन्द्रियादि 
अपने-झपने व्यायारोंमें चर्तती रहती हैं, परन्तु बह उत्तके ब्यापारो 
को अपनेमे चहीं देखता और न उके व्यापारोंका कर्ता ही होता 
छै, किन्तु साक्षीरूपसे ढश रद्दतां दे । इस प्रकार वह्द तंत्त्वज्ञान- 
द्वारासर्वेक मैं-संन्यासरूप परमनेष्कम्ये-सिद्धिको भाप हो जाता है। 
निर्सलान्त/करण पुरुष ईश्वराचन-वुद्धिसे खधर्माहछानद्वार 

जिस क्रमसे नैष्कस्येनसिद्धिकों भराप्त होता है, अब भगवाय्‌ उसका 
निरूपण करनेके लिये प्रवृत्त होते डै-- 

सिद्धि प्राप्त यथा ब्रह्म तथाप्नोति निषोध में । 

समसेनैब कौन्तेय निछा ज्ञानस्य या परा ॥१०॥ 

[ निष्काम-सावसे स्व्धर्भाल॒प्ठानरूप अपने कर्मद्धारा शान: 
निष्ठाकी योग्यतारूप ] सिद्धिको प्राप्त हुआ पुरुष जिस प्रकार 
( सब्यिदानन्दरूप ) बक्मको आ्प्त द्ोता है: तथा जो झानकी परा- 
निष्ठा है, हे कौन्तेय ! उसको तू संक्षेपले मुझसे समझा । 

बुद्धाया विशुद्धया बुक्तो शत्यात्मान नियम्य च। 
शब्दादीन्विपयांर्त्यकत्वा रागद्रेपी व्युदस्य च ॥५ १॥ 
विविक्ततेषी लघ्याशी यतवाकायमानसर | 
व्यानयोगपरो नित्य॑ वैराग्य ससुपाथितः ॥१ २॥ 
आहईकारं वल॑ दपे कार्म क्रोध परिगरहप्त । 
बिमुच्य निर्मम: शान्तों वक्षभ्याय कव्पते ॥!१३॥ 
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* 'विश्ुद्ध चुद्धि (आर्थात्‌ कपठेरहित एव निश्चयात्मिक चुद्धि) 
से घुक्त, वैसे इन्द्रियोंको बशमें करके, शब्द-स्पर्शादि विंपयोंका 
परिश्याग करके (अर्थात्‌ शरीस्की स्थितिमें जितने सात्र विषयोंकी 
आवश्यकता: है, उत्तको ससवर्जित चुद्धिले अहए करके और शेप 
सब विपयोंका परित्याग कंस्के) तथा राम व द्वषकों उखाड़ कर, 
एुकास्त देशकर सेवन करनेवाला ( अर्थात्‌ वन, चदीतीर, अथवा 
पहाड़की शुफा आदि एकान्त देशमें दियास फरनेका जिसका 
स्भाव दे ), दलका भोजन कश्नेचाला (हलके भोजनखे लिद्गादि 
दोप जीते जाते हैं इसलिये इसका भहण किया गया है) और 
शरीर, खाणी थ मनको ( स्वाधीम घोड़ेफी भाँति ) जीतकर नित्य 
ध्यानयोगपरायण हुआ ( अर्थात्‌ आत्म-चिन्तनरूप ध्यान्में अपने 
बित्तको एकाग्र करनेके जो परायण है और यही जिसते अपना 
मुख्य कर्तव्य माना है) तथा ( इहलोक व परलोकसम्बन्धी पोगों 
से जिसका शा निदवृत्त दो गया है पेसा ) बैराग्यसम्पक्ष होकर 
अर्देकार, वल (अर्थात्‌ काम व रागका बल), घमणड, काम, कोघ 
व संग्रहका परित्याग करके समतारदित तथा शान्तचित्त पुरुष 
अह्रूप होनेके योग्य होता है। द ६222 
इस उपयुक्त कमसे--- 
ब्रक्नभूतः प्रसन्नात्मा न शोचति न काइ्क्ति । 
सम सर्वेष भृतेपु मद्धक्ति लगते पराम्‌ ॥४०॥ « 
प्रसन्नात्मा (अर्थात्‌ अ्रध्यात्म-लाम पाया हुआ पुरुष) प्रह्मख- 
रूप हुआ न कुछ शोक करता है और न कुछ इच्छा करता है, किन्तु 
खब भूतोंमें समरूप छुआ मेरी पराभक्तिको प्राप्त दो जाता है। 
भायाध--्छोक ५१ से ४३ तक फंथन किये डुए उपर्युक्त 
क्रमके अशुंसार साधवलम्पन्न पुरुष अध्यात्म-लाभ पाया हुआ 
देहासिमावसे निकलकर सर्वभेद च्‌ परिच्छेद-विनिममुक्त अपने 
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अल्यात्मैक्यसलरूपमे एकीभावसे स्थित हो जाता है!। तब बढ न 
'कूछु शोक फरता है और न कुछ इच्छा ही करता' है, फ्योंफि 
देहाभिमान करके भेद व परिच्छेद-इष्टिके कायण ही शोक घ॑ 
आकांक्षाएँ हद्यमें कपटककी सॉति छुआ करते थे, सो कयटक 
निकलज़ानेके कारण अब बह इन सब वेदनाओंले खामाबिक मुक्त 
है। झौर सब तसद्भोमें जलकी भॉति सव भूतोमेँ आत्मरूपसे स्थित 
छुआ वह मेरी ज्ञानलक्षणा पराभक्तिकों भराप्त हो जाता है. । 

भक्त्या मामभिजानाति यावान्यश्रास्मि तच्चत्तः । 

ततो मां तत््वतो ज्ञात्रा विशते तदनन्तरम्‌ ॥४४॥ 

_तिष उस परा] सक्तिके द्वारा वह पुरुष, मैं बास्तवमें जितना 


और ज्ञो , वैसा तत्वसे जान लेता है और तब मुभकों 
289 7००३ ही भ्रुकमें मवेश पा जावा दै। पे 
भावार्थ--उस शानलक्षणा परामक्तिके दाश वह पुरुष, मैं 
जितना हैँ ओर जो कुछ हैं, चेसा तत्त्व्ले जान लेता है| अर्थात्‌ 
“अज्ञानकी डपाधि करके पश्चभूतात्मक प्रपश्चके रूपमें भान होता 
छुआ भी मैं बास्तवमें पप्रभूतात्मक प्रपश्नले अखंग ही रहता हैँ 
और मेरेमें इसका कोई लेप नहीं लगता । यद्यपि यह भपज्ञ मेरे 
घिना कुछ भी नहीं है, तथापि भेरेमे यह कुछ भी नहीं है' | यह 
पविशेषरूप अ्पश्च सुझ सत्तासामान्यके आश्रय प्रतीत होता हुआ 
भी मुझको स्पर्श कर नहीं सकता । अपनी खत्तामातसे उन 
विशेषरूपोंके साथ व अभाबोंको प्रकाश करता हुआ भी मैं अपने- 
जआपमे ज्यों का-त्यों ही रहता हैँ । जिस प्रकार सामान्यरूप खुबर्ण 
अपने आश्रय विशेषरूप कटक-कुरुडलादिकी प्रतीति कराता 
हुआ भी अपने-आपमें ज्यो-का-त्यों ही रहता है।। यद्यपि सामान्यरूप 
सुब॒णुके विन्ा बिशेपरूप कटक कुएडलावि कुछ मी नहीं हैं, तथापि 
'साम्मास्यरूप खुबणुमें ये कुछ भी नहीं है। सामानन्‍्यरूप खुबरोें अपने 
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आश्रय विशेषरूप कटक-कुएडलादिके भाव व अमावोंकों प्रकाशता 
डुआ भी आप किसी भाव व अमावको ग्राप्त नहीं हो जाता । 
इस तत्व-सात्तात्कारका नाम ही ज्ञानलक्तणा पराभक्ति दे । 
इस पराभक्तिके द्वारा चद भक्त इस कार मुक्के तत्वसें जानकर 
आर अपना परिच्छिन्न-अहंकार सुभमें खोकर ज्ञान-समकालीन 
ही मुझमें पवेश पा ज्ञाता है. और तरच््चिक योग प्राप्त कर लेता है। 
अब इस ताक्त्विक योगका फल निरूपण करते हैं--- 
सर्वकर्मोण्यपि सदा क्रुबाणों मदयपाश्रय। | 
मतप्रसादादवाप्तोति शाश्वत पदमव्ययम्र्‌ ॥॥३६॥ 
[जिसकी इृष्ठिमें मुझ साक्षीस्वरूपके सिया अन्य कुछ है दी 
नहीं, ऐसा] मद्रब्रपाक्रय (अर्थात्‌ मैं ही जिसका सर्व प्रकार आय 
हूँ, ऐसा ) योगी खदा सब कर्मोको करता हुआ भी मेरे प्रमादसे 
मेरे शाखत अव्यय पदको प्राप्त हो जाता है'। 
अर्थात्‌ सदा सब कर्मोमें बर्तता हुआ भी वह कमल-पन्रके 
समाव कर्मासे लेपायमान्र नहीं होता ओर किसी प्रकार कर्म- 
वस्धलर्म नहीं आता । 
इसलिये अज्ञुन |! जब कि ऐसा है, तब तू-- 
चेतमा सर्वकमोणि संयि संन्यस्य मत्पर) । 
चुद्धियोगमुपाश्ित्य मच्ित्तः सत्ततं भव ॥५णा 
मलसे मेरेमें सब कर्मोका भले भांति त्याग करके मेरे परायण 
छुआ चुद्धियोगका अवलबस्धत करके सिसन्‍तर मेरेमें ही चित्त 
रखनेचाला हो | 
भावार्थ--न में कुछ कर्ता हैँ, व सुकपर कुछ कतेंब्य है, 
फिन्तु मैं तो बह साक्षीखरूप अलु् म्रकाश हैं, जिसके प्रकाश 
देडेन्द्रियसनबुद्धधादि अपने-अपने धर्स-कर्मोर्ते बर्तते हैँ, परन्तु 
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आुसूको स्पशे नहों कर सकते ।' इस ठत्त्वसाल्लात्कारका सामत दी 
घ्ुद्धियोग है, फ्योंकि इस बुद्धिके छारा ही भगवानमें घात्तिक 
योग होता है, अन्य किसी प्रकारले भी नहीं और केबल इसी 
बुद्धिके द्वास सगवानम सर्वकर्स-संस्वासकी सिंद्धि होती है।इस- 
लिये अर्जुन । तू इसी चुद्धियोगफे अवलस्थतसे सुझूमें चित्तले 
सर्चेकर्स-संन्यास करके मेरे परायण हुआ निरन्तर मश्चित्त हो | 
अर्थात्‌ वेहेन्द्रियादिके सब धर्म-कर्मासे अर्संग हो, वेद्देन्द्रियादि- 
हारा सब कुछ करता हुआ मी अकर्ता रद्द और सत्र कर्मेर्मे सु 
साक्षीखरूप अकर्सको ही देख | इस प्रकार जो बुद्धियोग दूखरें. 
अध्यायमें उपदेश किया गया था, उसीपर तअच्यका उपर्सहार 
किया गया । (इगीशि 
मचित्त” स्बंहुगोणि सत्रतादात्तरिष्यस्ति 
अय चेत्त्यमदकारात्न श्रोष्पसि विनंड्च्यसि ॥१८॥ 

[इस पकाएर] दू सच्चित्त हुआ मेरे प्रसादसे सभी सड्ढढोंसे तर 
जायगा और यदि द्‌ अहद्भारखे सेरे बचनॉको तहीं खुनेगा तो 
लप्ठ हो जायगा ( झर्थात्‌ पस्मस्थले अए हो जायगा )। 

भावार्थे--मैं अर्जुन इन सब सम्बन्धियोंका मारनेवाज्ा हैँ 
इसके मासनेसे कुल नए हो जायगा, इससे जाति-धर्स एवं कुल-घर्से 
नए हो जायेंगे, छ्लियो उुश्ा हो जायेगी, चर्णेसंकर प्रजाकी उत्पत्ति 
होगी जिसले पिएडोद्रक-क्रिया खुप्त हो ज्ञायगी और पितरोंका 
अध/पतन होगा---अजजैन ! मेरे प्रसाद्से तू मच्ित्त हुआ इस 
प्रकारके खब सझ्डढोंले वर जायगा अर्थात्‌ जब तू अपनी शरीर- 
रूपी बॉसुरीको ऋटद्ढें कर्दृत्वाभिमान एवं फर्तव्य-चुछिसे खाली 
करके सुर खेसाक्षी व सर्वात्माके हाथोंमे दे देगा, तब मैं स्वयं 
इस बेखुरीसे ऐसे उत्तम-उत्तम स्वर निकाल लूँगा, जो कवि इस 
अकएर रुठय करतेके वजाय तेरे लिये परमानन्दके कारण होंगे 
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क्योंकि चस्तुतः तेरे आत्मस्थरूपमें इत सक्ुटॉफा कोई स्पर्श 
होते हुए भी केवल अक्ञानजन्य कैत्वाभिमान व क्वैव्य-चुद्धि ही 
तेरे इस सब सहुटोंका मूल वन से हैं । इसलिये तू मच्ित हुआ 
अज्षानजन्य कठेत्वासिमानघ कर्तव्य-बुद्धिसे छूटकर झनाथास इन 
सभी सक्लुटोंसे तर जञायमा और जन्म-मस्णरूप सूल संझ्लटले भी 
मुक्त दो ज्ञायगा । परन्तु यदि मेरे वच्नोपर ध्यान न देगा तो पर 
मार्थसे स्रण्ठ दो जायगा। - श 
इसके बिपरीत--+ 
यदहंकारमाशिंत्य ,न॒योत्स्य इति मन्यते । 
मिथ्यैष व्यवसायस्ते प्रकृतिस्तां नियोक्षयति ॥४8॥ 
जो तू अदंकारको अवलम्बन करके ऐसा मानता है कि 'मैं 
युद्ध नहीं करूँगा! तो यह तेरा निम्धय मिथ्या है, क्‍योंकि तेरी 
क्षात्न-प्रक्ति वरवश ठुझे युरूमें जोड़ देगी । 
भावार्थ--डपर्ुक्त रीतिले अहं-कर्दत्वामिंमांन्‌ व -कर्तव्य- 
बुख्चिका व्याग त करके (अ० १८ र्छो० १७ के आछुसार जिनका 
स्पाग ही तात्तविक त्याग है) यदि तू अहंकारके बशौभूत होकर. 
ऐसा मानता है कि 'ैंयुद्ध.नहीं करूँगा तो यद्द तेरा निम्धय 
मिथ्या ही है, क्योंकि शासत्रविधिके अजुसार यह तेरा नियत कर्म 
है! यदि तू मोदसे इसे त्यागनेकी इच्छा करता है' तो अ० रस. 
रछो० ७ के अशुसार तेरा यह त्याग वामसिक व्याग होगा दूसरे,. 
यह तेरी क्षात्र-भ्रक्ृषतिके विरुद्ध मी होगा, अतः तेरी श्रक्ृति तुझे 
चस्घश युद्धमें जोड़ देगी | 
स्वशावजेन कौम्तेय निवद्ध+ स्वेन कर्मेशा। 
कह्तु नेच्छसि . यन्मोहात्करिष्यस्थवशोरअपे तव्‌ ॥[९०॥॥ : 
। क्योंकि ] हे कौन्तेय ! अपने शस्बीरता आदि स्वासांविक 
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ऋमॉँसे वन्धायप्तान छुआ तू जो मोहसे युद्धछ॒प कर्म नहों करना 
चआहता है बह सुस्द बरस करना ही पड़ेगा । 
ईश्वर: सर्वभ्ृवानां हदेशेब्छुन तिष्ठति । 
आमयन्सवेभृतानि यन्त्राख्हानि मायया ॥5४१॥ 

[ क्ष्योंकि ] हे अज्ञुन ! ईम्बर सर्वभूतोंके दृदवनेशर्म ही 
स्थिव है और यन्‍्चपर आत्ड हुई कठ्पुतलियोंझे समान सर्व 
झूर्तोक्तो ऋपनी मायाले आता रहा दै।. 2 
भावार्थ--ज्षिस अक्ार यन्‍्क्रपर अगरूदडुई कठदुतलियाँ स्प- 
तन्त्र चढ़ीं होतीं वेयदि यह अभ्रिमान करें कि हम जुत्य नहीं करेंगी 
तो डनकए यह अभिमान मिथ्या ही होता है । क्‍योंकि सत्नधार 
अब सूचकों हिल्लाचेगा तब खजुसे बैंधी रहनेझे कारण उच्तको वर- 
चश डस्के इशारेके अदुसार जझल्य करना ही पड़ेया और उनका 
त्यागजा अभिमात् मिय्या ही लि दोगा । इसी घरकार अ््लस ! 
ईबर सका शासन करनेचाला अन्त्यामी-देच (मायाकी डपाधिको 
झदण करके चेतचक्ती ईश्वर खंझा की जाती है और मायारूप 
डपाधिके वाध हो जानेंपर वही साक्षी व छद्ध त्रह्म कह जाता है) 
सर्वभूतोंके हृद्य-दरा्मे छी घिराजमान है! और मक्ृतिरुपी यस्कछ 
पर आड़ हुए सर्वभूतोंकों उनके अपने-अपने कर्सलपी खज़से 
बॉधकर अ्रमा रहा है। ऊर्घात्‌ आप अचल रहता हुआ अपनी 
सत्ता स्फूविसे ऋपनी सायाइएय सर्वेदवोंको नचा रहा है। अब 
तू शकृतिरूपी बत्तपर आरूड डोता हुआ अपनी घकृतिविल्य 
जो यह मिव्या ऋभिमान करवा है कि 'मैं देहले झुद्ध व करूँगा 
दो यह ठेय निम्बय सिध्या ही है। क्‍योंकि जब वह खज्रधारक्ती 
आँति तेरे कछठयर्म ही स्थित छुआ देरी चकृतिके ऋछुसार खजको 
'हिल्लावेया- तव ठुकले ड्लके इशासेपर उत्य कर्ता ही पड़ेया और 
क्षेस स्यासका अभिमान घरा ही रह जादना | इेहेल्द्रियादि मकृतिके 








अषछादशोउ्ध्याय ध्श्छः 


परिणाम हैं और घद-शराबदिकी भाँति प्रकतिरुपी चत्रपर 
आरूढ हो रहे हैं, फिए चक्कके घूमते हुए प्रट-शरावादिका 
अचल रहना केसे सम्भव हो सकता है ? 
इसलिये श्रेयः यही है' कि-- 
तमेव शरण गरश सर्वभावेन भारत । 
तम्मसादास्पं शान्ति स्थान प्राप्ययसि शाश्वतम ॥$९॥ 
है भारत! अपने सर्वभावोंसे उसीकी शरणको प्राप्त दो, उसके 
प्रसादसे तू परम शान्ति ओर शाश्वत पदको प्राप्त होगा। 
भावार्थ--देहेन्द्रियमनवुदूयादिके द्वारा जो कुछ व्यापार हो 
रद्दा है! तू उसका कर्ता मत बन, किन्तु इसके अन्द्र ही जो सर्- 
कर्ता-धर्ता अन्तर्यामी-देव विराजमान है, से क्ेत्वका भय उस 
पर ही रख। तू तो फठपुतलियोंके समान देहेन्द्रियादिद्वारा उसके 
इशारेमाचसे केवल हृत्य करनेवाला हो। इस प्रकार फर्ठेत्वामि- 
मानके व्यागद्धार उस झल्तर्यामी-वेबके साथ अभेद्‌ प्राप्त कर और. 
अपने सर्वभावोंके छारा उसीकी शरणुको प्राप्त हो | अर्थात्‌ तत्त्व- 
विचास्द्वास वेद्ेन्द्रियमनबुरभादिय आत्मदुद्धि निवत्त करके इनके 
साक्षीस्थरूपमें ही आत्मरूपसे स्थित हो । इस प्रकार उस अस्त- 
्मीके अमेद्रूप प्रसादेसे तू परम शान्ति तथा परम धामको प्राप्त 
होगा । इसी रूपसे तेश पुरुषार्थ सफल होगा । इसके विपरीत 
यदि तू. नियत फर्सेके त्यागका मिथ्या अहंकार घारण करेगा त्तो 
बह असदु व्यवद्धार होनेसे तेरी निष्फल चेष्टा ही सिद्ध दवोगी । 
इति ते ज्ञानमाख्यातं मुल्ाइमुद्नतरं या । 
विमृश्मैददशेपेश यवेच्छास तथा छुरु ॥३ै३ै४ 
इल प्रकार गुह्यसे भी अति श॒द्य अरथांत्‌ रइस्पमय यह शान 
मेल तेरे ्रति कथन किया है; इसको अशेषतासे भली भाँति 
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विचार फिर जैसी तेरी इच्छा हो वैसा कर । 
अचब फिर सम्पूर्ण पीता-ताजक्ा दच्य संजेपसे कथव करनेक 
लिये भीससवान बोले-- 
सबगुब्बतर्म भूय- झुझु में परम बच । 
इष्टो४सि में हृहमिति ततो चच्यामि ते हितम्‌ !६४७॥ 
हे अज्जुन ! सर्वग॒ह्योंसे भी अत्यच्त सुह्य मेरे परम चचनोंको 
तू फिय भी अवस्य कर क्योंकि छू सेरा अत्यन्त प्रिय है इस- 
लिये मैं तेरे हितके लिये कहेँगा | 
वे शुह्य धच्चन क्‍या हैं १-- 
मन्मना सव मद्धक्तो भद्याजी मां नमस्करु | 
मामेबरैप्यप्ति सत्य॑ ते प्रतिजाने प्रियोडसे मे ॥६४॥ 
तू सुसकें ही मतयाला मेरा ही भक्त ओर सुझे दी पूजनेवाला 
हो दथा मुझे ही समस्कार कर | इस प्रकार तू मुझे दी प्रात 
होगा मैं तुझूले सत्य प्रतिक्या करता हैं क्योकि दू मेरा प्यारा हे । 
भावार्ये--मझ्ुझ स्वेलाक्षीस मित्र जो तेश मत अपनी स्वत्त- 
न्च्र सत्ता धारे वठा है और साढ़े तीन हाथक्ते टापुर्मे ही घर किये 
हुएए अलग ही ऋपते अढ़ाई चॉवलकी च्िचड़ी पका सवा है. एल्े 
इस मनझो बद्दोंसे उजाढ़कर मुझ स्ेसाज्ञीमें 
जिससे यह अपनी स्वतन्त्र सत्तासे हाथ थो 
जाय तथा इसके फलस्वरूप इसकी साढ़े तीच हाथक्ती राजधानी 
गरक होकर इसका अखिल शह्याएडपर ही शालन हो आय इल 
प्रकाय अछुंन ' तू मिथ्या सांसारिक सन्वन्धियोंका सक्त त 
होकर ग्रेण ही भक्त हो, अर्थाद मेरे परायण हो और अपनी 
स्व चेष्ठाओंद्वारा मेरा ही पूजन कर । इस रीतिले ऋपनी सब 
चेशओर्म मुक्त सर्वसास्तीसे हो ऑखें लड़ाता छुआ मुझे ही 
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चमेस्कार कर  ऐस्त करनेसे तू मुझे ही प्राप्त होगा, ऐसी मैं लेरे 
अति दाथ दाथ रखकर सत्य अतिक्षा करता हैँ, क्योंकि तू. 


मेरा प्यारा 
अब अपने उपदेशकी समापस्‍्तिपर अज्जुनके उन ध्र्मोका सम 


रण करके जो कि उसने प्रथम अध्यायर्म अपने विषादके निमित्त 
बचाये थे, भऔक्गवान कहते हैं-- 
सर्वेर्मान्परित्यज्य. मामेक॑ शरण ब्रण। 
अहँ खो समेग्रापेभ्यो प्ोक्तयिष्याति मा शुचः ॥९३॥ 

[इसलिये हे अर्जुन!] सब धर्मोका प्रित्याम करके केवल मेरी 
शरणको पाप हो, हवा करनेसे मैं तुे सब का कप कर 
दूँगा, तू शोक मत कर | 

आवार्थ--कुल-धर्म, वर्ण-धर्म, आश्रम-घर्म, देश-धर्म और 
यक्ष-द्ाव-तपादि जितने भी धर्म हैं, उन सब धर्मोका परित्याग 
करके केवल मुझ सर्वात्माकी अनन्य शर्णुकों प्राप्त दो । क्योंकि 
जिस प्रकार सब सदियों नाना सागोसे दोढ़ती हुई एक समुद्रमें ही 
प्रवेश होनेके लिये हैं, इसी प्रकार सब धर्स अपने-झपने आचप्ण- 
हार साक्षात्‌ अथवा परम्परा करके मुक्त सर्वात्माम ही अभेद 
प्राप्त करानेके लिये हैं। इसलिये ये सब धर्स उस समयतक ही 
धर्मरूप हो सकते हैं, जवतक ये मुझ सर्वात्माकी प्रा्तिमे प्रति" 
प्रस्थक न द्वोकर संह्ययक रहते हैं। परन्तु जब-जब जो-ओ घर्स सु 
सर्वात्माकी झाप्तिमें अतिबन्‍्धकरूप सिद्ध हो, तब-्तव उस-डख 
धर्सेका आचरण धर्सेरूप न होकरे डसका परित्याय ही धर्मरूप 
होता है। जिस प्रकार मिण्ात्नका सेवव उस समयतक ही प्थ्य 
दोता है, जवतक' बढ पेटमें विकार न करके शरीरकी पुष्टिमे _ 
सहायक हो; परन्चु जब घद विकासहेतु सिद्ध हो जाय तब उसको | 
जब पक न होकर डसका परित्याम ही पथ्यरूप खिद्ध होता 
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छै। इस प्रकार अपने सव धर्मोका लच्य केवल मेरी धाधि डी 
बनानेसे जिस प्रतिवन्‍धक धर्सके परित्यागसे जिस-जिस पापकी 
चुके सम्सावना होती छै, डन सद पापोंसे में लुके मुक्त कर दूँगा, 
इस विपयम सू शोक मत कर। क्योंकि भेरी घरप्ति हो जानेपर सब 
धर्म इसी प्रकार स्वत-सिद्ध हो जाते हैँ, जिस प्रकार आध्रनुक्ष 
की भूले जल-सिद्चनले सव शाखा-प्रशाखा अपने-आप इती-भरी 
हो जादी हैं.। सम्पूर्ण अहँ-त्वंरूप भेद्‌ व परिच्छेद्‌ दशिले गिर 
जाना और सम्पूर्य दृश्य-पपञ्चका अधिष्ठान श्रुद्ध ब्रक्ष दश्चिमें समा 
जाता, यही भगवानकी अनत्य शबय्णक्नों प्राप्त होना है'। यही 
आत्मस्वरूपस्यिति याबत्‌ धर्मोका लक्ष्य है! ओर यहीं पहुँचकर 


सव पापों एवं जन्म-सस्णादि डुन्खोंसे मुक्ति होती है और किसी 
घकार भी नहीं । 


इस भकार गीता-शास््रका उपसंहाए करके अब शाख्र- 
संप्रदायकी चिधि वतलाते हैं--- ५ 
इंद ते नातपस्काय नाभ्क्ताय कदाचन ! 
न चाशुक्षूषत्रे दाच्य न च मां योध्स्यक्षयति ॥६७॥| 
हि अज्जुत । ] तेरे (छितके) लिये कहा छुआ यह शास्त्र तपरहित 
भल्लुष्यको नहीं खुनाना चाहिये, ( अर्थाद्‌ खिसके मन-इन्द्रियादि 
अख॑यमी हों बसके भ्रति नहीं सुन्नाना चाहिये )। (तपसी घोनेपर 
भी ) जो ईश्वर व शुरुमें पीति व रखता हो डसको कदायि नहीं 
झुनानृ चाहिये। (वपल्खी व सक्त होकर भी) जो खुननेकी इच्छा 
न ण्खता हो डले भी नहीं खुचाना चाहिये | ( तथा जो सुरू 
बासुदेवकों साधारण मजुप्य जानकर और आत्म-प्रशंखादि दोपों 
का झुभमे आरोप करके ईश्वर-चुद्धि न रुखता हो ऐसे ) मेरी 
निन्‍्श्ष करनेबालेके अति सी नहों सुवाना चाहिये । ( किन्तु जो 
सपख्री, भक्त, जिशार एवं दोष-डछिरहित हो, डसे ही इस शास्त्र 
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का अचरण कराना चादिये ) 
अब इस शाख््रकी परम्पण चलानेवालोंके लिये फल्न कथन 
करते हैं-- 
य इस परम गुद्म मद्धक्तेष्वमिधास्यति । 
भक्ति मयि परां कृत्वा मामेवैष्यत्यसंशय: ॥६८॥| 
जो मनुष्य इस परस श॒ह्य शात्रकों (उपर्युक्त अधिकारी) मेरे 
भक्तके प्रति कथन करेगा, ( बह निष्कास-भावसे इसके' पाठन- 
दाएण ) भेरी पर भक्ति कस्के सुझककों ही प्राप्त होगा, इसमे 
संशय नहीं हैः) ; 
अर्थात्‌ ज्ञो निष्काम-भावसे अधिकारी भक्तके प्रति इसका 
अआवण फरावेगा, मेरी परा भक्तिका जो फल है' वह पुरुष उसी 
कलको प्राप्त छोगा । ३ 
न च तस्मान्मजुष्येषु ऋश्विन्मसे प्रियक्ृतसः । 
भविता न च मे तस्मादन्‍्यः प्रियतरों सुवि.॥३६॥ 

। [ तथा ] महुष्योंमें उल पुरुषके सम्रान मेरा अतिशय प्रिय 
करनेवाला ( वर्तेमानमें ) कोई भी नहीं है ओर भविष्य भी इस 
पृथ्वीपर उससे अधिक मेरा कोई प्यारा नहों होगा। है 

यह्द तो पढ़ानेबालेके लिये कहा गया, मद अब पढ़नेवाले तथा 
ओताके लिये चीखे दो स्छोकोमे कथन करते हैं: . 
अध्येष्यते च य इम॑ '्रम्ये संवादमावयों! |. 
ज्ञानयक्ञेन तेनाइमिट्ट!, स्पामिति मे मतिः एलन 
_जोपुरुष हमारे-सुम्दारे इस धर्ममय संवादरूप गीता“राखका 
चाठ करेगा, जानना चाहिये कि-उसने छान्र'यक्षसे मेरी पूजा'की 
दै, देखा मेय मत है - ह 
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श्रद्धावाननक्ष्यश्ष श्रृखुयादपि यो नर । 
सोडपि मुक्त: शर्भज्लोकान्धापुयात्पुएयकमं गाम। ७ १॥॥ 
जो मजुष्य भ्रद्धासदित और दोषदघ्िएदिित होफर इसका 
अदणु भी करेगा, वह भी पापोसे खुक्त हुआ पुएय-कर्मियोंके छुभ 
ज्लोकोंकों धाप्त होगा । 
अईर्ज़ुचने शासत्रके अभिप्नायको महण किया या नहीं, यह जानने 
के लिये भगवान्‌ पूछते हैं-- 
कच्चिठेतच्छुत पार ल्गैकाग्रेण चेतसा। 
कच्चिदज्ञानसंसोहः प्रचष्टस्ते धनझय ॥७२॥ 
हे पार्थ ! (मेरे द्वारा कथन किये हुए) इस शास्तरको क्या तूने 
एकाम्नच्ित्तले अ्वण॒ किया है? और हे धनऊ्य ! फ्या अजानसे 
उत्पन्न हुआ तेरा मोह नष्ट हुआ है. १ 
अज्ञुन उचाच । 
नष्टो मोहः स्व॒तिलेब्धा वत्मसादान्मयाच्युत | 
स्थितो5उस्मि गतसन्देह। करिष्ये बचने तव ॥७२े॥ 
है' अच्युत | आपके घसादसे सेरा भोह नष्ट हो गया है. झोर 
मुझे स्मृति भाप्त डुई है। अब मैं संशयरदित हुआ स्थित हैँ और 
आपकी आज्ञा पालन करूँगा । 
भावार्थ-- मैं अज्लुत इच सस्वन्धियोंका मास्नेबाला हैं और 
ये मप्िजानेवाले है'--पेसए मेरए ऋज्ानजन्य देहएमबुद्धिरूप मोड5 
जो सेखाररूप सम्रस्त अनर्थोंक््‌ कारण था और समुठकी भॉदि 
अति डुस्तर था, नए हो गया है। ओर आपकी कृपासे मुझको 
आत्सविषयक स्घुतिका लाभ हो यया है, जिसले जड़-चेततरूप 
सेरी हृदय-प्रस्थी छेदन हो गई है'। तथर 'ऋुकपर कुछ कतेन्य डे, 
जिलके करने व करनेले मैं घुएय अथवा पापले लेपायमाल हैंगा “८ 


अष्टदर्शोड्ध्याय ध्छछू - 


ऐसा मेरा कर्तव्यता थ फलविपयक सन्देह भी मिवत्त हो गया 
है। अब में कर्तव्यसुक्त एवं निससंशय हुआ हैं और आपकी 
आश्ाफा पालन करनेके लिये उद्यत हैं 

शाखका अभिप्राय समाप्त छुआ। अब कथाका प्रसंग जोड़ते 
हुए सज्नय बोला-- 














सज्ञय उदास 
इत्यहं बासुदेवस्य पार्थस्य च महात्मनाः | 
संवादमिममभौपगहु्त रोमहरपणम ॥७४७॥ 
सज्ञय ध्रततराष्ट्रके प्रति घोला--इस घकार मैंते ध्रीयासुदेव 
ओर भद्दात्मा आजुनके इस अद्भत तथा रोमराश्नकारी संबावको 
अ्वरण किया | श्र + 
व्याप्प्रसादाच्छुतवानेतरगुद्मई परम | 
योग॑ योगेश्वरात्कृष्णात्साज्ञात्तययतः स्वयम्‌ [७४ 
मैंने श्रीव्थासजीकी कृपासे (दिव्य-दष्टि प्राप्त करके ) स्वयं 
योगेश्वर भगवान श्रीकृष्णके मुखारविन्दसे साक्षात्‌ कद्दा जाता 
हुआ यह परम शुह्य योग अवरण किया दे । 
शजन्ससतत्य संस्मृत्य॒ संवादमिममझुततम्‌ | 
_केशवाजनयोः पुणय॑ हृष्याि व झहसेहः ॥9$॥ 
हे राजन, ! भगवान्‌ श्रीकृष्ण और अज्ञुनके इस पुएयरूप 
अद्भुत संवादको वास्म्यार मल्ली भौति स्मरण करके में प्रतित्तण 
हित होता हैं।... ५ 
तश्च संस्टृत्य संस्मृत्य रूपमत्यछुत हरेः | 
विस्मयो मे महान्याजन्हृष्यामि च पुना पुनः ॥७७॥ 
विधा] है राजन | श्रीदरिके उस अधि अद्भुत विराट्रूपका 
बास्ण्वार सस्यक्‌ ध्रकारखे स्मश्ण करके सुस़को महान ओखये 


घ्श्छ गीता-दर्पैण 














होता है और में पुनः-पुनः हर्षित होता हैं । 
यत्र योगेश्वर कृष्णो यत्र पायों धलु्धरः । 
तत्र श्री्विजयों भूतिध्॑वा नीतिमतिम ॥७४८॥ 

[ श्रधिक क्या कहा जाय ? ] ज्हों योगेश्वर श्रीकृष्ण हैं' और 
जहाँ गाएडीव-धन्रु पधारी अजुत है, बहों छी श्री है, वहीं विजय 
है, बहीं ऐश्वर्य है' और बहीं अचल नीति दै, ऐसा मेय मत है। 
३8 सत्सदिति श्रीमद्भगबद्गीतासूप्रतिपत्सु अद्मविद्यार्या योगशाकरे 
श्रीकृप्ण[ज्ञुनसंबारे मोक्षसंन्यासयोगो नामाष्ठाइशो5्ष्यायः ॥शव्या 
आरीमद्रगवद्वीतारुएी उपनिषद एवं अश्लविद्यारूप योगशाल्र- 

विषयक “श्रीरामेश्वरानन्दी-अजुमवार्थदीपक' भापस्भाष्य 
में श्रीकृष्णाजुनसंबावरूप 'मोच्तर्सन्‍्यासयोग' नामक 
अट्टारहबों अध्याय समाप्त हुआ ॥१द॥ 
अष्टादश अध्यायका स्पष्टीकरण 

यह अध्याय सम्पूर्ण गीता-शाद्यका उपसंहाररूप हैं । भगवानके सम्पर्ये 
उपदेश्वका रहस्थ त्याग थ संन्यास जान, अजुंतने अन्तर्में एक दी साररूप 
प्रश्ष किया कि 'संन्यास' ब 'ल्यायका' तत्त्व सुरे पथकू-एथर चतलाइये (ड्होब 

$)। थचपि अजससे संन्यास व त्यागका तत्व श्रथक्‌-पथक्‌ पूछा दे, तथाएि 
ब्याग थ संत्यास वट व पटके समान मिल्-मिन्न अर्थके बोधक न होनेले 
किन्तु उदछ व छोयके समान एक ही अर्थेके वोधक होनेसे, दोनोंको एक ही 
अर्थर्मे झहणण करके भगवानने अ्ुनके अक्षका उत्तर दिया और प्रथम त्याग- 
संन्यासरे सम्बन्धर्मे सिन्र-सिन्न चार सतोंका मिरूएए किया-- 

(१ ) प्रथम झतमें काम्य-कर्सोका त्याय ही “संन्पास' है। 

(२) द्विदीय मतसें कर्तेकि त्याथ न कर सव कर्मोंके फल-त्यागका 

चाम्र ही सिल्यास' है । 

(६ ) इवीय सकमें अपले स्वरूपसे ही दोषरुप दोनेसे से करे त्याज्य है। 
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(४ ) चतुर्थ सतमे यह, दान सथा सपरूप कर त्याज्य त होकर अन्य 

सब कर्मोऱे प्यायका नाम ही संन्यास! है ( २-३ ) । 
उपयुक्त चारों मतोंकी अपेण्ा फिर भग़वानने त्यागके दिपयमें अपना 
मत धर्णत किया और अिगुणभेदसे त्यायको दीन श्रेणियोमि विभकत करते 
हुए कहा फि यक्ठ, दाल एवं तप्रूप कर्मोका त्याम लहीं करना चाहिये, 
फ्योंकि ये मनुष्यको पवित्र फरनेवाले हैं, इसलिये आसक्ति ५ फक़का थाग 
फरके इनको तो करना ही फर्तव्य है । इसके विपरीस न तो कास्य-फर्मोंका 
त्याग ही सन्धास हो सकता है, क्योंकि फास्य-कर्मोको छोड़कर अन्य कर्म 
भी भलुष्यफो यँधनेवाले ही हैं । दूखरे, स्वरूपसे सब फर्मोका तो लाया ही 
अशक्य है, हृस्ललिये न यही 'संल्यास' हो सकता है। तीसरे, सर्वकर्म-रल- 
स्वएग भी 'संन्याप्त) चहीं द्वो सकता, क्योंकि उन फर्सोकी भगवानके अर्पणश 
किये बिना यद्यपि कर्म-फलकी कोई इच्छा न रखी गई, तथापि झर० ३ छो७ 
ह के भजुसार थे कर्म मगषदर्थ अर्थात्‌ यज्ञरूप न होनेसे यथार्थ फलफे हेतु 
नहीं होते । इसलिये फेवल सर्वेकर्स-फत्षस्याग ही पर्याप्त नहीं किन्तु उन 
करमोका भगपदर्थ होना ज़रूरी है ! चौथे, आस्क्ति थ फलयागके विधा 
केकल यजञ्ञ-दानादि भी ज्यागरूप नहीं हो सकते, क्योंकि झासक्ति ध फल- 
सद्दित यज्ञ-दानादि छुश्यके ही देसु होगे, जिनका फल भ्धिक-से-अधिक 
ज्वर्ग होगा । घास्तवम् स्यास व संन्यास तो वह्दी है, जिसके ह्वारा साधात्‌ 
अथवा परस्परा करके फर्म-वन्धनसे मुक्ति हो । अतः परग्पराले कर्स-बन्धन' 
से हुड़ानेमे सहायक होनेसे भगवदर्थ कर्म सो संन्‍्यासके अन्तर्गत भा सकते 
६. इसके उपरा्त उपूुक्त चारों सर्तोले विदक्षण अपना मत निस्पण 
किया और कह्ठा कि नियत फर्मोंका श्याय नहीं बन पढ़ता, क्योंकि उन 
फर्मोकी कर्तव्यता रहते हुए. यदि मोहले उनको स्याय दिया जाय तो बह 
सामसिक त्याम ही होगा । और यदि उन कर्मोकों कर्तव्य मानकर फाय- 
कलेशसे बचनेके लिये ही त्याग दिया जाय तो वह प्याग भी किसी फलका 
हेतु भ द्लोकर राजसी प्पाग ही होगा | सासिक त्याय तो वही हो सकता 
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है कि नियत कर्मोको सग्रवरर्थ कर्तव्य-छुद्धिसे आ्रासक्ति व फलका त्याग 
करके किया ज्ञाय ( ४-६ ) | 

इसके उपरान्त उस घात्विक त्यागका, जो पपने आत्सस्वरुपमें झमेद 
पाये हुए सशयरद्दित तच्वदर्शी पुरुषोद्दारा होता है, निरूपण करते हुए 
भग़यानूने क्रह्य कि उत्तका तु तो प्कास क्मोसे द्वेण ओर स दिप्काम कमों 
से राय दी होता है। क्योंकि सदोत्मैक्य-इष्टि भक़द प्राप्त हो जानेसे भोर ऋपने 
परमानन्दकी मस्ती अपने-पध्राप भेद तथा कर्तुत्व व कर्तव्य-डद्धि छूट जानेसे 
उसकी इष्टिम सकास-निप्कासका सेद भर तत्लाबन्धी राग-द्वेंए कोई नही 
रहता, वक्कि उनके सभी कर्म अकर्स ही होते हैं । इसके विपरीत जिनका 
देहमे अह-थभिसान है उनके द्वारा तो इस प्रकार फर्मोका अशेप त्याय अस- 
स्मव ही है, इसलिये ऐसे एुरुपोह्वरा तो मग्रबर्थ कर्मफल-स्याग ही वाया 
भामस्ले कहा जा ख़कता है । तत्पश्नाद कर्मका श्रिविध अनिए, हृएट व मि्े 
फल उन पुरुषोंके लिये वर्णन किया, जिन्होंने श्रात्मस्वरूपस्थिति प्राप्त न 
करके सबेत्याग नहीं किया और जिनके कर्म अकर्स नहीं हुए । इस प्रकार 
खब कर्मोंकी सिद्धिमे ये पाँच दी कारण बतलाथे-- 

(१) झधिष्ठानरूप शरीर, जिसके झाश्रय सब इच्छा, ज्ञान व कर्म सिद्ध 
दोते हैं। (२) कप्ो, श्रथोंच्‌ कतृल्वामिसानी जीव । (३) इन्दिय, सन ने 
चुद घादि करण, जो कर्मके लाधन हैं ! (४) प्रा्णोकी विधिध चेष्टा, जिनके 
दर देहेन्द्रियादिका सम्पूर्ण व्यापार सिद्ध द्वोता है । (२) देव, अरथाव्‌ 
इन्दियादिकी अजुआइहक अधिदेव शक्तियां, जैसे चक्षुका 'अधिदेव सूर्य । 

इस प्रकार सन, वाणी एवं शरोरसे न्‍्याय अथवा झन्यायरूप जो भी 
कर्म मजुष्यके द्वारा होता है, नियमसे उसकी सिद्धि उपर्युक्त पाँचों कारकों- 
हाय डी होती है । ऐसा द्वोते हुए भी अज्ञानके कारण जो मज्जुध्य इनको 
को न जानकर केवद्च अपने आत्मा ही करेल्ामिम्रान धारण करता है, 
वह इुरबद्धि कुछ भी चद्दी जानता और केघल इली अ्हानके कारण जस्स- 
मरणाके बन्धनर्स झाता है । परन्तु इसके विपरीत्त जो तत्तदुशी अपने 
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आध्माम्तें कहृत्वामिसान नहीं रखता, किन्तु उपयुंक पजों कारकोंको हो कती 
जानता है और इन सबके सिक्त-भिन्न ज्यापारोंम अपने श्रम्मको सावोरुप 
से तमाशाई देखता है, वह देझादिद्वार सारे संसारको मारकर भी भहीं 
मारता और इस ज्ानके प्रभावसे पुस्व-्पाप तथा जन्म-मरणादिके किश्ली 
चन्धनमें नदी आता | यही ताखिक च्याय है, यही ठोस सर्कर्स-संन्यास है, 
इसी छातफे शप्रोक्ठ होनेपर जन्म-मरणादि सव बन्‍्थनोसे सक्द झुक्ति मिल 
जाती है शोर वही ज्ञान प यही संन्यास ग्रीताका प्रतिपाद विषय है (१०-१३ ७)। 

इस प्रकार अजुनके प्रश्नपर सपवादूने त्याग व संन्पासका तत्व निरु- 
पर फिया। फिर श्ाता, शान व श्षेय--ये ततीम तो फरके मव्तक और कर्ता, 
क्रिया व फरए--ये तीन कर्मकी सामग्री कही गई, लितके मिलगेले कर्म- 
रूप व्यापार सिद्ध होता है। तपश्लाद्‌ व्रियुण भेदसे ज्ञान, कर्म वे कतोके 
प्रिपिध भेद शिरुपण करलेक़ो प्रतिक्ता की (१८-१६ )। वहाँ सत्त, रत व 
उस भेदसे छो० २० से २३ में लोन प्रकारका श्ाव, खो० २३ से २४ में 
तीन प्रकारफा करे भौर हो २६ से २४ में तीन: प्रकारका कतो बरयंत 
किया गया । फिर बुद्धि व छतिके त्रिविध भेद कथन करतेक्षी प्रतिश्ञा करके 
हो० २६ से ३२ में तीत प्रकारकी बुद्धि तथा छो० ३३ से ३१ में प्तीन 
प्रकारकी धति स्पष्ट करके बतलाई गई! तत्पश्नात्‌ इच सक्‍का फल् को सुख 
है उसको भी त्रिगुश भेदसे निरूपए करनेक्ी प्रतिज्ञा करके सात्त्तिक, रालस 
व तामस सुखका लघख वर्णन किया श्रौर फह्दा कि ऐला कोई पढ़ा धध्बी, 
स्वगे तथा देववाओोम नहीं है, जो इन तौमों गुणोसे रहित दो (३६-४० )। 

इसके उपरान्त गीताके उपसंहारम इस भिगुणात्मक संसारसे सुक्तिका 
उपाय सारख्पसे कथन करमेकी इच्छासे ययम वाहाय, चज्रिप, वैश्य व शूद्र, 
चारों बरोँके प्राकृतिक कर्मोका भेद छो० ४१ से ४४ में वर्शैव किया। और 
बतलाया कि ऐद्लौकिक स्वार्थ एवं कामनाका परिद्याय करके यदि केदल 
शार्मिक इृष्टिसे सद्मतापूर्वक अपने-अपने 'धर्ण-धर्मका पालन किया जाय तो 
उसका फल स्वग्रोदि उत्तम लोकोंकी शाहि होता है। परन्तु यदि पारसार्थिक- 
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इप्ठिसे इश्वर-पाप्ति उद्देश्य रखकर अपने-अपने घर्ण-धर्कका पालन किया जाय 
सो इश्कका फल्न पापोंका चाय होकर अन्त करणकी निर्मेलताद्वारा शाननिष्ठा 
“की थोग्यतारूप सिद्धि होतो है, जिसझे द्वारा क्ञाननिष्ठा सिद्ध होकर परस 
पद॒की प्राप्ति होती है | इस दविपयर्से समचानने सरल-से-सरल यही उपाय 
चत्तल्ञाया कि जिस परमल्मासे सम्पूर्ण ससारकी प्रवृत्ति हुई है और जिससे 
यह क्र झोत-प्रीत हो रहा है, सिष्काम सावसें अपने-अपले स्वाभाविक कर्मों 
के द्वारा उस प्रमाव्माकी पूझा करके मनुष्य भ्रन्तः्फरणकी सिर्मलत्ता छू 
अगवानकी प्रसझृता प्राप्त कर सकता है, जिससे ज्ञएननिष्ठाकी योग्यतारूप 
सिद्धिकी प्राप्ति हो जाती है। यह विचार नहीं करना चाहिये कि उत्तम वर्ण 
चर्मके द्वारा ही भगवाधकी प्रसन्नता प्राप्त होती है। नहीं, नहीं, यक्त्ि अपना 
"स्वाभाविक बोटे-ले छोटा बिगुण घ॒र्म भो दूसरेके उत्तम धर्मसे श्रेष्ठ होता है 
और वह भगवानकी प्रसन्नवाका हेतु दो जाताहै। जिस प्रकर स्यूनिसिपैलिदी 
का द्रोगा-सफ़ाई तथा भगी भी यदि सरकारकी असक्तता का उद्देश्य रखकर 
विष्काम-भावल्ले अपने स्वाभाविक कर्मोद्दारा खरकारको सेथापरायण दोते हैं 
तो वे प्रजाप्रिय सरकारके हृदयर्से उत्तना ही ख्यान प्राप्त कर लेते हैं. जितना 
एक मंत्री उसके हृदुयमें स्थान रखता है ! स्पॉफि जिस प्रकार मन्नीके बिना 
राज्य नहीं चल सकता ओर राज्य-स्थापनामें उसकी ज़रूरत है, उसी प्रकार 
दरोगा ध भगी मरी शाज्यकी स्थापनार्स उतने दी आवश्यक झक्त हैं । इस 
प्रकार मिष्कास सावसे अपने स्वभावसे दियत किये हुए कर्मोंका आचरण 
करनेवाज्षा मनुष्य किखी फापको प्राप्त न होकर भग्रवानूकों प्रसन्नता प्राप्त 
कर सकता है | इसलिये श्रपन्मा स्वाभाविक कर्स चाहे खदोए भी हो, त्याग 
श्हीं करना चाहिये, क्योंकि यों तो कर्म थ्पने स्वरुपले दोषयुक्त ही है, 
जिस अकार अप्ि अपने स्वरूपसे घूमयुक्त ही होती है । परन्दु अपने 
निष्काम-मावके प्रभावसे वह सदोष भी सिदोप शो जादा है और अन्त करण 
क्री निर्सकतादगय अपने बन्धनसे सुर कर देता दे (३४-४८) | इस प्रकार 
कर्मोद्वारा अन्त.करणकी सिर्मत्तार्प जो सिद्धि प्राप्त को जा सकती है, 
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उसका धर्शन करके मिसलान्तःकरयार्मे जो परम नैष्कार्य-सेद्धि भाषन्य है, 
उसका पर्णंन करते हुए सगवादूने उसको निदुत्तिस्प साधन-साम्रप्रीका 
पर्णन किया । उनमें विशुद्ध-छुछि, इन्दियसंयम, एक्सन्दसेवन, अस्पाहार, 
ध्याल-योग एवं वेराग्यपरायणता अहर करनेके लिये ( उपादेगरुप ) तथा 
शब्दादि विषय, रास, द्वेप, अद्ृद्धार, घल, दर्ष, काम, क्रोध एवं परिप्रह-- 
स्यागर फरनेके "लिये ( हेयरूप ) आवश्यक साम्री पर्णन किये गये । घौर 
चतलाया कि उपर्युक्त क्मसे साधन-सम्पन्न पुरुष अस्यासके बलसे पह्य- 
स्वरुप हो जाता € तथा सब सूर्तोर्ति सम हुआ सेरी शानलज्षणा परासक्त 
को पा जाता है। उस परामक्षिके द्वारा वह पुरुष, जितना में हैँ. और जो 
में हूँ,बेसा सुके तत्वले जान लेता है झोर फिर सुरूमें अचल अवैश श्र्थाद 
साप्विक योग ग्राप्त कर लेता है, जदाँसि फिर कमी उत्थान नहीं होता। 
फिर धह सब कर्मोको करता हुआ भी मेरे पस्तादसे शधश्वत भ्रव्यय पदको 
आ्राप्त हो जाता है ( ४६-१६ )॥ इसलिये अर्जुन ! तू चित्तले अपने सब 
कर्मोको झुरू सर्वेसाज्ीमें संन्यास करके, अपने कर्तृत्वामिमानकों खोकर 
और अपने भाव्मस्वरुपमें अ्रभेदरूपसे स्थितिरूप शुद्धियोगका आश्रय: करके 
निरन्तर मुभमें मबित हो। इस प्रकार तू. मथ्ित हुआ शारीरिक, मानसिक 
पे धार्मिक सब संकर्टोंसे तर जायगा, इससे मित्र इन सकटेंसे तरनेका 
अन्य कोई उपाय नहीं है। यदि श्रहंकारसे मेरे वचनोंपर ध्यान न देगा तो 
लोक व प्रलोकसे अष्ट हो जायया ( *७-५८) । इसके विपरीत यदि 
अहंकारके वशीभृत हुआ छू ऐसा मानवा है कि “में युद्ध नहीं करूँगा! तो 
थह्द तेरा सिथ्या ही निग्य है। क्योंकि तेरी छात्र-मक्ृति तुमे कलालगरसे 
झुद्धमें जोद देगी भौर मोहबश जो युद्ध तू नहीं,करना चाहता है वह छुमे 
अकृतिवशात्‌ करना ही पड़ेगा ! ईश्वर सर्वशूत्तेकि हृदयोमे ही स्थित हुआ 
अपनी सत्ता-स्फूर्तिसे मक्ृमतिरूप यन्त्रपर आरूढ हुए सब देहेन्द्रियादि कढ- 
झुबलियोंको उनके अपने स्वैमावके अजुसार नया रहा है, इसलिये मकृति- 
विरुद्ध किसीका कुछ इठ पेश घहटीं जाता । इससे झच्छा वो यही है कि 
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प्रकृतिविरद्ध छुछ छुठ त्त करके और उस तचानेवालेसे पिरोध न ठानकर 
अपने सर्वभावोसे उसीकी शरणको प्राप्त होवे और जैसे पद दचावे बसे 
नाचकर उसे प्रसन्न करे ! इस प्रकार उस्रकी ग्रप्नन्नतासे डससे अमेद प्राप्त 
किया ज्ञा सकता है ( ४६-३२ ) । अन्तर्मे सगयानने कहा कि इस उपदेश 
प्र विचार करके मैसी तुम्हारी इच्छा हो वैसा करो। फिर अलन्त गुद्य 
अपने परम धचन जो सब उपटेशका सारख्प है, श्पने प्रिय भक्त अ्ुन 
को ऐो क्ोकौसे कहें और उपदेशकी समाप्ति की ( ६६-६६ ) । 

तत्पश्मात्‌ शाख-सलम्पदायको विधि यतलाने हुपु, जो इस शास्र-श्रवण 
का भझधिकारी है, उसके अधिकारका वर्णत किया और बक्ताऊे भ्रति अ्रपनी 
कत्तशत्ा भकट करते हुए पढ़नेचाले तथा सुननेवालेके लिये फलका विधान 
किया ( ६७-७१ )। फिर अ्रजजञुनसे पूद्धा कि कया तुमे एफाग्चित्तसे हमारे 
दचनोंका भ्रदण किया और क्या तुम्हारा मोद्द नष्ट हुआ ? उत्तरसें झज्जन 
से छातीपर हाथ रखकर स्वीकार म्या फि 'निस्सन्देंह आपकी कृपासे मेरा 
सोह नएट हो ग्रया है और सुके आव्मबिषयक स्छतिका लाभ हो गया है, अब 
फर्दृत्ध व कर्त॑न्य छुद्धिसे छूटकर में निस्सशय हुआ हैँ. और भापको झाज्ञा- 
पाकनके लिये कटिबद्ध हूँ ।' भ्रन्वमें सअयने शतराष्ट्रके श्रति कद्ा कि जहाँ 
थोग्रेश्वर ध्ीकृष्ण हैं वहीं श्री च विजय है ( ७२-७८ ) ॥ इति ॥ 


यह श्रीगीतादर्पण चामक अल्य ओीक्षष्ण-जन्माए्मी घि० स० 4६६४६ को 
तीर्थराज श्रीधरुष्करसें समाप्त हुआ । आ्रीकृष्णापणसस्तु 
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आनन्द-कुटीर-टूस्ट पुष्करद्वारा प्रकाशित 
इस प्रन्धके लेखककी अन्य रचना 
आत्मवित्ञास--- 

पृष्ठ सेख्या (४०, २० %८३०“-१६ पजी, सूल्य २॥) 
(१) माननीय श्रीमचु ख्वेदार वम्वई (2४. 7.. 6. 008) 
प्रधान श्रीसस्तु-घाहिल-वर्भक-कार्योलय-ट्स्ट अद्मदत्वाद थूँ खिखते हैं--.. 
आत्मविज्ञास' अर्थात्‌ 'संध्वारके जर-खोदे सेंलर्मे अपना आत्मा किल 
प्रकार रस रह है? यह दिखव्ानेवाज्य तथा 'भज्ञानमेंसे शरनमें किस प्रकार 
पहुँचा जाता है! यद्ट सूचित करनेवालः यद्द अन्य है । लेखककी प्रखर विद्या 
और ज्ञानवल्न तो इस पुस्तकसे ज्ञात होगा, परन्तु उन्होंने इस पुस्तकें 
तो अपने अछुभवक्की कथा लिखी हैं। उनका गन्‍्मीर और ह॒ृदयस्पर्शी 
अध्यात्म-जान इस पुस्तक स्थल-स्थलपर तर आता है। बत्तु एक ही दै। 
वेहभाव वथा जीवमभावमेंसे ध्रत्ममाव व नह्ममावमें केसे पहुँचा जा सकता 
है, ध्यवह्मरिक जीवनमेंसे ्रांशिक श्रथवा पूर्णरूपले पारमाथिक जीवनर्स 
कैसे जा सकते हैं, तामसमेंसे राजसमें और राजसमेंसे सत्वमें कैसे जाना 
होता है और क्यों जाना चाहिप्रे? इत्यादि प्श्न अव्येक जिशसुफे चित्तमें परति- 
दिन खड़े होते हैं और वह धारम्धार नई-वई इष्टिबिन्दुसे इनका उचर साँस 
रहा है। इस पुस्तक शेखकने थे उत्तर निश्रयाव्मक रीतिसे मह्तुत्त किये हैं । 
(२) शाखार्थ मदहार्थी पंडितराज ्रीवेशीमाश्रबज्ञी शास्री, 
घटिकाशतक शघावघान संस्कृताशु कवि कविचक्रदर्ती, काशीसे खिखते हँ-- 
आपका लिखा हुआ आव्मविल्ास नासका दार्शनिक रहस्व-अकाथ 
देखकर हृदय अत्यन्त पसन्न हुआ | आपने बहुत परिअमसे इस दुर्शन- 
शाखको तैयार किया है। आपने इस उस्तकको विद्याबलसे ही नहीं लिखा; 
किन्तु विद्याज्ान दोनों बक्से जिखा दे, जैसा कि तुलसीदास स्वामीका 
रामायण दोनों बक्से है। जोकमान्य तिलकके प्रदत्ति-्मार्यकी आपने ममात्य 
व युक्तियोंसे ऐसा खण्डन किया है. कि धमूतपूर्व फदपना अपने की दै। 


(२) 











इस घुस्तकसे देशका सद्दान्‌ कल्याण्य है। स्याकरण-न्‍्यायादि शास्रोर्म इस 
मी वष्टुत टीकाएँ लिख खुके हैं । केखरहस्यका इसको अनुभव दे आपका 
घुल्ेख हमको झुग्धकर आपके दर्शनकी इच्छा करा रहा है । 


(9) श्रीयुव्‌ हजुमानप्सादज्ञी पोद्दाए सम्पाव्क कल्याण 
गोंसखपुर--थद्द कइनेकी भावम्यकता नह कि प्रस्तुत झन्य 'प्राध्यास्सिक 
विपयक्की खानि है और यदि इसका दिस्तृतरूपसे भ्चार किया जाय तो 
निम्वय ही यह पा्कोको अत्यन्त श्राध्यात्मिक लाभ प्रदान करेगा । 
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(४) 'टाइस्स आफ इंडिया वोस्ते! | जनवरी खँ० (६४१ 
प'श्रास्सविलास' खात्माकी विज्ञालमय लीज्ाका अद्र्शक है, लो कि तात्विक 
ज्ञानक्े उच्चतम साधर्नोकी झर डठा ले जानेकी चेष्टा करता है । मारतीय 
दर्शन, धर्म एवं नीतिपर यद्द एक सरल अम्य है, लिसमें खेच्तकते आपसे 
निजी अजुभवोको लेकर दिक्लाक्ल दार्शनिक तन्यका किब्ठिद विस्वारके साथ 
युक स्पष्ट व क्रावद्ध शैजीसे विशुद्ध विवेदन करनेका प्रयास किया है । 


६ नह 





(६) 


उक्त पुस्तक दो भर्गोसि विभक्त है। अथम भागसें विकासवादके सिद्धांत, 
नाता ओतसिओे युक्त य झयुक्त कर्म तथा भौतिक व अध्यात्मिक जगतकी 
चर्चों है । जयकि दूसरे भागे सामान्य फ्व्यों एवं सुश्टिके पोंच सोपानोका: 
धर्णन है । सुक्तिके तीन मार्मीका विवेचलाध्मक स्पष्टिकरण किया या है 
तथा घजुमबपूर्ण शैलीसे लोकमान्य द्तिलकरे दिचारोंसे समन्वय करते हुए 
'कर्मेयोंग' थ 'सां्ययोग' का विशेषरूपसे विवेचन किया गया है । 

(५) 'हिन्दुस्तानों देहली २८ मई सं० १६४० 

यह शाव्म-चिन्तनविषयक ग्न्य दो खंदसि विमक है । पहले खंदर्म 
पुयय-प्रापकी व्याण्या ६२ पता को गई है भोर महुष्योको पेटपालू, 
पालू, जाति-प्रेसी, देशभक्त तथा तत्त्वेत्ता प्रकारांतरसे उम्निजष, कीट, पशु, 
अलुप्य भौर देवत्थपूर्ण बताकर ६२ में एउसे आगे साधारण धरमका विवेचन 
किया गया है तया इस साधारण घर्मके प्रकरणमें भी मजु्येके पासर विषयी, 
निष्काम, उपासक तथा चैराग्यवान्‌ जिज्षासु पाँच भेद किये गये है) सिद्धार्थ 
अर्थात्‌ लच्य यह बताया गया है कि तत्त्ववेसा पुरुष ही संसारकों विभूति 
है झ्ौर उनके बिना विश्वर्म शांतिकी सी स्थापना महीं हो सकती । विद्यात्‌ 
होश्रकका श्नुभव-धाधारित आध्यात्मक्ञान सर्वत्र सरल शैलीद्वारा प्रस्फुटित 
हुआ है। कमोफझमका रहस्प, समुणोपासना, पत्ञ देवसक्ति ऋ्रादि जट्लिवर 
विषयोकी योधप्रद॒ व्याख्या पाठकझी पर्याप्त मनस्तुष्टि कर सकती है । इसके 
चत्तर या द्वितीय खंडमें लोकमान्य तिलकद्ठारा प्रतिपादित इस सिद्धांतका 
कि 'गीता फर्म योगप्रधान शास्त्र है? निराकरण किया गया है। पास्तवर्मे 
गीचाके ७०० 'छोक इतने लचीले दैं-कि उनका बुद्धिःपुरस्सर श्र्थ करते 
विंद्वानोकों सुलभता रही है। कोई उसे अनासक्तियधास, कोई उसे शानयोग- 
अधान और क्रोई उसे देताद्वेतका सम्मिश्नण मानते हैं । स्वामीजीने ॥ 

अत्सांख्येः आप्यते स्पा तथ्योगेरपि गम्बते। -- 
एक साख्यं छ योग च यः पश्यति स पश्यति ॥ 
इस छोककी आप्यते' और 'गम्बते' क्रियाओंको लेकर फर्मयोथियोले 





(४) 











शानयोगियोकी जो अधिक सद्दत्ता अतिप्राटित की हे और शीताकों झानन 
प्रधान सिद्ध किया है, उसमें उनकी तक-पद्धति बड़ी अमिराम हैं । पुस्तक 
के अन्तके ४० प्रष्ठो्से सनकी एकाम्रतासम्बन्धी विचेदन भी अद्धालु पुरषोके 
लिये फ़ासकी चस्तु है ! अ्रयोत्तन यह हू कि जिन्हें भात्मसग्वन्धो जानकारी 
की धास्वविक इच्छा हो उनके लिये यद जन्‍्ध निश्चितरूपले सब्ा सार्ग 
मठर्शन कर सकता है, ऐसी हमारी सान्यता है; ग्रन्थको भाषा सरत श्र 
रोचक है और वेढान्त-जैसे जदिल विपयको ससस्ानेमें लेखकको सफलता 
मिलना खाघारण बात नहीं दे । प्रह्मदतत शर्मा 
(६) 'नव॒भारत दाइक्स २४ टिसम्यर १६४० 
अल्ठुत पुस्तकका विपय अध्यात्म है और इससे फैलकने 'ससारफे खरे 
खोद़े खेलसें 'भाव्मा किस प्रकार रस रद्दा है| इसको औंकी दिखलाकर 
अक्षानान्धकारको ज्ञानके प्रकाशसे दूर करनेकी सम्यक इृष्टि सी श्रदान की है। 
भारतीय दर्शंत, धर्म भौर मीमासाका यह सुन्दर अन्ध है । लेसके स्वत्त- 
के भ्रजुभवोंको अत्यन्त सरल शैजीसें प्रक्तिबद्ध किया है। चये इष्टिकोएका 
सी पूरा ध्यान रखा थया है, लिससे पुल्तक अनसोल हो जातो है । 
घुस्तकरे दो भाग हैं। अथस सारासें विकास, पक नह्म, अचेक पाप- 
पुण्य, कर्म और दृश्य तथा अदृश्य जगवका विश वर्णन है प्र फिर 
च्याख्याके अनुसार पूर्ण विवेदना की गयी है | सजनात्मक शओेणियेंसि साथ 
तीन घुरुष त्था तीन जिक्लाखुको व्याय्या बढ़ो विद्धक्तापूर्वक की गयी दे । 
लीवात्माके विकास-क्रमको कथा अलत्यन्द सभोरंजक है| झात्म-विलासमे 
विद्वसत्‌ लेखकते इसएर अच्छा अकाश डाला है । ज्ञान भक्ति एुवं फ्यापर 
भी उन्होंने विधेचना करके सबोजन साधा है। कर्स तथा सॉस्पके लिद्ास्तों 
पर दूसरे भायमें सौलिकताले टीका की रबी है। घुस्तक नि.सन्देह अत्यन्त 
उपयोगी, मतनश्तीक और मौलिक है। परिश्षिष्ट भापसें ( ४० पृष्ठ ) सन 
को एकाम्रतापर विशेषरूपले अकाझ ढाका गया है. । 
क्रिललेका एत्ाा--भ० भरुयतराम गंगए्पय साफ, नया अाज़ार, अछमेर 


से अत रन न ६४) 


(७) थी १०८ पूज्य धप्तस्चत्दली मुनि जेन-आचायय, जैलअकाश' मुंबई 
भानव, ने केवल आत्मा दे शोर न केपल परोर | नह है, ताप्मा 
कया रारीरका एक सधुर संयोग | उसको रचना दुद्री है। इस हुददरी 
रचनाओं लिए सुराक भी हुइरी ही चाहिए; इसमें दो सत नहीं शो खकते। 
चाकगकों भाप्माकी झुराक और शरीरको शरीरकी ख़्राक देनेमे ही 
सानव-जर््सकी सार्थकता मिद्दित दे । झध्माकी ख़राक $ अहिंसा, सत्य, 
दाग, दैशास्थ, एन्ट्रिय-संयम, तप आदि आध्मन्यु्थोम सतत रमण करना, 
भौर दारीरफी रुक है रोरी, सफान, कपद़ा आदि। भाज जागतिक 
सामंयरो एलचल्फी भोर जब आँख डखकर देखते हैं तो ऐसा अतीत 
होता है, सालों सारा विश्य शाग्माकों छोड़कर मात्र शरीरसे ही चिपट 
शया शो) सीतिक यादकी दौदमें प्रत्येक राष्ट्र पढ़ौसीको पीछे दोढ़ देनेमें 
ही प्पनी कृतकृत्यता समम बैठा है। मानवसे सन-वच-का्यमे भौतिकता 
ऐसी गएरी पैद गई है कि उसकी योख-चाक्ष, रहल-सहन, सोचते-समभते 
में सर्वश्ष भौतिकमाकी हो छाप नज़र श्राती है । ऐट्िक मह््वाकोताएँ, 
पदार्थवादकी होढ़ा-होड़ी, फर्विव-लिप्सा, रोदी 'भोर भोगविल्लासमें रजे-पचे 
रहना--पह़ी श्राजके सानवफी सर्वोच्चताके भान-दृए्ठ बन गये हैं । ये ही 
आजके महत्मपर्ण शोर ज़िन्दा प्रश्न यन गये हैं । परन्तु श्राध्मा--घो भूख 
से कराह रही ह--की चित्ता श्राज किसे है? आज समूचे विश्वली शात्मा 
भूली है । था संढ़प रही 5 शान्तिके लिए, सुखके लिए, व्यास-वैरास्प पुर 
संयमको प्राश्ममुलरी प्रदूत्तिड लिए---जो इसकी असली ख़्राफ है। यदि 
शास्माकों अप्माकों ख़ुराक नहीं दी गई तो बह दिस दूर नहीं, जब विश्वका 
रंग-मंच त्रादि-ब्राहिकी दर्दनाक थावाज़्से कराह उठेगा। 

कहनेको आवश्यकता नहीं कि स्वामी आत्मानन्दुजीने आव्माकी 
सश्ची ख़राक छुसनेझे लिए “्रध्म-विज्ञास' के रुपसे युक स्त॒त्य एवं 
श्रजुकरणीय रचनात्मक प्रयास किया है । आत्म-विलाससमें है क्या ? सीघी- 
सादी भापाम आत्माकी बात, अस्स-रमणकी यात । साथमें भारतके जीवित 
चेढ्षान्त-दर्शनकी पुट सोनेपर सुद्दागेका काम्त करती है। सब्े सुखका करना 


है ? आछम-शाम्तिका उपाय क्या है ? घुस्यन्पाप क्या है! धर्म 
हृद्यस्पर्शो विवेचन 





कहाँ बहता 
का प्र यया है? कर्मका महत्त्व पया है! आदि प्रक्षेका 
संचको बरपश अ्रपत्ती ओर ख्ीच लेता है। 





(३) 
अल 25 टी मत पर मर ३: अज ४८ पलक समर हलक हक जल 
पुस्तक फेवल कुछ पढे-लिखे तथा छुद्धि-जीवियोके कामकी हो चीज़ 
न रहकर जन-साथारणके जोवनर्म भवेश पानेयोग्य है । आत्म-रसके रसिक 
हख आत्य-नि्मर्से अधिक-से-अधिक लासान्वित हो--एकसान्र यद्दी 
मंगद्य कामना है ! 
(८) 'शान्ति-संदेश' वर्ष २ अड्डा ० खगडिया ( सुड्जेर ) 
विश्वके आ्रासोमान्रमँ आत्माका सधिवाध दै, पर आत्माका घास्तविक 
लत्षयन मानव-थाणीसे ही स्वत एवं सजीव रूपमें हुआ है । आत्मापर 
झज्ञानके सैज्ञ जस जानेके कारण जीवयात्र अपने-अपने स्वरूप और दिशा 
के रहस्योंकों जानने, समझने ओर परखनेमें असमर्थ है। विश्वके रहस्यों 
तथा भ्रकृतिमाताकी देनिक क्रियायासे परिचित हो जातेपर ष्टी जीघ 
आप ही परमाप्माके रहस्यों और सोलाओको जानकर उस जगण्नियंता 
से साक्षात् कर चिचौणका परद॒ प्राप्त कर सकता है | अचस्था-मेद, शरीर- 
सेंद और योनि-भेदके ऊपर अत्त करयले पिश्यस कर “शरद! और "स्वार्थ! 
को परित्याग करते हुए अपने-अपने उत्तरक्य्रित्वको परिषालन करनेसे 
ही जीव सालाशिक कष्टीसे उक्त हो सकता है । “श्राव्म-बिलास' के विद्वात्‌ 
और ज्ञान तथा प्रमुभवके धनी लेपकवगे श्रपतों सूर्सों, आास्मानु भूति-साधना 
झोर यौगिक क्रिया तज्चीच रहकर जो अज्भुभव प्राप्त किये हैं, उसे इस 
अभ्थर्म सच्चे साथकको भोंति अमिव्यक्त कर डिये हैं । प्रकृतिमाताकी गोद 
में सब समय जोव खेलते रहनेपर भी बह क्यों प्रकृति और ईदश्वरके 
चतक्ाये तथा दिखलाये शस्तेसे दूर भ्रागकर रात-द्विम विषयन्वासना, 
लोभ-भालच झौर छुल-अपचम ढूबा रहता है? इस प्रश्षका समाधान 
*श्रास्म विलास चासक ग्न्धके 'सननः? चिन्तन एवं पठन कस्तेसे ही होगा | 
यह अस्थ पेदान्तका निचोल है| इस समय हिन्दो-लाहिलमे पेसे प्रन्‍्थोका 
सर्वथा श्रभाव-ही-अभाव है 2 सकअ की ध्याख्या रखनेवाले प्रत्येक 
जिश्ासुश्ोको अन्‍्थकी पृक्त आई मन आ्ाहिपे । द्ों, 'आत्म- 
विक्लश्स! में 52:72 किस कर उसके प्रति म्लेपण त्तथा 
चित्रण जिस तरह है, उसे देखरूर ऋद्टट ड्िल्काले होता है कि 
ऐसे ही अन्थोंको श्रर्षनेकीवनलैप्थाशश्न देंचेसे भारतिकेन्ट नितिक स्तर 
ऊँचा होगा और हदक्दसानवत्ताका विप्तार हो सकेगा ५१% 











